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| शब्द 
प्रस्तुत ग्रव्थ की अन्तःपरिधि का अध्ययन करने से पहले इसके बाह्य कलेवर की 
मीमांसा भावश्यक प्रतीत होती है, क्योंकि नाम और रूप का परिवेष ही अपने में अवगुण्ठित 
अस्ति-भाति-प्रियतत्व का उपलक्षक माना जाता है, परीक्षित लक्षण लक्ष्य का सटीक 
परिचायक होता है। फछत: ग्रस्य का नाम तथा उसके रचयिता का कुछ परिचय कराया 
जाता है-- 


१. ग्रन्थ और ग्रन्थकार 

१. अन्थ का नाम --बह्मसूत्र' इस ग्रल्य की प्रख्यात समाख्या हैं। सूत्र-ग्रन्थों का 
नामकरण दो प्रकार से होता आया है--(१) प्रतिपाद्य विषय को दृष्टि से, जसे 'सांख्यसूत्र, 
स्यायसूत्र' इत्यादि । (३२। ग्रन्थकार के नाम पर भी ग्रन्य का नाम रखा जाता है, . जैसे 
ववाणिनिसृत्र', कात्यायनमूत्र', जेमिनिसूत्र' । ब्रह्मविषथिणी मीमांसा .को 'ब्रह्मसूत्र” कहना 
सववेथा स्पाय-संगत है । 

आदरणीय वासुदेवशरण अग्रवाल ने कुछ पाश्चात्य विचारकों के साक्ष्य पर इस ग्रश्थ 
का नाम 'भिक्षुमृत्र” बताया है! । दाशंनिक वाड्मय के प्रमुख पारखी श्री गोपीनाथ कविराज 
ने अपनी प्रसिद्ध ब्रह्म-पृत्र-भूमिका ( १० २ ) में लिखा है कि यदि यह कल्पना सत्य है, तब 
वह 'भिक्षुपृत्र' 'वेदान्तसूत्र' या 'ब्रह्मपृत्र' से भिन्न नहीं होगा”। कविराज जी की इस 
व्यवस्था से असहमति व्यक्त करते हुए उदयवीर शास्त्री कहते है कि “पाणिनि ने पञचशिख 
की सांख्यविषयक रचना का 'भिक्षुमृत्र' पंद से निर्देश किया है। फलतः पाणिति के इस सूत्र 
के आधार पर कविराज डा० गोपीनाथ द्वारा की गई कल्पना पूर्णूूप से सन्दिग्ध है” । 

गवेषकों का बहुमत इसी पक्ष में प्रतीत होता है कि पाणिनिस्सृत्र में निर्दिष्ट 'भिक्षुसूत्र" 
यह 'ब्रह्ममृत्र' नहीं, क्योंकि यह यदि कृष्णहूँपायन व्यास-द्वारा रचित मान भी लिया जाय, तब 
भी व्यास को पाराशर्य मुख्यतः नहीं कहा जा सकता, क्योंकि 'पराशर' शब्द से गोत्रार्थ में 
“वर्गादिश्यों यत्रु” ( पा० सु० ४११०५ ) इस पुत्र के द्वारा यत्र्‌ प्रत्यय करने पर पाराशय! 
शब्द सम्पस्न होता है। “अपत्यं पौत्रप्रभूति गोत्रम्‌” ( पा. सू. ४११६२ ) इस सूत्र के द्वारा 
पौंत्र-प्रपौत्रादि की ही गोत्र संज्ञा होती हैं. साक्षात्‌ पुत्र की नहीं, व्यास तो पराशर के साक्षात्‌ 
पुत्र थे, अतः व्यास को पाराशय कहना क्योंकर सम्भव होगा ? दूसरी बात यह भी द्वै कि वहाँ 
कर्मन्द के द्वारा प्रणीत अस्य भी भिक्षुपतृत्र निर्दिष्ट है, अतः भिक्षु्रृत्र अनेक मानने ही पड़ते हैं 
तब इस बादरायण-सूत्र को उस झमेल में डालने को आवश्यकता नहीं । आगे चल कर यह 
कहा जायगा कि तकंपाद में आलोचित विषय ओर उनकी सूत्र-निदिष्ट परिभाषाएँ बुद्ध-काल 
से बहुत परवर्ती बौद्धाचार्यो-द्वारा उड्भा।वत हैं, अतः बुद्धकालीन पाणिनि-सृत्रों में आबद्ध 
भिक्षुसूत्र कोई अन्य ही होगा, जो इस समय उपलब्ध नहीं | हाँ, नागाजुंन ( ई. द्वितीय 
शताब्दी ) के द्वारा प्रतिपादित शुन्यवाद का निराकरण सूत्रों में न होने के कारण उससे 
पूवें किसी समय की यह रचना मानी जातो हैं।. 

२. अन्थकार--इस सूत्र-प्रत्थ का रचयिता कौन है? इस प्रश्न के उत्तर में 





१. “पाणिनिकालीन भारत” के प्रष्ठ ३२६ पर लिखा है-- वेबर का मत है कि पा. सू. 
३॥३।११०,१११ में पाणिनि बुद्धकालोन ब्राह्मण-मिक्षुओं का उल्लेख कर रहे हैं। पाराशयं-कृत भिहुसूत्र 
बतंमान वेदान्तसृत्र ज्ञात होते हैं ।!” 

२ 'ेबान्त दर्शन का इतिहास” ६१० ६० पर । 


विद प्रह्सअशाक्वर भाष्यम्‌ 


आपादिकाका रादि के द्वारा बादरायण का नाम प्रस्तुत किया जाता है! । खण्डनखण्डखाद्य- 
कार भी उसी का समथ्थेन करते हुए प्रतीत होते हैं । श्री वाचस्पति मिश्रादि आचाय॑ंगण 
ब्रेदव्यास की चर्चा करते हैं । इन विभिन्न वादों का सामञ्जस्थ करनेवाले विद्वानों का कहना 
है. कि दोनों नाम उन्हीं महर्षि कृष्णढवंपायन के हैं, जिन्होंने महाभारतादि इतिहासों और 
अष्टादश पुराणों की रचना की | इतना ही नहीं पातञ्जल योगसूत्रों के भाष्यकार भी वे ही 
हैं” । चिरजीवी महायोगियों का जीवन कई सहस्र दंषं तक बना रहता है, समय-समय पर 
श्रद्धालु अधिकारियों को दर्शन देते रहते हैं। भगवान्‌ आद्य शद्धूराचायं को भी काशी में 
महषि वेदव्यास ने दर्शन देकर भाष्य-प्रणयन की प्रेरणा दी थी । 
यहाँ यह विचारणीय द्वै कि 'वेदव्यास! या व्यास' नाम का एक ही महापुरुष हुआ 
है? अथवा अनेक ? यदि एक ही है, तब वह निश्चित क्रृष्णहयापन व्यास है, बादरायण-व्यास 
कैसे ? यदि व्यास अनेक हैं, तब उनमें बादराय्रण व्यास का उल्लेख है ? या नहीं ? इस विषय न्‍ 
की चर्चा करते हुए स्वयं महर्षि पराशर ने कहा द्वै कि व्यास एक नहीं, अट्ठाईस हुए हैं-- 
वेदब्यासा व्यतीता ये ह्यष्टाविशति सत्तम । 
चतुर्घा य: कृतो वेदों द्वापरेषु पुनः पुन:॥ ( वि. पु. ३३१० ) 
अद्बाईसों के क्रमशः नाम इस प्रकार हैं-- 


१. स्वयम्भू ( ब्रह्म। ) १५. त्रय्यारुण 

२. प्रजापति ३६. धनञ्जय 

३. शुक्राचाये १७, क्रतुड्जय 

४. बृहस्पति १८. जय 

५. सविता १९, भरद्वाज 

६. मृत्यु ( यम ) २०. गौतम 

७. इच्द्र २१. ह॒र्यात्मा 

८. वसिष्ठ २२. वाजश्चवा मुनि 

६. सारस्वत २३. तृणविन्दु 
३०. त्रिधामा २४. ऋक्ष 
११. त्रिशिख २५. शक्ति 
१२. भरद्वाज २६. पराशर 
१३. अन्तरिक्ष २७. जातुकर्ण 
१४. वर्णी २८. क्ृंष्णहपायन 


कथित अट्ठाईस व्यासों में जैसे ऋष्णद्व॑यायन का स्पष्ट उल्लेख है, वैसा बादरायण का चहीं, 
शत! बादरायण को क्रुष्णद्वेपायन व्यास से भिन्न मानना अतिवाये है । 
“अधि च स्मयेते” ( ब्र. सू. २६४५ ) इस सूत्र में निर्दिष्ट स्मृति के रूप में, भाष्यकार 
१. पदश्चपादिफा के सज्भूल-पद्ों में कहा है -- 
नमः श्रुतिशिर:पद्मषण्डमातंण्डसूतंये । 
बादरायणसंज्ञाय. मुनये. शमवेश्मने ॥ 








। २. खण्डन, पृ. ८ पर कहा है-- 'भगवत्पादेन वा बादरायणीयेषु सूत्रेषु भाष्यं नाभाषि” । 
३. भामती-मज़ुल-इलोकों में कहा हे--' वेदव्यासाय घीसते” । 
४. ब्र. स्वंशास्म्ननिष्णात स्वामी बालराम द्वारा व्याख्यात योग-भाष्य की भूमिका । 





हि ५ 


ने “मर्मवांशो जीवलोके” ( गी. १५७ ) इस गीता-पद्च को प्रस्तुत किया है । यदि गीताशास्त्र 
के प्रणेता भगवान्‌ व्यास ही ब्रह्मसूत्रकार हैं, तब वे अपनी ही कृति को स्मृति के रूप में 
उल्लिखित करते हैं--यह समुचित प्रतोत नहीं होता, अत एवं भगवद्‌गीता' में जो ब्ह्मसूत्र' 
पद आया है, उसका अर्थ आचार शड्भूर ने किया है--“ब्रह्मण: सूचकानि वाक्यानि ब्रह्म- 
सूत्राणि । आत्मेत्येवोपासीत ( बृह. उ. १४४॥७ ) इत्यादिभिहिं ब्रह्मसूत्रपद: आत्मा ज्ञायते” 
( गी. १३४ ) । इससे यह नितान्त. स्पष्ट हो णाता है कि गीता में निर्दिष्ट 'ब्रह्मसूत्र” पद से 
बादरायणीय सूत्रों का ग्रहण सम्भव नहीं, क्योंकि उनकी रचना गीता के बहुत पश्चात्‌ की 
गई है। स्वयं भगवान्‌ शद्भूराचार्य “अनावृत्ति: शब्दात्‌'” ( ब्र. सू. ४४।२२ ) इस सूत्र की 
पातनिका में कहते हैं--'भगवान्‌ बादरायण: आचाये: पठति” | 

श्री बालगज्भाधर तिलक ने जो अपने 'गीता-रहस्य” में व्यवस्था दी है कि “पहले 
कोई विस्तृत गीता बनी, उसके अनन्तर ब्रह्मसूत्र और उसके पश्चात्‌ संक्षिप्त गीता की रचना 
की गई, अत एव ब्रह्मसूत्र में गीता और गीता में ब्रह्मसूत्र का उल्लेख संगत है' । तिलक णी 
का वह बौद्धिक व्यायाम ऋषियों की असीम शक्ति को सौमित कर देता है। ज॑से हमलोग 
कुछ लिख कर उसे काटते-कूटते और बढ़ाते-घटाते हैं, वसे ऋषिगण नहीं किया करते। 
उनकी सधी लेखनी से जो लकीर बन गई, वह पत्थर की लकीर हो जाती थी । 

बादरायण-सूत्रों में जो सांख्य, योग और पाच्चरात्र आदि के मतवाद आलोचित हैं, 
उनका मूलरूप महाभारत" में पाया जाता है, अतः महाभारत-काल के पश्चात्‌ ही इनकी 
रचना सिद्ध होती है । 

३. आचाय बाद्रायण का समय 

ऊपर के विवेचनों से इतना तो स्पष्ट हो ही जाता है. कि बौद्धों की माहायानिक घारा 
का उद्गम हो जाने के अनन्तर हो आचाये बादरायण के अद्वयवाद का समुदय होता है-- 
जैमिनि और बादरायण का एक-दू परे के सूत्रों में परस्पर उल्लेख होने के कारण दोनों 
समसामयिक हैं। जेमिनि का समय ई. पूव्व द्वितीय शताब्दी माना जाता है, अतः 'श्रीदास 
गुप्ता के अनुसार ईसा-पूवव द्वितीय शताव्दी ही बादरायण का समय मानना उचित प्रतीत 
होता है। श्री उदयवीर शास्त्री का जो महान्‌ प्रयत्न समूचे हिमालय पव॑त को पीछे ढकेलने 
में हो रहा है, वह तभी सफल हो सकता है, जब कि महाभारत-काल को स्थिर और पश्रुव 
माना जा सके, किन्तु यह एक टेढी खीर है। आचार्य बादरायण चाहे पुरातन हों या नूतन, 
उनका व्यक्तित्व सदैव श्रद्धास्पद और सराहनीय ही रहेगा । 

जैमिनि-सृत्रों में केवल बादरायण का ही उल्लेख नहीं, अपितु बादरायण-सूत्र चचित 
आचार्यों का बहुत साम्य है, अतः दोनों के सूत्रों में निर्दिष्ट व्यक्तियों की नामावलि प्रस्तुत 
की जाती है-- 

४. ज॑मिनि सूत्र-निर्दिष्ट आचाय--बादरायण (१।१॥५), वादरि (३१३, ६॥६।२७, 
5।३।६, ९२२०), आश्मरथ्य (६॥५॥१६, १६।२।१), आत्रेय (४॥३१८०, ५।२।१०, ६।१।२६), 


१. “ब्रह्मसूत्रपदेश्चेव हेतुमस्ूविनिश्चितेश” ( गो० १३४ ) 
२. सांख्यं योगः पांचरात्र बेदाः पाशुपतं तथा । 
शानास्येतानि राजर्ष विद्धि नानामताति वे ॥ ( स, भा. क्षान्ति. ३४९।६४ ) 
३. इण्डियन फिलासफो का हिन्दी रूपान्तर भाग ३ पृ. ४२६ 
४. शाण्डिए्य सूत्रों में बादरायण के लिए कहा है-- 
“आस्सेकपरां बादरायण:” ( छाां, सू. ३० ) 














हे प्रहासूत्रशाइरभाष्यम्‌ 
कार्ष्णाजिनि (४३।१५, ६।७२६), ऐतिशायन (३।२४३, ३।४२४, ६॥१।६), कामुकायन 


(१११५४६, ११।१६१), कार्षायण (४३१७, ६॥७।३५), छाबुलायन (६।७.३७), आलेखन 
(६॥५॥१७, १६२११) । 

५. बाद्रायण-सूत्र-उद्ध्षृत आचाये-जेमिनि (११२।२८, १।०४३१, १।३।३१, १।४।१८, 
३॥१४२, ३॥४।२-७, .३॥४१८, ३४४०, ४॥३।१२, ४|/४.५, ४।४।११), बादरि (१।२।३०, 
३।१॥११, ४३७, ४। 4१०), आरभमरब्य (१२२६, १४४२०), आत्रेप (३४४४४), काशक्रृत्स्त 
(१४२२), कार्ष्णाजिनि (३३११९), औडुलोमि ((।४।२१, ३।४ ४५, ४४६) । 

२, भाष्यकार भगवान शह्डर 
आजं-कल ७८८ ई० से लेकर ८२० ई० तक का समग्र आचाय॑ शद्भूर का माना जाता 
है, क्योंकि आचाय॑े शद्भूर के समकालिक एवं प्रधान शिष्य श्री स्रेश्वराचार्य ने बौद्धाच।य॑ 
श्री 'धर्मकीति का उल्लेख किया है। धमंकीति का समय ६०० ई० से लेकर ६५० ई० तक 
माना जाता है । अन्य विद्वानों का यह मत है कि आचाय॑ शद्भूर धर्मकीति और दिड्नाग के 
मध्य में हुए हैं, क्योंकि आचाय॑ ने अपने भाष्य में दिद्टृताग के प्रमाणसमुच्चय से एक वाक्य 
उद्धृत किया द्वै*-' सहोपलम्भनियमादभेद:”। कितु प्रत्यक्ष के लक्षण में धमकी ति ने जो 'अश्रांत' 
पद जोड़ा है, वह शां. भाष्य में उद्धृत नहीं | यद्यपि मठाम्नायों की परम्परा से उक्त समय 
का मेल नहीं खाता, तथापि श्री गोपीनाथ कविराज-जैसे इतिहासवेत्ता आस्तिक पुरुषों ने 
कहा है--“गौडपादाचाय्य तक गुरु-परम्परा क्रो ऐतिहाध्विक काल के अन्तगंत मानने में कोई 
मत-भेद नहीं है, परन्तु गौडपाद के गुरु शुकदेव तथा उनके गुरु व्यास--इसी क्रम से भ्राचीन 
गुरु-परम्परा वर्तमान ऐतिहासिक विचार के बहिर्भूत है”” ( ब्र. सू. भूमिका पृ. १९)। 
३, भाम॑तोकार श्रीवाचस्पतिमिश्र 
सव॑तन्त्रस्वतन्त्र श्री वाचस्पतिमिश्र ने तो न्‍्यायसूचीनिबन्ध में अपने समय का उल्लेख 
कर हो दिया है' | उसके अनुसार ८९८ वि. संवत्‌ या ४४१ ई..निश्चित होता है। भामती 
व्याख्या सम्भवत: इनकी अन्तिम रचना है, जैसा कि अपनी रचनाओं का क्रम-निर्देश स्वयं 
मिश्नजी ने भामती के अन्त में किया है-- 
यन्ल्थायकाणिकातत्त्वसमीक्षातत्त्वबिन्दुधि: । 
यन्त्यायसांख्ययोगानां वेदान्तानां निबन्धरने: ॥ 
सबसे पहले श्रो मण्डनमिश्र के विधिविवेक की व्याख्या न्‍्याय-कणिका की रचना की गई, 
उसके पश्चात्‌ ब्रह्म-सिद्धि की व्याख्या तत्त्वसमीक्षा, तत्त्वबिन्दु (स्वतन्त्र भाद्टपक्षीय शाब्द- 
ग्रन्थ ) | न्याय में उद्योतकर-ब्रातिक की व्याख्या तात्पयंटीका, सांख्य में ईश्वरक्ृष्ण-कृत 
कारिकाओं की व्याख्या सांख्यतत्त्वकौमुदी, योग में पातञजल सूत्रों के व्यास-भाष्य की व्याख्या 
तत्त्ववैशारदी-इन ग्रन्थरत्नों का गिर्माण हुआ । सबसे अन्त में ब्रह्मसूत्र-शाद्भुरभाष्य की 
व्याख्या भामती की रचना की गई। 
१. “त्रिष्बेब स्वविनाभावादिति यदू धंकीतिना । 
प्रत्यज्ञायि प्रतिज्ञेयं हीयेतासो न संशय: ॥” ( बृहू० बा> ४॥३॥७५३ ) 
२. ब्र० सु० भा० २।२।२८ में उद्धृत वाक्य से भिन्न यह पद्च है-- 
सहोपलम्भनियमादभेदों नीलतद्वियोः॥ 
सेदश्व भ्रान्तिविज्ञानेदृह्येतेन्दाबिबाहये ॥॥( प्र० वा० २।३९ ) 
४. स्यायसूचीनिबन्धोः्यमकारि सुधिया सुदे । 
आोवाचस्पतिसिश्रेण.. बस्वडूबसुवत्सरे ॥॥ 





० ७ 


“'भामती” नाम के विषय में कुछ लोगों का कहना है कि मिश्रजी की पत्नी का नाम 
भामती था, कुछ मिश्र जी की कन्या का नाम बताते हैं और कुछ विद्वानों का कहना है 
कि 'भामा' नाम की नगरी में रहने के कारण श्रीवाचस्पतिमिश्र ने अपनी व्याख्या का नाम 
भामती रखा है। कुछ हो, यह एक अमर कीतति है उस कीर्ति पुञज्ञ की, जिसकी चका-चोन्ध 
समूचे दशंनिक विश्व में व्याप्त है । 

१--भामतों और भास्कर-साष्य 

श्रो वाचस्पति मिश्र ने भेदाभेदवादी आचाय भारकर की विशेषरूप मे आलोचना की 
है, क्योंकि भास्कराचार्य ने अपने ब्रह्मसृत्र-भाष्य के प्रणयन का मुख्य उद्देश्य शाद्भुर-भाष्य 
का निराकरण ही माना है-- 

सूत्राभिप्रायसंवृत्या स्वाभिप्रायप्रकाशनातू | 

व्याख्यातं यरिदं शास्त्र व्याख्येयं तन्निवृत्तये ॥ (भास्कर. पृ. १) 
यहाँ यै:' पद से आचार्य शद्भूर का ही ग्रहण किया गया है । आचाय॑ शद्धूर से पहले भी 
आचाये बोघायन और आचाय॑ उपवर्षादि के बृहत्काय वृत्ति-ग्रन्थ थे, जिनमें ब्रह्मसूत्रों की 
विशद व्याख्या की गई थी, किन्तु उनमें विशुद्ध अद्वेतवाद का सम्भवत: प्रतिपादन नहीं था। 
आचाय॑ शद्भूर के ह्वारा उनकी अवहेलना अनिवार्य थी। वही अवहे इना आचाय॑ भास्कर 
ओर परवर्ती अन्य आचार्यों के मस्तिष्क में अद्यवाद के प्रति भयड्भूर विस्फोट उत्पन्न करती 
भआ रही है । आचाय॑ उपवर्ष और द्रविड़ाचार्याद ने भी बोधायन की वृत्ति को कुछ संक्षेप 
और भअर्थान्तर की ओर मोड़ दिया था, अत एवं आचार रामानुज ने कहा है -“भगवद्वोधा- 
यनकृतां विस्तीर्णा ब्रहमसूत्रवृत्ति पूर्वाचार्या: संचिह्षिपु., तन्मतानुसारेण सत्राक्ष राणि 
व्याख्यायन्ते” (अआीभा. पृ, १)। 

प्रकृत में आचाय॑ भास्कर के द्वारा किए गए शाद्भूर भाष्य के निराक रण-प्रकारों का 
दिग्दशंन कराना आवश्यक है, जिससे वाचस्पति मिश्र की भारकरीय आलोचना प्रशस्त 
हो सके-- 

१--“अक्षरमम्बरा न्तधुते:” (न्र. स्‌. १३१०) इस सूत्र की व्याख्या में आचाये भास्कर 
लिखते हैं-'केचिद्‌ अक्षरशब्दस्य वर्ण प्रसिद्धत्वादक्ष मोंकार इति पूव॑पक्षयन्ति, 
तदेतदधिकरणेनासम्बद्धम्‌” ( भास्कर. पृ. ५४ )। यहाँ 'केचित्‌” पद से भास्कर ने आचार्य 
शद्भूर का ग्रहण कर उनके पूव॑पक्ष को असंगत ठहराया है। वाचस्पतिमिश्र ने वहीं पर 
भास्करीय वक्तव्य का अनुवाद करके खण्डन किया है--“ये तु प्रधान पृव॑पक्षयित्वा'"'? 
( भामती पृ. ४४३ )। 

२. क्ाचायें भास्कर ने जीव ओर ईश्वर के भेदाभेद का उपपादन करते हुए कहा 
है--ननु भेदाभेदो क्थ. परस्पर विरुद्धों सम्भवेताम्‌ ? नैष दोष:-- 

प्रमाणतश्चेत्‌ प्रतीयते को विरोधोअ्यमुच्यते । 

विरोधे चाविरोधे च प्रमाणं कारणं मतम्‌॥ 
( भास्कर. पृ. १०३ )। आचाये वाचस्पति कहते हैं--“अथ त्वगृह्ममाणविशेषतया'**” 
( भामती पृ. ५१८ ) । मिश्र जी का भाव स्पष्ट करते हुए वहीं कल्पतरुकार ने कहा है-- 
“पेदाभेदव्यवस्था चेत्‌” । श्री अप्पयदीक्षित ने इस ग्रन्थ का अवतरण दिया है--“भास्कर 
ग्रल्थेषु विरुद्धयोरपि समवलयोरपि भेदाभेदयोरसंकरोपपादनं कृतम्‌, तन्निरस्यति” । 

३--श्री भास्कराचायं ने जीव को ईश्वर का अंश बताते हुए एक रुम्बा-सा वक्तव्य 
दिया है--“तदंशो जीवो5स्ति'“*” ( भास्कर. पृ. १४० )। आचार्य वाचस्पति ने उस वक्तव्य 








कि भप्रह्मसूत्रशाइरभाष्यम्‌ 
का अनुवाद करके खण्डन किया है--“ये तु काशक्ृृत्स्नीयमेव मतमास्थाय जीवं परमात्मनों5- 
शमाचख्युः'” ( भामती. पृ. ५२२ ) । 

४. श्री भास्कराचाय ने परिणामवाद का समर्थन करते हुए कहा है--“सू त्रकार: 
श्रुत्यनुकारी परिणामपक्ष सूत्रयाम्बभूव । अयमेव छान्‍्दोग्ये वाक्यकारवृत्तिकाराध्यां समा- 
श्षित:, तथा च वाक्यम्‌-परिणामस्तु दध्यादिवदिति । व्रिगीत॑ विच्छिस्तमूलं माहायानिक- 
बोदगाथायितं मायावादं - व्यावर्णयन्तों लोकान्‌ व्यामोहयन्ति” ( भास्कर. पृ. ८५५)। 
वाचस्पति मिश्र ने आचाय॑ ब्रह्मनन्दी के उक्त वाक्य का आशय बताते हुए कहा है--“इयं 
चोपादानपरिणामादिभाषा न विकाराभिप्रायेण, अपितु यथा सर्पस्योपादानं रज्जुरेवं ब्रह्म 
जगदुपादानम्‌” ( भामती+ पृ० ५३० )। 

२- भामती व्याख्या 

व्याख्या तो सम्पूर्ण भामती की प्रकाशित हो रही है, किन्तु ग्रन्थके कलेवर को 
भ्प्रत्याशित बृ हण से बचाने के लिए पूरे ग्रन्थ को दो भागों में प्रकाशित करना ही उचित 
समझा गया। प्रथम अध्याय के चार पाद एवं द्वितोय अध्याय के प्रथम पाद को मिलाकर 
सवा छः सो पृष्ठ के लगभग हो गए हैं, आगे सम्भवतः इतना ही शेष है । प्रकाशन कार्य॑ की 
विलम्बता से बहुत से प्रतीक्षकों का घैय॑ भी टूट रहा है, अतः पच्च पाद का यह प्रथम भाग 
प्रकाशित कर दिया गया है । द्वितीय भाग का प्रकाशन भी चालू है, उसके पूरा होने में कुछ 
समय तो लग ही जायगा। 

पूरे ग्रन्थ का मुद्रण हो जाने के पश्चात्‌ ही भूमिकादि पूर्वाज्भ एवं परिशिष्ात्मक 
उत्तराज्धों का सम्पादन सम्भव हो पाता है, अतः यहाँ मूल ग्रन्थ, भाष्य एवं भामती के 
रचयिता का स्वल्प परिचय ही दिया गया है, ग्रन्थ के विषय में शेष वक्तव्यं द्वितीय भाग 
के आरम्भ में दिया जायगा। 


के० ३७|२ ठठेरीबाजार स्वामी योगीन्द्रानन्द 
वाराणसी स्थायाचाय॑ मीमांसातीये 
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पु यतोइन्वयाद्तिरतथ्रार्थेष्व भिन्न! स्व॒राट्‌ , 
तेने ब्रह्म हृदा य आदिकवये- सुह्न्ति यत्सरय। । 
तेजोवारिमूदां यथा विनिमयो यत्र त्रिस्गों सृषा, 


धाम्ना स्वेन सदा निरस्तकुहक सत्यं पर॑ धीमहि ॥ 
( श्रीमद्भा० ११।१। ) 





रू 


तत्सदूत्रह्मणे नमः ॥ 


ब्ह्मसूत्रशाडूरमाष्यम 


--+><5*%४88छ28/----- 
समन्वयाध्याये प्रथमे 
प्रथम: पादः 


भामती 
अनिर्वाच्याविद्याद्वितयसचिवस्य प्रभवतो विवर्तता यस्‍्येते वियदनिलतेजोहबबनय: । 
यतर्च्चाभूद्विव्व॑ चरमचरमुच्चावचमिदं नमामस्तवृत्नह्मापरिसितसुखज्ञानममृतम्‌ ।। १।॥। 
भामती-व्याख्या 
सहस्नधारके यस्मिन्नृषयों नो मनीषिण:। 
पुनन्ति स्व॑_वचस्तस्मे ज्येष्ठाय ब्रह्मण नमः॥ १॥ 
यदावृत्याविद्या परिणतिविवर्ता विजयते, 
अनिर्वाच्या चित्रा सदसदभिलापाप्रलूपिता । 
यदेवानावृत्य प्रक्रिरति विम्रुक्ति मतिमतां, 

तदेव ब्रह्माहं कथमपि नमस्यामि मननातु॥ २॥ 

अश्रोततन्त्रकान्तारे. श्रौतदर्शनविस्तरे । 

श्रीवाचस्पतिमिश्राणां सम॑ नृत्यति भारती ॥ ३॥ 

प्रसादो वदने यस्या हृदि गाम्भीयंमद्भुतम्‌ । 

भाष्याभिरूपतामेति व्याख्या सैषेव भामती ॥ ४॥ 

भामतीपतिरेकाकी बभूवास्या रहस्यवितु । 

वय॑ तु केवलमस्था वीक्षितं वीक्षितु क्षमा: ॥ ५॥ 

स्वभावतः अनिर्वाच्य ( सत्‌ और असत्‌ से भिन्न ) एवं मूलाविद्या और तूलाविद्या के 

भेद से दो प्रकार की श्रविद्या ( भावरूप अज्ञान ) के सहयोग से ब्रह्म के 'आकाश, वायु, 
तेज, जल और पृथिवी/--ये पाँच भूत विवर्त ( अतात्त्विक कार्य ) हो जाते हैं । इतना ही नहीं 
जिस ब्रह्म से समस्त चराचर ( चल और अचल ) प्रपच्च समुदभूत हो जाता है, उस असीम 
सुख-सिन्धु और शाश्वत ज्ञानरूप ब्रह्म को हम ( वाचस्पति मिश्र ) नमस्कार करते हैं । [ इस 
शिखरिणी छल्द में ब्रह्म का द्वितीय-सूत्र-सूचित जगज्जन्मादिकतृंत्वरूप तटस्थ लक्षण तथा 
सच्चिदानन्दत्वरूप स्वरूप लक्षण प्रस्तुत किया गया है ]॥ १॥ 


इसी ब्रह्म के द्वारा श्वास-प्रश्वास के समान ऋगादि वेद, दृष्टिपातमात्र के समान 
आकाशादि पाँच महाभूत एवं ऐक सहज मुस्कान के समान समग्र स्थावर-जज्भम जगत्‌ 








ह ब्ह्मसूत्रशाइ्ररभाष्यम्‌ [थ. १. पा. १ स्‌. १ 


भामती 
निःशवसितमस्य बेदा वीक्षितमेतस्थ पद्च भूतानि। 
स्मितमेतस्थ चराचरमस्यथ च॒ सुप्तं महाप्रलूय:॥ २ ॥। 
घड्भिरज्जेरुपेताय विविधेरव्ययेरपि । 
शाइवताय नमस्‍्कुर्मो वेदाय च भवाय च ॥ ३ ॥ 
सात्तंण्डतिलकस्वासिमहागणपतीन्‌ू_ वयस्‌ । 
विश्ववन्दान्‌ नमस्यामः सर्वंसिद्धि विधायिनः ॥ ४ ॥ 
भामती-व्याख्या 
अनायास ही रचा गया है । जैसे उसके सद्भूल्प मात्रसे विशाल विश्व की सृष्टि हो जाती है, 
वैसे ही उसका सुषुप्ति ( गाढ़ निंद्रा ) में सो जानामात्र महाप्रल्य कहलाता है। [ इस पद्य 
के द्वारा तृतीय सूत्र-प्रोक्त शाखयोनित्व का स्पष्टीकरण “अस्य महतो भूतस्य निःश्वसितमेतद्‌ 
यहम्वेदों यजुर्वेद: सामवेद:” ( बृह० उ० २।४।१० ) इस श्रुति के प्रकाश में किया गया है। 
इससे ब्रह्म में सर्वज्ता फलित होती है ]॥ २॥ 
छः अद्भ और विविध अव्ययों से परिपूर्ण भगवान्‌ शद्भुर और वेद को हम 
( वाचस्पति मिश्र ) नमस्कार करते हैं । [ भगवान्‌ शद्भूर के छः अज्भ शिवपुराण ( विद्येश्व- 
रसं. १६॥१२ ) में वर्णित हैं-- 
सर्वज्ञता तृप्तिरनादिबोधः स्वतन्त्रता नित्यमलुप्तशक्तिः। 
अचिन्त्यशक्ति%ऋविभोविधिज्ञा षडाहुरज्जानि महेश्वरस्य ॥ 
इसी प्रकार भगवान्‌ वेद के छः अद्भ मुण्डकोपनिषत्‌ ( ११५ ) में कहे गये हैं--/शिक्षा 
क॒लपो व्याकरणं छन्दो ज्यौतिषम्‌ ।” भगवान्‌ शद्भूर के दश अव्ययों का वर्णन वायु पुराण में 
किया गया है-- 
ज्ञानं विरागतैश्वर्य तपः सत्यं क्षमा घृतिः। 
खष्ट्त्वमात्मसंबोधो ह्मधिप्ठातृत्ममेव च॥ 
बेद में 'च, ह, वा' आदि अव्ययपदों का प्रयोग अत्यन्त प्रसिद्ध है ]॥ ३॥ 
मात॑ण्ड ( भगवान्‌ सु ), तिलकस्वामी ( भाल में तिलक लगाना जिन्हें अत्यन्त प्रिय 
है, ऐसे स्वामी कारतिकेय ) और महागणपति को हम ( वाचस्पति मिश्र ) नमस्कार करते 
हैं। ये सब देवगण विश्व-वन्द्य हैं, इनकी पूजा करने से सिद्धि प्राप्त होती है [ जैसा कि याज्ञ- 
वल्क्यस्मृति ( १२९४ ) में कहा गया है-- 
आदित्यस्य सदा पूजां तिलक स्वामिनस्तथा । 
महागणपत्तेश्चव कुबंन्‌. सिद्धिमाप्नुयात्‌ ॥ ] ॥ ४॥ 
वेष्णवी ज्ञान शक्ति के अवताररूप ब्रह्मसृत्रों के रचथिता, सर्वज्ञ महषि वेदव्यास 
को हमारा ( वाचस्पति मिश्र का ) नमस्कार है। [ महषि पराशर ने अपने समय तक हुए 
अट्ठाईस वेदव्यासों को भगवान्‌ विष्णु का अवतार बताते हुए अपने प्ृतामह महषि 
वसिष्ठ को आठवें द्वापर का व्यास, अपने पिता महर्षि शक्ति को पच्चीसवां, अपने को 
छब्बीसवाँ तथा अपने पुत्र कृष्णद्वपायन को अट्ठाईसवाँ व्यास कहा है-- 
द्वापरे द्वापरे विष्णुव्यासरूपी महामुने। 
वेदमेक॑ सुबहुधा कुझते जगतो हितः॥ ( विष्णुपु० ३॥३।५ ) 
तस्मादस्मत्पिता शक्तिव्यासस्तस्मादहं मुने ।॥ 
जातुकर्णो्भवन्मत्त: . कृष्णद्वैपायनस्ततः | 
अष्टाविशतिरित्येते वेदव्यासाः प्ररातनाः॥ ( विष्णुपु० ३।३।१६ ) 








न ] हिन्दोौसहितभामतीसंघलितम्‌ डे 


भामती 
अह्मसुत्रक्ते तर वेदव्यासाय वेधसे । 
ज्ञानशक्त्यवताराय नमो भगवतो हरेः॥ ५॥ 
नत्वा विशुद्धविज्ञानं शड्भूरं करुणाकरम्‌ । 
भाष्यं प्रसन्‍नगम्भीरं तत्प्रणीत॑ विभज्यते ॥ ६ ॥ 
आचाय्यंक्ृतिनिवेशनमप्यवधृतं बचो5स्मदादीनास्‌ । 
रध्योदकमिव गज्जाप्रवाहपातः. पविन्नयति ॥ ७॥ 
अथ यदसन्दिग्धमप्रयोजनं च न तत्प्रेक्नावत्प्रतिपिश्सागोचर:, यथा समनस्केन्द्रियसप्निक्ृष्टः स्फीता- 
लोकमध्यवत्तों घट; करटदन्ता वा, तथा चेद॑ ब्रह्मेति व्यापकविरुद्धोपलब्धिः। तथाहि 'वृहस्वाद्‌ बृंह- 


भामती-व्याख्या 


ऋष्णद्वेपायत के पश्चात्‌ आगामी द्वापर में द्रोण के पुत्र अश्वत्थामा को उनतीसवाँ व्यास कहा 
गया है ]॥ ५॥ 


विमलप्रज्ञ एवं करुणा-सागर भगवान्‌ शद्भूराचायं को नमस्कार करके उनके द्वारा 
प्रणीत प्रसन्न [ सुगम पदावलि एवं गम्भीर चिन्तन प्रस्तुत करनेवाले ] भाष्य ( ब्रह्मसूत्र के 
शाद्भर भाष्य ) का व्याख्यान किया जा रहा है। [ प्रसाद नाम का शब्दालड्भार काव्यादर्श 
में वर्णित है-- 








ए्लेष; प्रसादः समता माधुर्य सुकुमारता । 

अथेव्यक्तिरदारत्वमोज: कान्तिसमाघय: ॥ ( काव्या० १४१ ) 
सुगम और सुप्रसिद्ध पदावलि का प्रयोग ही प्रसाद गुण माना जाता है। श्री पद्मपादाचार्य 
ने भी शाद्धुर भाष्प में प्रसाद गुण का उल्लेख किया है-- 

“भाष्य॑ प्रसन्नगम्भीरं तद्घयाख्यां श्रद्धयारमे” ( पद्चपा० पु० १) ] ॥ ६॥ 

जैसे गड्भा में मिल जाने मात्र से गली-कूचों का अपवित्र जल पवित्र हो जाता है, 
बसे ही भाष्य के साथ हमारी ( वाचस्पतिमिश्र की ) भामती नाम की व्याख्या का सम्बन्ध 
हो जाने मात्र से हमारी अपवित्र वाणी भी पवित्र हो जाती है॥ ७॥ 

[ “अथातो ब्रह्मजिज्न।सा” ( ब्र. सू. ११११ ) इस सूत्र के द्वारा भगवान्‌ सूत्रकार क्रृष्ण- 
द्वेपायन वेदव्यास ,ब्रह्म की सहज-सिद्ध जिज्ञास्यता दिखा कर ब्रह्म-विचार का प्रस्ताव रख 
रहे हैं। उसकी व्याख्या में भगवान्‌ भाष्यकार अध्यास ,का उपपादन ( आक्षेपपूर्वक स्वरूप- 
निरूपण ) कर रहे हैं । आपातत: प्रतीयमान सूत्र और भाष्य की इस असमग्जसता को दूर 
करते हुए भामतीकार ब्रह्म की जिज्ञास्यता के साथ अध्यास काश्रस्वय-व्यतिरेक दिखाने के 
लिए एक सामान्य व्याप्ति प्रदर्शित कर रहे हैं-- ] जो वस्तु अंसक्िः्ध ( सन्देह-रहित ) और 
निष्प्रयोजन होती है, वह प्रेक्षक ( विचार में समर्थ ) मनीषिया का जिज्ञासा का विषय नहीं 
होती, जैसे सजग पुरुष की आँखों के सामने प्रखर प्रकाश में रखा घट-जैसा असन्दिग्ध और 
काक-दन्त के समान निरथंक पदार्थ, प्रकृत में ब्रह्म तत्त्व भी वेता ही असन्दिग्ध और निष्प्रयो- 
जन है--इस प्रकार यहाँ जिज्ञास्यता '(विचारणीयता) की व्यापकीभूत सन्दिग्धता एवं सप्रयो- 
नता के विरोधी असन्दिग्धत्व एवं निष्प्रयोजनत्व की उपलब्धि ( सिद्धि ) है, अतः ब्रह्म की 
विचारणीयता कदापि न्यायोचित नहीं ठहराई जा सकती [ प्रसिद्ध बौद्ध ग्रन्थकार श्री 
धर्मकीति ने अपने न्‍्यायबिन्दु में सद्धेतु के तीन भेद कहे हैं--“अनुपलब्श्रि: स्वभाव: कार्य॑ 
चेति” ( न्‍्या० बि० १।११ )। अनुपलूब्धि हेतु के ग्यारह भेदों में एक व्यापकविरुद्धोपलब्धि 
भी वर्णित है--व्यापकंविरुद्धोपलब्धिय॑था नात्र तुषारस्पर्शो [व्लेरिति” (न्या० बि० २३५) । 
श्री वाचस्पतिमिश्र ने यहाँ उसी का प्रयोग प्रदर्शित किया है ]। 





५ अह्मसूत्रशाइरभाष्यम्‌ [अ.१पा. श्स ३ 


भामती 

णत्वाद्ास्मेब ब्रह्मेति गीयते! । स चायमाकीटपतज़ेभ्य आ च देवधिश्यः प्राणभुन्मात्रस्येवद्धारास्पदेभ्यो 
देहेन्द्रियमनोबुद्धिविषयेभ्यो विवेकेनाहमसिति असन्दिग्धाविपय्य॑स्तापरोक्षानुभवसिद्ध इति न जिज्ञासास्पदं, 
न हि जातु कश्चिदत्र सन्दिग्धेःहूं वा नाहं वेति, न च॒ विपय्यंस्थति नाहमेवेति । न चाह क्शः स्थूलो 
गच्छामीत्याविदेहधमंसामानाधिकरण्पदर्शनात्‌ देहालम्बनो5्यमहड्भार॑इति साम्प्रतम्‌ । तदालम्बनत्वे हि 
यो5हूं बाल्ये पितरावन्वभवं स एव स्थाविरे प्रणप्तुननुभवामीति प्रतिसन्धानं न भवेत्‌ । न हि बालस्थ- 
विरयोः शरीरयोरस्ति सनागपि प्रत्यभिज्ञानगन्धो येनेकत्वमध्यवसीयेत । तस्माझेषु व्यावत्य॑मानेषु 
यबनुवत्तंते तत्तेभ्यो भिन्‍नं, यथा कुसुमेभ्यः सृत्रमू। तथा च बालादिशरोरेषु व्यावत्तंमानेष्वपि परस्पर- 
महर्ारास्पदमनुवत्तंमान तेभ्यो भिद्यते । 

अपि च॒ स्वप्नान्ते दिव्यं शरोरभेदमास्थाय तदुचितान्‌ भोगान्‌ भुझान एव प्रतिबुद्धों मनुष्यशरी- 
रमास्मानं पश्यन्नाहूं देवो मनुष्य एवेति देवशरीरे बाध्यमानेध्प्यहमास्पदमबाध्यमानं द्वारोराद्धिनन॑ प्रति- 


भामती-व्याख्या 


ब्रह्म में असन्द्ग्धिता का उपपादन-- 

विष्णुपुराण ( ३२२ ) में कहा गया है--“बृहत्वाद बुंहणत्वाच्च तद्ब्रह्मत्यभिघीयते ।” 
अर्थात्‌ बृहत्‌ ( व्यापक ) या बृंहण ( अपने शरीरादि की वरद्धि का कारण ) होने से जीवात्मा 
ही ब्रह्म कहलाता है, वह तो कीड़े-मकोड़ों से लेकर देवों और ऋषियों तक सभी प्राणियों को 
देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि और शब्दादिरूप इदंकारास्पद बाह्य पदार्थों से भिन्‍न “अह॒म्‌”- इस 
प्रकार अपरोक्ष अनुभव्न के द्वारा अवगत है, अत: वह “आत्मा क्‍या है ?' इस प्रकार की 
जिज्ञासा का विषय नहीं हो सकता । इस (आत्मा ) के विषय में न तो कोई प्राणी 'अहूं वा 
नाहूं वा ?” ऐसा सनन्‍्देह ही करता है और न “'नाहमेव' ऐसा विपरीत निश्चय | यदि कहा जाय 
कि “अहं कृश:, स्थुलः, गच्छामि'--इत्यादि अनुभूतिथों के द्वारा कृशत्व, स्थूलत्व और गम- 
नादि क्रियारूप शरीर के धर्मों और अहन्त्वरूप आत्मा के धर्मों का एक अधिकरण में रहना 
सिद्ध होता है, अत: साधारण मनुष्य शरीर को ही आत्मा मानता है, शरीरादि से भिन्न 
आत्मा का अनुभव नहीं करता । तो वह्‌ कहना उचित नहीं, क्योंकि शरीर को 'अहम्‌!--इस 
प्रकार की प्रतीति का विषय नहीं माना जा सकता, अन्यथा अहंपदार्थ में पूवं और पर काल 
की एकता का अवगाहन करनेवाली प्रत्यभिज्ञा नहीं हो सकेगी--यो$हं बाल्यावस्थायां पितृ- 
पितामहादिकमनुभूतवान्‌. स एवाहं वृद्धावस्थायां पुत्रपौत्रादिकमनुभवामि ।” इसका कारण 
यह हैं कि बाल्य ओर वृद्धावस्था के शरीर एक नहीं रहते, स्पष्ट रूप से भिन्‍न हो जाया 
करते हैं, अत: शरीर से भिन्‍न ही अहंपदा्थं का होना निश्चित' है । यदि बालू और वृद्ध शरीरों 
में कुछ भी एकरूपता होती, तब उसे अहंपदार्थ माना जा सकता था, किन्तु बसा सम्भव 
नहीं । यह निश्चित व्याप्ति है कि जिन बाल्यकाल के शरीरादि पदार्थों के वृद्धावस्था में 
व्यावृत्त ( निवृत्त ) हो जाने पर भी जो अहंपदार्थ अनुवृत्त रहता है, वह शरीरादि व्यावृत्त 
हो जाने वाले पदार्थों से भिन्न होता है, जैसे एक धागे में पिरोए हुए फूल एक-दूसरे के स्थान 
से व्यावृत्त होते ( हटते ) जाते हैं, किन्तु धागा सवंत्र अपनी एकता बनाए रखता है, अतः 
फूलों से धागा भिन्‍न तत्त्व होता है। वैसे ही बाल्य और वृद्धावस्था के शरीर परस्पर ब्यावृत्त 
न महंकारास्पद आत्मतत्त्व सवंत्र अनुगत होने के कारण शरीरादि से भिन्न स्थिर 
होता है । 

केवल शरीरों की बाल्यादि अवस्थाओं के व्यावृत्त होने पर ही अहंकारास्पद पदार्थ की 
अनुवृत्ति नहीं देखी जाती, अपि तु एक व्यक्ति अपने स्वप्न में देव-शरीर पाकर देव-सुलूभ 
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भागमती 
पद्चते । अपि च योगव्यात्न: शरीरमेदेईपि आत्मानमभिन्नमनुभवतीति नाहडुगगरालम्बनं देहः। अत एव 
नेन्द्रियाण्यपि अस्यालम्बनम्‌ , इच्दरियमेदेईपि यो$हमद्राक्ष स एबे्ताह स्पुश्ञामीत्यहमालस्बनस्थ प्रत्यभि- 
ज्ञानातू । विषयेभ्यस्त्वस्थ विवेकः स्थवोयानेव । बुद्धिमनसोश्च करणयोरहमितिकत्तु प्रतिभासप्रख्यानाल- 
स्वनत्वायोग: । कृशो5हमन्धो5हुमित्त्यादयश्व प्रयोगा असत्यप्रि अभेदे कथंचिन्मठ्चा: क्रोशन्तीत्यादिवदो- 
पचारिका इति युक्तमुत्पश्यामः । तस्मांदिदद्धा रास्पदेश्यो देहेन्द्रियमनोबुद्धि विषयेभ्यो व्यावृत्तः स्कुटतरा- 
हसनुभवगम्य आत्मा संशयाभावादजिज्ञास्य इति सिद्धम्‌। अप्रयोजनत्वाच्च । तथाहि--संसारनिवृत्ति- 
रपवर्ग इह प्रयोजन विवक्षितम्‌ । संसारश्रात्मयाथात्म्याननुभवनिमित्त आत्मयाथात्म्यज्ञानेन निवत्तंनीयः । 
स चेदयमनादिरनादिनात्मयाथात्म्यज्ञानेन सहानुवत्तंते कुतो$सय निवृत्तिरविरोधात्‌ । कुतश्रात्मयाथात्म्या- 
भामती-व्याख्या 

भोगों का उपभोग करता है, जागने पर वह व्यक्ति अपने को मनुष्य-शरीर में पाकर यह अनु- 
“-#हह् है कि स्वप्न में प्राप्त देव-शरीर से यह मनुष्य-शरीर सवंथा भिन्न है किन्तु मैं 
गो के स्वप्न में ही नहीं, जागरण-काल में भी कोई योगी अपने योग-बल के द्वारा 
अपने मानव-शरीर से भिन्‍न व्यात्नादि का शरीर घारण कर लेता है,; किन्तु एक ही समय 
उस योगी को विभिन्‍न शरीरों में भी अपनी अनुवृत्ति और-एकता का विस्पष्ट भान होता 
रहता है । इससे यह तथ्य निश्चित हो जाता है कि थ्यावृत्त होनेवाले शरीरों से सत्र अनुवृत्त 
अहंकारास्पद आत्म। भिन्न है। 

इसी प्रकार इन्द्रियों को भी अहंप्रतीति का विषय नहीं माना जा सकता, क्योंकि इन्द्रियों 
के भिन्न होने पर भी अहमथ्थ की एकता अनुभूत होती है -'योहहमिदमद्राक्षपू, स एवाहमि- 
दानीमिदं स्पृशामि' । शब्दादि बाह्य विषयों से ता इस (आत्मा ) का भेद अत्यन्त स्थूल 
और अतिस्पष्ट है| बुद्धि और मन को अहंकारास्पद नहीं माना जा सकता, क्योंकि 'बुद्धचा$- 
ध्यवस्यामि', 'मनसा सद्धुल्पयामि'-इत्यार्दि व्यवहारों के द्वारा अध्यवसान क्रिया का कर- 
णता बुद्धि और सद्भूल्पन क्रिया की करणता मन में निश्चित होती है, अहंपदाथे उन क्रियाओं 
का कर्त्ता है, करण कभी कर्त्ता नहों हो सकता । यदि शरीर और इन्द्रियों को अहंपदार्थे नहीं 
कहा जा सकता, तब “अहं कृश:' “अहमन्धः:”--इत्यादि व्यवहारों में कृशता के आश्रयी भूत 
शरीर और अन्धता के आधारभूत चक्षु इन्द्रिय को अहमास्पद क्यों कहा गया ? इस प्रश्न का 
सीधा सा उत्तर है कि उक्त स्थल पर शरीरादि में जो आत्मरूपता का व्यवहार किया गया, 
वह वैसा ही गौण व्यवहार है, जंसा कि मज्चादि में मज्चस्थ पुरुषों का व्यवहार--'मण्चा: 
क्रोशन्ति” ऐसी .व्यवस्था ही उक्त स्थलों पर युक्ति-संगत प्रतीत होती है। फलत: 'इदम्‌- 
इदम्‌'--इस प्रकार प्रतीत होनेवाले शरीर, इन्द्रिय, मन, बुद्धि और शब्दांदि विषयों से भिन्न 
'अहम्‌!--इस प्रकार के स्फुटतर अनुभव (निश्चय ) के विषयीभूत आत्मा में सन्दिग्धत्व न 
होने के कारण जिज्ञास्यत्व सम्भव नहीं । 
सप्रयोजनत्वाभाव का उपपादन-- 

विचार के द्वारा निष्पादितं होनेवाले आत्मज्ञान का कोई विशेष प्रयोजन “भी नहीं 

सिद्ध होता, इस लिए भी जिज्ञास्यता सम्भव नहीं--आत्मा जिज्ञास्यो न भवति, निष्प्रयोज- 
नत्वात्‌, काकदन्तवतु' । , कतृंत्वादिह्प बन्धन की निवृत्ति ही वेदान्त-सिद्धान्त में मोक्ष 
विवक्षित है । आत्मा का जो अज्ञान ( यथार्थाननुभव ) ही कतुंत्वादि प्रपच्च का आत्मा में 
आरोपक है, वह अज्ञान आत्म्ज्ञान से ही निवृत्त हो सकता था, किन्तु कतुंत्वादि प्रपच्च 
अनादि है और आत्मज्ञान भी आत्मरूप होने के कारण अनादि है, जो दो पदार्थ अनादिकाल 


० बरह्मसत्रशाइ्वडरभाष्यम्‌ [अ. १पा. १ स्‌. १ 
युष्मद्स्मत्मत्ययगोचरयोर्विंषयविषयिणोस्तमःप्रकाशवद्धिरुद्धस्वभावयो रितरे- 
भाम॒ती 


मनुभवः, नह्हमित्यनुभवादन्यदात्सयाथास्म्यज्ञानमस्ति । न चाहमिति सर्व॑जनीनस्फुटतरानुभवसमर्थित 
आत्मा देहेन्द्रियादिव्यतिरिक्त: शक्‍्य उपनिषदां सहस्नेरषि अन्यथयितुमनुभवविरोधात्‌ । नह्यागमाः 
सहस्रमपि घट पटयितुमोशते । तस्मादनुभवविरोधादुपचरितार्था एबोपनिषद इति युक्तमुत्पइ्याम इत्या- 
शयवानाशड्ूब परिहरति & युष्मदस्मत्प्रत्ययगोचरयोरिति & । अन्न च युष्मदस्मदित्यादिभिध्या भवितुं 
युक्तमित्यस्त: शाड्ढाग्रन्थः । तथापीत्यादिपरिहारग्रन्थः । तथापोत्यभिसस्बन्धाच्छडुशयां यद्यपीति पठित- 
व्यम्‌ । इदमस्मत्प्रत्ययगोचरयोरिति वक्तव्ये युष्मद्प्रहणमत्यन्तभेदोपलक्षणाथंम्‌ । यथा ह्ाहड्भारप्रतियोगी 
स्वद्भारो नेव्िदद्भारः, एते वयमिमे वयमास्मह इति बहुल प्रयोगदर्शनादिति । चित्मवभाव आत्मा 


भामती-व्याब्या 
से साथ-साथ चले आ रहे हैं, उन दोनों में नाश्य-नाशकभाव सम्भव नहीं, क्योंकि साथ-साथ 
रहनेवाले पदार्थों का परस्पर विरोध ही नहीं माना जाता। 
यहाँ यह भी एक जिज्ञासा होती है कि कतुंत्वादि के आरोप का निमित्त कारण जो 
आत्मतत्त्व का अननुभव ( भज्ञान ) माना जाता है, वह भी कभी सम्भावित नहीं, क्योंकि 
“अहूं कर्त्ता', 'अहं भोक्ता'--इस प्रकार के अनुभव से भिन्न और कोई आत्मतत्त्व का अनुभव 
प्रसिद्ध नहीं, वह अनुभव तो सर्व विद्यमान ही है, उसके रहते-रहते आत्मतत्त्व का अननुभव 
क्योंकर होगा ? यह जो कहा जाता है कि उपनिषत्‌-प्रतिपाद्य अकर्त्ता अभोक्ता और देह, 
इन्द्रियादि से भिन्न निरुपाधि आत्मा का अनुभव ही तात्त्विक अनुभव है, वेसा आत्मतत्त्व का 
अनुभव उपनिषत्‌ ग्रन्थों के श्रवणादि से पूरब उत्पन्त नहीं हो सकता, वह अन।दि नहीं, वही 
तत्त्वज्ञान आत्मा के भज्ञान का विरोधी और निवत्तंक माना जाता है। वह कहना समुचित 
नहीं, क्योंकि 'अहं कर्त्ता', 'अहं भोक्ता'--इस प्रकार के लोकिक अनुभव से सिद्ध कतृंत्वादि 
धर्मयुक्त आत्मा के स्वरूप का अपलाप या अन्यथात्व एक उपनिषत्‌ तो क्या, हजारों उपनिषत्‌ 
ग्रन्थ मिलकर नहीं कर सकते । यह वस्तु-स्थिति है कि आत्मा को अकर्त्ता-अभोक्ता मानने पर 
उक्त लोक-प्रसिद्ध अनुभव विरुद्ध पड़ जाता है। सवंजनीन स्फुटतर अनुभव से सिद्ध घट को 
कभी पट नहीं बनाया जा सकता । फलत: 'अहं कर्त्ता', 'भहं भोक्ता'- इस प्रकार के सुदृढ़ 
अनुभव से विरुद्ध अकर्त्ता-अभोक्ता आत्मा के प्रतिपादक उपनिषत्‌ ग्रन्थों को औपचारिक या 
गौणाथंक मानना ही उचिततर प्रतीत होता है। पूर्व॑पक्ष के द्वारा उठाई गई इन सभी 
आशज्भुओं का परिहार करने के लिए भगवान्‌ भाष्यकार ने उपक्रम किया है--“युष्मदस्म- 
खत्पप्रगोचरयो:”--यहाँ से लेकर “नेसगिको5यं छोकव्यवहार:”-यहाँ तक। 
। अध्यास की अनुपपत्ति-- 
। अध्यास-भाष्य के दो भाग हैं--(१) अध्यास पर आक्षेप ( अध्यास की अनुपपत्ति ) 
। और (२) उसका समाधान ( अध्यास की उपपत्ति )। आरम्भ से लेकर “मिथ्या भवितुं 
| युक्तम्‌” -- यहां तक का भाष्य आक्षेप और “तथापि”--यहाँ से लेकर “नैसर्गिकोब्यं छोक- 
व्यवहार:”--पहाँ तक का समाघान भाष्य कहलाता है। समाधान-भाष्य के आरम्भ में 
“तथापि” पद का प्रयोग हुआ है. अतः आक्षेप-भाष्य के आरम्भ में “यद्यपि"--ऐसा प्रयोग 
होना चाहिए था, किन्तु वैसा नहीं किया गया, अतः: दोनों भाष्य खण्डों की संगति करने के 
लिए “यद्यपि? पद का प्रयोग अपनी ओर से जोड़ लेना चाहिए, क्‍योंकि “यद्यपः और 
(तथापि'--ये दोनों प्रयोग नित्य सापेक्ष हैं, एक के विना दूसरा पद साकांक्ष रह कर अन्वय- 
बोध कराने में अक्षम हो जाता है। यहाँ यद्यपि आत्मा का बोध कराने के लिए जैसे 'अस्मत्‌' 








रा ] हिन्दी सह्ितभामतोसंवलितम्‌ ७ 


तरभावचाजुपपत्तो सिद्धायां तद्धमाणामपि खुतरामितरेतरभावाज्पपत्तिश, इत्यतोडस्म- 
त्पत्ययगोचरे विषयिणि चिदात्मके युप्मत्मत्ययगोचरस्य विषयस्य तद्धर्माणां चा- 





भामती 
विषयी, जडस्वभावा बुद्धीन्द्रियदेहविषया: विषया: । एते हि. चिदात्मानं विसिन्वन्ति अवबध्लन्ति स्वेन 
रूपेण निरूपणीयं कुब॑न्तीति यावत्‌ । परस्परानध्यासहेतावश्यन्तवेलक्षण्ये दृशान्तस्तमःप्रकाशवदिति । 
नहि जातु कश्मित्समुदाचरद्वृत्तिनी प्रकाशतमसी परस्परात्मतया प्रतिपत्तुमहेति । तदिवसुक्त ७ इतरेतर- 
भावानुपपत्ताविति ७ । इतरेतरभाव इतरेतरत्वं, तादात्म्यसिति यावत्‌ । तस्यानुपपत्ताविति। स्यादे- 
तत्‌--मा, भूद्थिणो: परस्परभावस्तद्धर्माणां. तु॒ जाड्चचेतम्यनित्यत्वानित्यत्वादीनामितरेतराध्यासो 
भविष्यति । दृश्यते हि धर्मिणोविवेकग्रहणे5पि तद्धर्माणामध्यासः, यथा कुसुमाज्धेदेन गृह्ममाणेशपि स्फटि- 
कसणावतिस्वच्छतया जपाकुसुमप्रतिबिस्बोदूग्राहिण्ययण: स्फटिक इत्यारुण्यविश्षम इत्यत उक्तम्‌ 
& तद्धर्माणाप्रपोति &। इतरेतरत्र धर्मिणि धर्माणां भावो विनिमयस्तस्थानुपपत्ति:। अयमभिसन्धि: -- 


भामती-व्याख्या 

शब्द रखा है, वैसे अनात्म पदार्थों का संग्रह करने के लिए 'इदम्‌! शब्द रखना चाहिये था, 
युष्मत्‌र शब्द नहीं, क्योंकि सभी अनात्म पदार्थ इदंकारास्पद ही होते हैं। तथापि आत्मा 
ओर अनात्म पदार्थों का पारस्परिक अत्यन्त विरोध प्रकट करने के लिए 'अस्मत्‌' पद के 
साथ “युप्मत्‌” पद की योजना ही समुचित है, क्योंकि 'अहुंकार” का विरोधी जैसा 'त्वंकारः 
होता है, वैसा 'इदंकार' नहीं, अस्मत्‌ , के साथ युष्मत्‌ का कभी प्रयोग नहीं होता, किन्तु 
इदमादि का सहप्रयोग हो जाता है--इमे वयम्‌”, 'एते वयमास्महे”। इससे यह अत्यन्त 
स्पष्ट है कि 'युष्मत्‌” और “अस्मत्‌' प्रयोगों का प्रखर विरोध देखकर आमश्षेपवादी ने आत्मा 
भर अनात्मपदार्थों का अत्यन्त विरोध दिखाने के लिए युष्मदस्मत्प्रत्ययगोचरयो:--ऐसा 
प्रयोग ही उचित समझा। 

चिदात्मा विषयी ओर बुद्धि, इन्द्रिय, शरीर एवं शब्दादि--ये सब विषय कहे जाते हैं, 
क्योंकि विपूर्वक पीज बन्धने” धातु से पचाह्मच्‌ करके “विषय” शब्द बना है, इसकी थुर्पत्ति 
इस प्रकार है--'विसिन्वन्ति निबध्तन्ति विषयिणमिति विषय: अर्थात्‌ ज्ञानरहूप विषयी 
पदार्थ को अपने साथ ऐसा बाँव देते हैं कि 'घटज्ञानम्‌र, 'पठज्ञानम'--इस प्रकार विषय का 
सहयोग पाये विना ज्ञान का निरूपण ही नहीं हो सकेता। आत्मा और अनात्मजगत्‌ के 
परस्पर-अध्यास की अनुपपत्ति का मुख्य कारण है-- आत्मा और अनात्मपदार्थों का अत्यन्त 
विरोध या वेरूप्य, क्योंकि शुक्ति और रजत के ससान रूपवाले पदार्थों का ही परस्पर 
विनिमयात्मक अध्यास लोक-प्रसिद्ध है | प्रखर प्रकाश और गाढ़ अन्धकार का कभी शुक्ति- 
रजत के समान तादात्म्याध्यास नहीं देखा जाता--यही भाष्यकार कहते हैं “तमःप्रकाशव- 
द्विरद्धस्वभावयोरितेर्तराभावानुपपत्तौ” । 'इतरेतरभाव” का अर्थ होता है-- अन्य पदार्थ में 
अन्यरूपता [ जंसे शुक्ति में रजतरूपता प्रतीत होती है, वैसे आत्मा और अनात्मा का ] 
तादात्म्य जो अपेक्षित है, उसकी उपपत्ति (सिद्धि) न हो सकने के कारण आत्मा और अनात्मा 
का अध्यास नहीं हो सकता | यह जो आशा होती है कि जेसे जपाकुसुम और स्फटिक रूप दो 
घर्मी पदार्थों का तादात्म्याध्यास न होने पर भी स्फटिक में जपाकुसुम के आरुण्य ( रक्तिमा ) 
धर्म का अध्यास देखा जाता है, वेसे ही आत्मा और अनात्म पदाथों का परस्पर तादात्म्य- 
अ्रम या धम्यंध्यास न हो सकने पर भी अनात्मभूत बुद्धघादि के कतृंत्व, भोवतृत्वादि धर्मों 
का अध्यास उपपन्न क्यों नहीं हो सकता ? उस आशडज्छा को निवृत्त करने के लिए कहा गया 
है--/तद्धर्माणां सुतरामितरेतरभावानुपपत्ति:” । यहाँ. 'इतरेतरभाव” शब्द का अथ॑ है-- 





| बरह्मसत्रशाह्लरसाष्यम्‌ [अ-श१पा. श्स्‌ १ 
भ्यास+, तद्धिपययेणं विषयिणस्तद्धमांणां च विषये<ध्यासो मिथ्येति भवितुं युक्तम्‌ ; 
भामती 


रूपबद्धि द्रव्यमतिस्वच्छतया रूपवतो द्रध्यान्तरस्य तद्विवेकेन गृह्ममाणस्थापि छायां गुह्लीयात्‌ , चिदात्मा 
त्वरूपो विषयों न विषयच्छायामुद्प्राहयितुमहँति । यथाहु:--“शब्दगन्धरसानां व कौदृशी प्रति: 
बिम्बता”” इति। तदिह पारिशेष्याद्रिषयविषयिणोरस्पोन्यात्मसम्भेदेनेव तद्धर्माणामपि परस्परसम्भेदेन 
विनिम्यात्मता भवितव्यं, तो चेद्धन्रिणावत्यन्तविवेकेन गृह्ममाणावसम्भिन्नो, असम्मिन्नाः सुतरां तयोधूर्मा: 
स्वाश्रपाभ्यां व्यवधानेन दूरापेतत्वात्‌ , तदिवमुक्त ७सुतराभिति# । &तद्ठिपय्यंयेणेति७ । विषयविषय 
यंणेत्यर्थ: । मिध्याश्ब्दोड्पह्नेवव॑चन: । एतदुक्‍त भवति--अध्यासो भेवाप्रहेण व्याप्तस्तद्विरड्धश्नेहास्ति 
भेदप्रहः स भेदाग्रहं निवत्तंयंस्तद्बघाप्तमध्यासमपि निवत्तंयतीति । भिभ्येति भवितुं युक्‍्तं यद्यपि तथापीति 
योजना । इब्मत्राकृतम्‌--भवेदेतदेवं यद्यह॒िश्यनुभवे आत्मतत्तवं प्रकाशेत, न त्वेतदस्ति । तथाहि समस्‍्तो- 


भामती-प्याख्या 

अन्यान्य धर्मी में धर्मों का भाव ( व्यत्यास ) अर्थात्‌ धर्माध्यास की भी उपपत्ति नहीं हो. 
सकती । आशय यह है कि धर्माध्यास दो प्रकार से होता हैं-(१) .रूपवाले स्फटिकादि 
पदार्थों में जपाकुसुमादि के आरुण्य रूप का प्रतिबिम्ब पड़ने से और (२) लोह-पिण्ड और 
अग्नि-जैसे घर्मी पदार्थों का तादात्म्य हो जाने पर अग्नि के दाहकत्वादि धर्मों का छोह-पिण्ड 
में अध्यास होता है । प्रथम प्रकार का धर्माध्यास .नियमतः स्फटिक के समान रूप-युक्त 
पदार्थों में ही होता है, आत्मा रूपवान्‌ नहीं, अत: धर्म-प्रतिबिम्बात्मक धर्माध्यास वहाँ 
सम्भव नहीं, श्री कुमारिल भट्ट ने कहा है--“शब्दगन्धरसानां कीहशी प्रतिबिम्बता” ( श्लो. 
वा. पृ. २८० )। भर्थात्‌ स्फटिकादि में रूप का प्रतिबिम्ब तो होता है, किन्तु रूप 
और रूपवान्‌ द्रव्य को छोड़कर शब्द, स्पशं, रस और गन्धादि का प्रतिबिम्ब नहीं देखा 
जाता, तब आत्मा में अनात्मपदार्थों के अनित्यत्व, कतृंत्व, भोकतृत्वादि धर्मों का प्रतिबिम्ब 
केसे उपपन्न होगा ? परिशेषत: द्वितीय प्रकार से ही ( धरम्य॑ध्यासपूवंक ) धर्माध्यास हो 
सकता था, किन्तु जब आत्मा और अनात्मरूप दोनों धर्मी अत्यन्त भिन्‍न प्रतीत हो रहे हैं, 
तब उनके धर्मों का व्यत्यास कभी भी संभव नहीं, क्योंकि पृथक्‌-पृथक्‌ रहकर धर्मी अपने 
धर्मों का विनिमय या संक्रमण नहीं कर सकते-इस तथ्य को ध्वनित करने के लिए 
भाष्यकार ने कहा है--“तद्धर्माणां सुतरामितरेतरभावानुपपत्ति:” । 

भाष्यकार ने जो कहा है--“टद्विपयंयेण विषयिणः तद्धर्माणां च विषयेष्ध्यास:” | यहाँ 
तद्विपर्यय” पद का अर्थ है--विषयविपरयंयेण । अर्थात्‌ “<द्विपर्यय” पद के घटकीभूत “तद्‌' 
शब्द के द्वारा अनात्मरूप विषय का परामश किया गया है। [भाव यह है कि आत्मा और 
अनात्मपदार्थ--ये दोनों जब प्रकाश और अन्धकार के समान अत्यन्त विपरीत स्वभाव के हैं 
ओर दोनों का भेद प्रकट हो रहा है, तब न तो विषय के धर्मों का विषयी में अध्यास हो 
सकता है और न उसके विपरीत विषयी के धर्मों का विषय में विनिमय हो सकता है ]। 
भाष्य में प्रयुक्त 'मिथ्या' शब्द अपलापार्थक है । अर्थात्‌ “अध्यासो मिथ्येति युक्त भवितुम्‌!-- 
इस भाष्य का अथे है--अध्यास नहीं हो सकता । अ्रभिप्राय यह है कि “यत्र यत्राध्यास:, तत्र 
तत्र भेदाग्रह::--इस प्रकार अध्यास व्याप्य और भेदाग्रह व्यापक है, व्यापकीभूत भेदाग्रह 
का विरोधी भेद-ग्रह यहाँ उपलब्ध हो रहा है, वह भेदाग्रह का निवतंक है, भेदाग्रह की 
निवृत्ति से उसके व्याप्यभूत अध्यास की भी निवृत्ति हो जाती है, क्योंकि जहाँ जो व्यापक 
नहीं रहता, वहाँ उसका व्याप्य पदा्थं कभी नहीं रह सकता । 

यहाँ भाष्य की योजना इस प्रकार कर लेनी चाहिए--“यद्यपि अध्यासो मिथ्येति 








। ] हिन्दीसहितभामतीसंचलितम्‌ ९, 





भामती 
पाध्यनवच्छिन्नानस्तानन्वचेतस्येकरसमुदासीनमेकमद्वितीयमात्मतत्व॑ श्रुतिस्मृतीतिहासपुराणेपु. गोयते । 
न॒चेतास्युपक्रमपरामश्षोपसंहारे: क्रियासमभिहारेणेदृगात्मतत्वमभिदधति तत्पराणि सन्ति शक्यानि 
बक्रेणाप्युपचरितार्थानि कर्तुम्‌ । अभ्यासे हि. भूपस्त्वमर्थस्य भवति 'यथाहों वर्शंनोयाहों दर्शनोयेति! भा- 
च्यूनत्वं प्रागेवोपचरितत्वति । अहमनुभवस्तु प्रादेशिकमनेकब्रिधशोकदुःखाविप्रपश्नोपप्लुतमात्मानभावुश- 
यन्‌ कथमात्मतत्तगोचर; कथं वाइनुपप्लव: ? न च॒ ज्येष्ठप्रमाणप्रत्यक्षविरोधादास्नायस्थेव तदपेक्षस्याप्रा- 
साप्यमुपचरितार्थंत्वं चेति युक्तम्‌ , तस्यांपीरषेयतया निरस्तसमस्तदोषाशडूस्य बोधकतया च स्वतःसिद्ध - 


भागमती-व्याख्या 

भवितु युक्तम्‌ , तथापि नेसगिकोध्यम्‌” । इसका आशय यह है. कि आक्षेपवादी का कथन तब 
सत्य हो सकता था, जब कि 'अहम्‌-अहम्‌'--इस व्यावहारिक अनुभव में विशुद्ध आत्मतत्त्व 
परिलक्षित होता, किन्तु वह प्रकाश में नहीं आ रहा है, क्योंकि कतुंत्वादि समस्त उपाधियों 
से रहित, अनन्त, आनन्दरूप, चैतन्य, एकरस, उदासीन, एक, अद्वितीय आत्मतत्त्व जो श्रुति, 
स्मृति, इतिहास और पुराणों में प्रतिंपादित है, वैसा शुद्ध आत्मतत्त्व व्यावहारिक “अहम 
अनुभव का विषय नहीं, अत: आत्मतत्त्व का अननुभव या भेदाग्रह सुलभ हो जाता है, भेदाग्रह 
होने के कारण उक्त अध्यास भी उपपसन हो जाता है। 

आक्षेपवादी ने जो यह कहा था कि कतृंत्वादि-रहित शुद्ध आत्मतत्त्व के प्रतिपादक 
उपनिषदादि शास्त्र गौणार्थंक हैं, वह कहना अत्यन्त अयुक्त है, क्योंकि जब शुद्ध आत्मतत्त्व 
के प्रतिपादक श्र॒त्यादि वाक्य, उपक्रम, उपसंहार, अभ्यास, अपूवंता, फल और उपपत्ति नाम 
के षड़्विध तात्पय॑-ग्राहक छिज्मों की कसौटी.पर खरे उतर रहे हैं, जब विशुद्ध आत्मतंत्त्व 
के प्रतिपादन में ही उतका तात्पये निश्चित है, तब उन्हें गौणार्थंक इन्द्र भी सिद्ध नहीं कर 
सकता । जहाँ किसी एक ही तत्त्व का पुनः-पुनः संकीतंन किया जाता है, वहाँ उस तत्त्व 
का उत्कषं उत्तरोत्तर बढ़ता जाता है, जैसे किसी सुन्दरी के लिए कहा गया--“अहो दर्शनीया, 
अहो दर्शनीया” । वहाँ बार-बार वैसा कहने से सुन्दरता में उत्कष प्रकट होता है, किश्विन्मात्र 
भी ऊनता नहीं आती, गौणार्थंता तो दूर रही [ श्री मण्डन मिश्र ने भी कहा है--एकमेवा- 
द्वितीयमित्यवधारणाहितीयशब्दाभ्यां तस्वैवाथंस्थ पुनः पुनरभ्षिधानात्‌ संवंप्रकारभेदनिवृत्ति- 
परता श्र॒तेलेक्ष्यते, अभ्यासे हि भूयस्त्वमर्थस्य भवाति, यथा अहो दर्शनीया, अहो दर्शनीया 
इति, न न्यूनत्वमपि, दूरत एवोपचरितत्वम्‌” ( ब्र. सि. पृ.६) ]। 

उप॑निषद्वाक्य ही वास्तविक शुद्ध, बुद्ध, मुक्त, व्यापक आत्मतत्त्व के प्रकाशक हैं, 
लौकिक अहमनुभाव नहीं, क्योंकि अहमनुभव तो प्रदेश भाग में सीमित (परिच्छिन्न ) एवं 
अनेकविध शोक, दुःखादि प्रपश्च में फँसे हुए आत्मा को ही विषय करता है, अतः वह अनुभव 
बाधिताथविषयक ( भ्रमात्मक ) होकर शुद्ध आत्मतत्त्व का प्रकाशक क्योंकर होगा ? 

शक्ला-- यहाँ अहमनुभवरूप प्रत्यक्ष और उपनिषद्वाक्य जन्य शाब्द के बलाबल पर 
दृष्टिपात करने से अहमनुभव ही प्रबल ठहरता है, क्योंकि प्रत्यक्ष प्रमाण सभी प्रमाणों में 
ज्येष्ठ (अग्रज ) होने के कारण प्रबल है, अतः इससे विरुद्ध क्रथ के प्रतिपादक शब्द 
को ही अप्रमाण मानना न्यायसज्भत है । प्रत्यक्ष प्रमाण को अपनी उत्पत्ति, ज्ञप्ति या अथे- 
क्रियाकारिता में शब्द प्रमाण को अपेक्षा नहीं, प्रत्युत शब्द प्रमाण को अपनी उत्पत्त्यादि में 
प्रत्यक्ष प्रमाण की अपेक्षा है, लोक में निरपेक्ष प्रबल और सापेक्ष दुबंल माना जाता है, 
महाभाष्यकार कहते हैं--''सापेक्षमसमर्थ भवति” ( पा. सू. श।१।८)। अतः उपनिषद्ाक्गों 
को अप्रमाण या गौणाथंक मानना ही युक्ति-युक्त है । 

२ 


रु 
१्‌० ब्रह्मसत्रशाइ्रभाष्यम्‌ [अ.१पा. शेख १ 





भामती 
प्रमाणभावस्य स्वकाय्यें प्रसितावनपेक्षत्वात्‌ । प्रमितावनपेक्षस्वे5प्युत्पत्तो प्रत्यक्षापेक्षत्वात्तद्विरोधादनुत्पत्ति- 
लक्षणमप्रामाण्यमिति चेन्न, उत्पावकाप्रतिदन्द्रित्वात्‌ । न ह्यागमज्ञानं सांव्यवहारिक॑ प्रत्यक्षस्थ प्रामाण्य- 
मुपहन्ति येन कारणाभावाज्न भवेदषि तु तास्विकम्‌। न च तत्तस्पोत्पादकम्‌ । अतात्त्विकप्रमाणभावेभ्यो5- 
पि सांव्यवहारिफप्रमाणेभ्यस्तत्वज्ञानोत्पत्तिदर्शात्‌। तथा च वर्ण हृस्वदीघंत्वादयोन्यधर्मा अपि 
समारोपितास्तत्त्वप्रतिपत्तिहेतवः, न हि छोकिका नाग इति वा नग इति वा पदात्‌ कुछ्जरं वा तरु 
वा प्रतिपद्यममाना भवन्ति भ्रान्ताः॥ न चानन्यपरं वाक्य स्वार्थ उपचरिताथं युक्तम्‌। उक्त हि 


भामती-व्याख्या 

समाधान--उपनिषद्वाक्य उस वेद के एकदेश हैं, जो कि अपौरुषेय होने के कारण 
पुरुष-सम्बन्ध-सम्भावित समस्त अम, प्रमाद, करणापाटव और लोभादि दोषों से रहित है। 
उसमें किसी प्रकार का भी अप्रामाण्य प्रसक्त नहीं हो सकता। श्री कुमारिल भट्ट ने.जो 
तीन प्रकार का अप्रामाण्य कहा है-“अप्रामाण्पं त्रिधा भिन्‍ने मिथ्यात्वाज्ञानसंशये:” 
( एलो, वा. पृ. ६१ ) | अर्थात्‌ विपरीतार्-बोधकत्व, अबोधकत्व और सन्दिग्धाथ-बोधकत्व इन 
तीन प्रकार के अप्रामाष्य-प्रकारों में प्रथम ( विपरीताथथ-बोधकत्व ) वेद में इसलिए नहीं कि 
वह पुरुषगत भ्रमादि दोषों से दूषित नहीं । द्वितीय (अबोधकत्वरूप) अप्रामाण्य भी सम्भावित 
नहीं, क्योंकि उपनिषद्रूप वेदिक वाक्य अपने समुचित अथ॑ के बोधक हैं ओर वेद में प्रामाण्य 
स्वतःसिद्ध होने के कारण सन्दिग्वा्थ-बोधकत्वरूप तृतीय प्रकार भी प्रसक्त नहीं होता । 
आगमन-ज्ञान को अपने प्रमापनरूप काय॑ में प्रत्यक्ष की अपेक्षा नहीं, अतः सापेक्षत्वरूप 
अप्रामाण्य भी प्राप्त नहीं होता । 

शकह्ला-प्रत्यक्ष प्रमाण की सहायता के विना शब्द का प्रत्यक्ष एवं संगति-ग्रह नहीं होता 
ओर इसके विना शब्द किसी ज्ञान का उत्पादक नहीं हो सकता, अतः आगम-ज्ञान को अपनी 
उत्पत्ति में प्रत्यक्ष प्रमाण की भ्पेक्षा निश्चितरूप से है, श्री मण्डन मिश्र ने भी कहा है-- 
“प्रदपदारविभागाधीन आसम्तायाथंपरिच्छेद:, स च प्रत्यक्षादिष्वायतते” ( ब्र. सि. पृ. ३९ )। 
फलत: शब्द प्रमाण के स्वरूप की निष्पत्ति में प्रत्यक्ष अवश्य थपेक्षित है, प्रत्यक्ष की प्हायता 
के विना पद का ज्ञान एवं उसका पदाथ के साथ संगति-ग्रहण न हो सकने के कारण शब्द 
अपना अर्थ-निश्चयरूप कार्य सम्पन्त नहीं करा सकता । 

समाधान--आगम प्रमाण अपने उत्पादकीभूत व्यावह्यरिक प्रत्यक्ष का विरोधी नहीं, 
क्योंकि शब्द प्रमाण प्रत्यक्षणत पारमार्थिक प्रामाण्य का ही घातक है, व्यावहारिक प्रामाण्य का 
नहीं, व्यावहारिक प्रामाण्य ही आगम ज्ञान का उत्पादक है, श्री मण्डन मिश्र भी यही कहते 
हैं--प्रत्यक्षादीनां तु व्यावहारिक प्रामाण्यम्‌” ( ब्र. सि. पृ. ४० ) । आगम यदि प्रत्यक्षणत 
व्यावहारिक प्रामाण्य का निराकरण करता, तब अपनी उत्पादक सामग्री का ही हनन कर 
डालता, उत्पादक सामग्री के विना आगम का स्वरूप-छाभ ही नहीं होता। प्रत्यक्षणत जिस 
तात्तविक प्रामाण्य का निषेध आगम करता है, वह आगम का उत्पादक नहीं, वयोंकि जिनमें 
तात्त्विक प्रामाष्य न होने पर भी केवल व्यावहारिक प्रामाण्य होता है, उन पदार्थों से भी 
तत्त्व-बोध का उत्पादन देखा जाता है, जैसे कि वर्णात्मक शब्दों में हस्वत्व-दीघ॑त्वादि घम्म 
अपने नहीं होते, अपि तु शब्द के व्यञ्ञकी भूत ध्वनि (नादसंज्ञक वायवीय संयोग-विभाग) के 
धर्म शब्द में आरोपित किन्तु छोक-प्रसिद्ध व्यावहारिकमात्र माने जाते हैं, फिर भी वे 
तात्त्विक बोध के उद्धावक माने जाते हैं, जेसे कि दीर्घ नकाररूप वर्ण से घटित 'नाग” पद 
के द्वारा हस्ती और हस्व नकारनाभित “नग' के द्वारा वृक्षादि का बोध लोक में न तो 
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भामती 
“न विधो पर; शब्दा्थ:” इति। ज्येछत्वं चानपेक्षितस्य बाध्यत्वे हेतु बाधकत्वे, रजतज्ञानस्थ 
ज्यायसः शुक्तिज्ञानेन कनीयसा बाधदशंनात्‌ । तदनपबाधने तदबबाधात्मनस्तस्योत्पत्तेरनुपपत्तेः । दक्षितं 
च तास्विकप्रमाणभावस्यानपेद्ितत्वम्‌ । तथा च पारसध॑- सूत्र “पोर्वापस्यें पूर्वदोब॑ल्यं प्रकृतिबत्‌” 
( जें० सू० ६ । ५।५४ ) इति | तथा -- 
न तत्र॒ नाम प्रतीयताम्‌ । 
अन्योन्यनिरपेक्षाणां यत्र. जन्म थियां भवेत्‌ ॥।” इति । 





भामती-व्याख्या 
भ्रमात्मक माना जाता है और न उस बोध को प्राप्त करनेवाला व्यक्ति शआरान्त, अपितु यथाथे 
ज्ञानवाला ही माना जाता है [ श्री मण्डन मिश्र भी कहते हैं -'शब्दाच्च नित्यादसत्यदीर्धादि- 
विभागभाजो<थप्रतिपत्तिन॑ मिथ्या” ( ब्र. सि. पृ. १४ ) | महर्षि जैमिनि ने अपने “तादवृद्धि- 
परा” ( जे. सू. ११।१७ ) इस सूत्र में सिद्ध किया है कि वर्णात्मक शब्द नित्य होते हैं, उनमें 
हृस्वत्व-दीघंत्वादि विकार अपने नहीं होते, अपितु नाद पद-वाच्य वायवीय 
संयोग-विभाग या कण्ठ-ताल्वादि स्थानों पर जिह्ना के आधात के द्वारा जनित विशेष कम्पन से 
युक्त वायु के वेग की एक विधा ही दीर्घ॑त्वादि के रूप में परिलक्षित होतो हैं ]। 
व्यावहारिक प्रामाण्य के आश्रयीभूत प्रत्यक्षादि प्रमाणों से संवल पाकर उपनिषद्रंप 

आगम प्रमाण जब अपने स्वार्थ का बोध कराने में सक्षम और अनन्याथंपरक है, तब अपने 
वाच्याथे के बोधन में ही उसे औपचारिक ( गौणाथेक ) कहना की भी उचित नहीं, श्री 
शबर स्वामी कहते हैं--“विधौ हि न परः शब्दार्थ: प्रतीयते” (शा. भा. प्र. १४१ ) अर्थात्‌ 
विधेय अय॑ का प्रतिपादक ( स्वार्थ-बोधक ) वाक्य कभी पराथ्थंक ( गौणाथ्थंक ) प्रतीत नहीं 
होता । आगम की झ्पेक्षा जो प्रत्यक्ष प्रमाण में ज्येष्ठव कहा गया, वह प्रत्यक्षणत ज्येष्ठत्व 
यहाँ प्रत्यक्ष प्रमांण में बाध्यता का साधक है, बाधकता का नहीं, क्योंकि ज्येष्ठ ( पूर्वोत्पन्न,) 
शुक्ति में रजत-ज्ञान का कनिष्ठ ( पश्चात्‌ उत्पन्न ) शुक्ति में शुक्ति-ज्ञान के द्वारा बाध देखा 
जाता हैं, क्योंकि शुक्ति-ज्ान जब तक पूर्वोत्पन्न रजत-ज्ञान का बाघ नहीं करता, तब तक 
शुक्ति-ज्ञान की उत्पत्ति ही नहीं हो सकती जैसा कि कृमारिल भट्ट ने कहा है--“पूर्वाबाधेन 
नोत्पत्तिरुत्तरस्य हि सिध्यति” ( श्लो. वा. प्र. ६२ ) | यह भी कहा जा चुका है कि आगम 
को व्यावहारिक प्रामाण्य की अपेक्षा होने पर भी तात्त्विक प्रामाष्यवाले प्रत्यक्ष की अपेक्षा 
नहीं, अतः प्रत्यक्ष प्रमाण के द्वारा यहाँ आगम का बाघ सम्भव नहीं, अपितु आगम के द्वारा 
ही प्रत्यक्ष का बाघ होता है, जैसा कि श्री ज॑मिनि महधि ने कहा है--“पौर्वापयें पू्व॑दौब॑ल्यं 
प्रकृतिवत्‌” ( जै. सू. ६५५४ ) अर्थात्‌ दो निरपेक्ष विरोधी पदार्थों के क्रमशः पूर्व और पर 
काल में उपस्थित होने पर पूर्वोपस्थित पदार्थ वेसे ही दुबंल ( बाधित ) होता है, जैसे 
'प्रकृतिवद्‌ विक्ृृतिः कत्तंव्या'--इस न्याय के द्वारा प्रकृतिभृत दर्शपूणणास कमे में पठित पाँच 
प्रयाज कर्मों की प्राप्ति होने पर विक्ृति कर्म में “नव प्रयाजा इज्यन्ते”'--इस वाक्य से विहित 
प्रयाजगत नवत्व संख्या के द्वारा पूर्वोपस्थित पञ्चत्व संख्या का बाध हो जाता है, श्री भट्टपाद 
की भी ऐसी ही व्यवस्था है-- 

पूर्वातु परबलीयस्त्वं तत्र नाम प्रतीयताम्‌ । 

अन्योउन्यनिरपेक्षाणां यत्र जन्म धियां भवेत्‌ ॥ 

पूव॑ परमजातत्वादबाधित्वेव जायते। 

परस्यानन्यथोत्पादान्न त्ववाघेन सम्भबः ॥ (तं. वा. पृ. 5५९ ) 


बअह्मसूत्रशाइ्रभाष्यम्‌ [अ. श पा. १ सू. १ 


भामती 

अपि च॒ येश्प्यहुड्ु/ रास्पदसात्मानमास्थिषत तेरपि अस्य न ताल्विकत्वमभ्युपेतव्यम्‌ । अहमिहे- 
वास्मि सबने जानान इति सर्वंव्यापिनः प्रादेशिकस्वेन ग्रहात्‌। उच्चतरगिरिशिखरवरत्तिषु महातरुषु 
भूमि्ठस्य दूर्वाप्रवालनिर्भासप्रत्यववत्‌ । न चेद॑ देहस्य प्रादेशिकत्वमनुभूयते न त्वात्मन इति साम्प्रतं, नहिं 
तबेब॑ भवत्यह॒मिति, गोणत्वे वा न जानामीति । अपि च परशब्दः परत्र लच्यमाणगुणयोगेन वत्तंत इति 
यत्र प्रयोकतृप्रतिपत्त्रो: सम्प्रतिपत्ति: स गोण: सच भेदप्रत्ययपुर:स र: । तद्यथा नेयमिकाम्निहोत्रवचलो5- 
ग्निहोत्रशब्द: ( अ० १ पा० ४ ) प्रकरणान्तरावधृतभेदे कोण्डपायिनामयनगते कर्मणि सासमग्निहोत्रं 
जुहोतीत्यत्र साध्यसादृश्येन गोण: ( अ० ७ पा० ३ ) | साणवके चानुभवपघ्तिद्धभेदे सिहात्सिहशब्दः। न 

भामती--व्याख्या 

& [ कहीं पूर्व॑ से उत्तर और कहीं उत्तर से पूर्व का बाघ होता है, उसकी व्यवस्था यह्‌ 
है कि पूर्वोत्यन्न पदार्थ की अपेक्षा पश्चात्‌ उत्पन्न पदार्थ का प्राबल्य वहाँ ही समझा जाता है, 
जहाँ दोनों पदार्थों की उत्पत्ति में परस्पर एक-दूसरे की अपेक्षा नहीं होती । पूर्वोत्पन्न पदार्थ 
के समय पश्चात्‌ उत्पन्न पदार्थ था ही नही, अतः पर का बाघ किए बिना ही पू्वे की उर्त्पात्त 
हो जाती है किन्तु पश्चात्‌ उत्पन्न पदार्थ की तब तक उत्पत्ति हो ही नहीं सकती, जब तक 
पूर्व का बाध न किया ज़ाय ]। 

दूसरी बात यह भी है कि जो लोग 'अहम्‌!'--इस प्रत्तीत के विषयीभूत पदार्थ को ही 
भात्मा मान बैठे हैं, उन्हें भी उसे तात्त्विक. ( वास्तविक ) नहीं समझना चाहिए, क्योंकि 
“महमिहैवास्मि सदने जानान:'- इस प्रतीति के द्वारा आत्मा को एक घर के कोने में ही परि- 
ौिछन्‍न बताया जाता है, जबकि आत्मा व्यापक होता है। व्यापकीभूत आत्मा में परिच्छि- 
स्नत्व की प्रतीति वैसे ही भ्रमात्मक है, जैसे कि पवंत के प्रोत्तुज्ञ शिखर पर अवस्थित विशाल 
विटप भी प्रृथिवी-तल पर खड़े हुए व्यक्ति को घास की छोटी सी पूली के समान दिखाई देते 
हैं। 'अहमिहैवास्मि'--इस प्रतीति में जो प्रादेशिकत्व ( एतद्देशावच्छिन्नत्व ) प्रतीत होता 
है, वह शरीरगत है - ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि शरीर के लिए अहम्‌ -- ऐसा प्रयोग नहीं 
हो सकता । 'अहम्‌” शब्द गोणी वृत्ति से शरीर का ही बोघक है'--ऐसा मानने पर 'अहं 
जानान:'--ऐसा व्यवहार न हो सकेगा, क्योंकि शरीर न तो ज्ञानस्वरूप है और न ज्ञान का 
आश्रय । 'अहं” शब्द का शरीर में गौण प्रयोग भी सम्भव नहीं, क्योंकि भट्टपाद ने कहा है-- 
“लक्ष्यमाणगुणयोगाद्‌ वृत्तेरिष्ठा तु गौणता ।” ( तं० का» प्रू० ३५४ ) अर्थात्‌ जहाँ पर सिंह 
शब्द माणवक में लक्ष्यमाण माणवकगत क्र्रत्व, शुरत्वादि गुणों के सम्बन्ध से प्रवृत्त हुआ 
है!--ऐसा वक्ता और श्रोता दोनों को निश्चय होता है, कहाँ ह। सिंहादि शब्द गौण माने जाते 
हैं। गौण-प्रयोग के लिए मुख्याथं ( सिंहादि) और गौणाय॑ ( माणबकादि ) में भेद का. 
निश्चय भी होना अनिवायं है, जेंसे कि अमिहोत्र! नाम का कर्म दो प्रकार का श्रुत है-- 
(१) नित्य अम्निहोत्र और (२ ) कुण्डपायी ऋषियों के द्वारा अनुष्ठीयमान सत्र कम का 
अद्भभूत अग्निहोत्र [ “अग्निहोत्रं जुहोति'' ( तै. सं. १।५।९॥१ ) इस वाक्य से विहित अग्निहोत्र 
कमे नित्य कर्म है, जिसका अनुष्ठान आहिताग्नि पुरुष जीवन-पय॑न्त नित्य सायं और प्रातः 
किया करता है। “मासमग्निहोत्रं जुहोति”” ( तां० ब्रा० २५४।१ ) इस वाक्य से अवबोधित 
अम्निहोत्र कम कुण्डपायी ऋषियों के अयनसंज्ञक सत्रकर्म का अज्भ कहलाता है ]। नित्य 
अम्निहोत्र कम॑ं का वाचक “अम्निहोत्र” शब्द सत्रविशेष के अद्भुभूत अग्निहोत्र कम के बोधन में 
गौणीवृत्ति से प्रवृत्त है। प्रकरणान्तराधिकरण ( २३११ ) में दोनों अग्निहोत्र कर्मों का भेद 
सिद्ध किया गया है। नित्य अम्तिहोत्र कर्म “अग्निहोत्र” शब्द का मुख्य और सत्राज्भभूत कर्म 








रा ] हिन्दीसहितभामतोसंचलितम्‌ श्र 


भामती 

त्वहद्भारस्य मुख्योध्थों निर्दृठितगर्भतया देहादिभ्यों भिन्नोअनुभूयते येन परश्षब्दः दरीरादो गोणों भवेत्‌ । 
न चाध्यन्तनिरूढतया गोणेईपि न गौणत्वाभिमानः. सा्ंपादिषु तेलशब्दवदिति बेदितव्यम्‌ ॥ तन्नापि 
स्नेहात्तिलभवादूभेदे सिद्ध एव. साथंपादीनां तेलब्ब्दवाच्यत्वाभिमानों न त्वर्थयोस्तेलसाषंपयोरभेदा- 
व्यवसायः । तत्सिद्धं गोणत्वमुभयदर्शिनों गोणमुख्यविवेकविज्ञानेन व्याप्त तबिह व्यापक विवेकज्ञानं निव- 
ततमानं गौणतामपि निवत्तंयतीति । न च ब्रालस्थविरशरीरभेदेशपि सो$हमिस्येकस्पात्मनः प्रतिसन्धाना- 
बृदेहादिश्यो भेदेनास्त्यात्मानुभव इति वाच्यम्‌ । परीक्षकाणां .खल्वियं कया न लोकिकानाम्‌। परीक्षफा 
अपि हि व्यवहारसमये न लछोकसामान्यमतिवत्त॑न्ते । वचयत्यनन्तरमेव हि भगवान्‌ भाष्यकारः | #पश्वा« 
दिभिश्वाविशेषादिति # । बाह्मा अप्याहु: “श्ास्त्रचिन्तकाः खल्वेवं विवेचयन्ति न प्रतिपत्तार:” इति। 
तत्पारिद्ोष्याच्चिदास्मगोचरमहड्भरारमहमिहास्मि सदन इति प्रयुझ्ानों लोकिकः शरीराष्मभेदग्रहावात्मनः 
प्रादेशिकस्वमभिमन्‍्यते नभस इव घटमणिकमल्लिकाशुपाध्यवच्छेदादिति युक्तमुत्पश्यामः । 





भामती-व्याख्या 

गौण अथं माना जाता है, क्योंकि दोनों कर्मों में साध्य-साहश्य विद्यमान है | जहाँ माणवक 
में पसह” शब्द का गौण प्रयोग होता है, वहाँ भी अनुभव के ह्वारा माणव और सिंह का 
भेद सिद्ध होता है। इसी प्रकार यदि अहं शब्द का शरीर में गौण प्रयोग माना जाता है, 
तब “अहं” शब्द के मुख्य और गौणभूत अर्थों का भेद किसी प्रमाण से सिद्ध होना चाहिए था, 
किन्तु अभी तक देहादि से भिन्‍न किसी अत्यन्त प्रसिद्ध आकार में प्रस्फुटित मुख्य अथ अनुभूत 
नहीं हुआ, जिसको मुख्य मानकर 'अहं” शब्द शरीर में गौणरूप से प्रवृत्त होता। यद्यपि 
कहीं-कहीं अत्यन्त निरूढ़ हो जाने के कारण 'गौण' शब्द में भी गौणता का स्पष्ट भान नहीं 
होता, जैसे तिल से निकले द्रव का मुख्य रूप से वाचक 'तैल” शब्द सरसों से निकले द्रव 
विशेष कौ गौणी वृत्ति से कहता है, किन्तु उसमें गौणता आपातत प्रतीत नहीं होती | तथापि 
वहाँ भी सरसों से निकले तेल का तिलोद्भूत तेल से भेद निश्चित होता है। सरसों के तेल में 
'तैल” शब्द की वाच्यता का अभिमानमात्र होता है, अभेदाध्यवसाय नहीं। फलतः “त्र यंत्र 
गौणाथ॑त्वम्‌ , तत्र तत्र मुख्यार्थाद भेद:-- इस प्रकार गौणत्व व्याप्य और मुख्याथंप्रतियो- 
गिक भेद व्यापक होता है। प्रकृृत में व्यापक ( मुख्याथं-भेद ) सिद्ध न होने के कारण 
शरीरादि में 'अहम्‌” शब्द का गौण प्रयोग सम्भव नहीं। 

यह जो कहा जाता है कि बाल्य और वृद्धावस्था के शरीरों का भेद होने पर भी 
आत्मा की प्रत्यभिज्ञा होने के कारण अन्वय-व्यतिरेक के द्वारा शरीरादि से आत्मरूप मुख्याथ॑ 
का भेद निश्चित है। वह कथा विवेक-कुशल प्रेक्षा-दक्ष परीक्षक मनीषियों की है, साधारण 
व्यक्ति की नहीं । परीक्षक महापुरुष भी व्यवहार-काल में साधारण व्यक्तियों की मर्यादा का 
उल्लद्भन नहीं किया करते । भगवान्‌ भाष्यकार भी कुछ आगे चलकर ही कहेंगे--“पश्वादि- 
भिश्चाविशेषात्‌” ( ब्र. सू. शां. भा. पृ. ४२ ) | वैदिक क्षेत्र से बहिर्भूत विद्वान्‌ धर्मकीति ने भी 
ऐसा ही कहा है-“शास्त्रचिन्तका: खल्वेव॑ विवेचयन्ति, न प्रतिपत्तार:” अर्थात्‌ शास्त्राथ का 
निरन्तर चिन्तन करने वाले विवेचक महापुरुष ही गम्भीर विवेचन प्रस्तुत कर सकते हैं, 
साधारण प्रतिपत्ता नहीं। इस प्रकार यहाँ गौणादि प्रयोगों के न हो सकने के कारण परिशे- 
घत: 'अहमिहास्मि!--ऐसा प्रयोग करनेवाला लौकिक व्यक्ति शरीरादि से अविविक्त आत्मा 
को वैसे ही प्रादेशिक और परिच्छिन्न मानता है, जैसे एक व्यापक आकाश घट, मणिक्क 
( मटका ) मल्लिका ( मलिया या हाँडी ) आदि उपाधियों के परिच्छेंद से ( परिवेश में घिर 
कर ) परिच्छिन्न-सा प्रतीत होता है । 


॥ं [अ. पा. श स्‌. है 


भामती 

न चाहद्भारप्रामाष्याय देहादिवदात्मापि प्रादेशिक इति युक्तम्‌॥ तदा खल्वयमणुपरिमाणों वा 
स्थादृदेहपरिमाणों वा? अगुपरिमाणत्वे स्थूलो5हं दीघं इति चन स्यात्‌ । वेहपरिसाणत्वे तु साव- 
यबतया देहवदनित्यत्वप्रसज़ु: । कि चास्मिन्‌ पक्षेषवयवसमुदायों वा चेतयेत्‌ प्रत्येक बाध्वयवाः । प्रत्येक 
चेतनत्वपक्षे बहुनां चेतनानां स्वतम्त्राणामेकबाक्यताभावादपर्य्यायं विरुद्धविक्क्रियतया. शरीरमुन्मण्येत, 
अ्क्रियं वा प्रसब्येत | समुदायस्थ तु॒चेतन्ययोगे वृकूण एकस्मिन्नवयवे चिदात्मनोध््यवयवों बुकृण इति 
न चेतयेत्‌ । न च बहुनामवयवानामविनाभावनियमो दृष्टों य एबाबयवों विज्ञो्णस्तदा तदभावे न चेत- 
येत्‌ । विज्ञानालम्बनत्वेध्प्यहम्प्रत्ययस्य भ्रान्तत्व॑ तदवस्थमेव । तस्य स्थिरवस्तुनिर्भासत्वावस्थिरत्वाज्च 
विज्ञानानाम्‌ । एतेन स्थृलो5हमन्घो5हूं गच्छामीत्यादयो<्प्यध्यासतया व्याख्याताः तदेवमुक्तक्रपेणाहंप्रत्यये 
पूतिक्ष्माण्डीकृते भगवती श्रृतिरप्रत्यूहूं कतृत्वभोक्तृत्वसुखदुःखशोकाद्यास्मत्वमहमनुभवप्रश्नज्जितमात्मनो 
निषेदृधुमहंतीति । तदेव॑ सबंप्रवादिश्रुतिस्मृतीतिहासपुराणप्रथितमिष्याभावस्या हम्प्रत्ययस्य ञ 

ह भामती-व्याख्या 

“अहमिहैवास्म'--इस अ्रमात्मक प्रतीति में प्रमाणता लाने के लिए शरीरादि 
के समान आत्मा को भी प्रादेशिक ( प्रदेशमात्र में रहने वाला परिच्छिन्न ) मान लेना 
उचित नहीं, क्योंकि प्रादेशिक मान लेने पर प्रश्न उठता है कि आत्मा को अणु परिमाण 
मानेंगे ? या मध्यम परिमाण का ( शरीर के आकार का )? अणु मानने पर आत्मा में 
'स्थूलो5हम्‌', 'दीर्घो"हम्‌'--ऐसा व्यवहार न हो सकेगा और शरीर के समान मध्यम परिमाण 
का मान लेने पर आत्मा भी शरीर के समान हीं साववव और अनित्य हो जायगा। यह भी 
इस पक्ष में जिज्ञासा होती है कि अवयवी आत्मा के अवयवनसमुदाय में चैतन्य मानेंगे ? या 
प्रत्येक अवयव में प्रथक्‌-प्रथक्‌ चेतन्य ? प्रत्येक अवयव को चेतन मानने पर एक ही शरीर को 
अनेक स्वतन्त्र चेतनों का साम्राज्य मानना होगा। अनेक स्वतन्त्र चेतनों में परस्पर एक- 
वाक्‍्यता ( गुण-प्रधानभाव ) न होने के कारण एक ही शरीर का विरुद्ध विविध दिशाओं 
में संचालन प्राप्त होगा, फलस्वरूप शरीर यातो दुकड़े-टुकड़े हो जायगा या विपरीत 
आकषंणों में पड़कर शरीर निष्क्रिय और स्तब्घध-सा होकर रह जायगा। सभी अबयवों के 
समूह में एक चंतन्‍्य मानने पर किसी एक अवयब के टूट-फूट जाने पर आत्मा टूट-फूट 
जायेगा, चेतन नाम की वस्तु ही वहाँ नहीं रह जायगी। सभी अबयवों में अविनाभाव 
( परस्पर साथ-साथ रहने का स्वभाव ) तो देखा नहीं जादा, फलत: जब भी कोई एक 


अवयव विशीर्ण हो ( बिखर ) जाता है, तभी उसका अभाव हो जाने से चैतन्य समाप्त हो 
जायगा। 


बौद्ध-सम्मत विज्ञानक्षण को “अहम्‌'--इस प्रतीति का विषय मानने पर भी अहं 
प्रतीति की भ्रमरूपता दूर नहीं होती, क्योंकि वह प्रतीति एक स्थिर वस्तु को विषय करती 
है, किन्तु विज्ञान अस्थिर और क्षणिक है । इस प्रकार अहंप्रतीति का कोई विशुद्ध एक विषय 
सिद्ध न हो सकने के कारण अध्यासात्मक मानना पड़ता है। जिस प्रत्यक्षभूत अहंप्रतीति के 
बल पर प्रत्यक्षवादी इतनी उछल-कूद मचाते थे, उसकी सड़े हुए कृष्माण्ड ( कोहड़े ) की सी 
दुगेति हो जाने पर, अहंप्रतीति के विरोधाभास की नीहारिका ( कुहासा ) को फाड़ती हुई 
भगवती श्रुति की प्रखर ज्योति जगमगाती है और दहराकाश में छिपे कतूंत्व, भोक्तृत्व, सुख- 
दुःख, शोक-मोहादि की काली रेखाएँ मिटा कर रख देती है। इस प्रकार समस्त वाद, 
श्रुति, स्मृति, इतिहास और पुराणों में प्रसिद्ध. मिथ्याभुत अहमनुभव के स्वरूप ( अन्योष्त्या- 
त्मकत्व ), निमित्त ( इतरेतराविवेक ) और लोकव्यवहाररूप फल का विश्लेषण प्रस्तुत 








| ] हिन्दीसहितभामतीसंचलितम्‌ श्ष 


ताप्यन्योन्यस्मिन्नन्योन्यात्मकतामन्योन्यधर्माश्वाध्यस्येतरेतराविवेकेनात्यन्तविविक्तयो- 
धेमंधेमिंणोर्मिथ्याशाननिमित्तः सत्याउते मिथुनीकृत्य 'अहमिद? 'ममेदम” इति नेसर्मि- 
को3यं लोकव्यवहारः । 
भामती 

फल्रुपव्यास्यानम ७&अन्योग्यस्मिन्रित्यादि७ । अन्न चान्योस्यस्मिन्‌ धर्षिणि आत्मश्षरीरावावस्योन्यास्मक- 
तामष्यस्थाह॒मिद शरीरादीति । इदमिति च॒ बस्तुतो न प्रतोतितः। लोकव्यवहारों लोकानां व्यवहार: 
स चायमहमिति व्यपदेश: । इतिशब्दसूचितश्र शरीराह्यनुकूलं प्रतिकूल च॒प्रम्ेयजातं प्रमाणेन प्रमाय' 
तदुपादानपरिवजंनादिः । अस्योग्यधर्माश्राध्यस्यान्योस्यस्मिन्‌ धर्मिणि देहाविधर्मान्‌ जन्मसरणजराव्याध्या- 
दोनाश्मनि धर्मिणि अध्यस्तवेहात्मभावे समारोप्य तथा चेतन्यादीनात्मनि घर्षिणि अध्यस्तदेहात्मभावे 
समारोप्य तथा चेतन्यादीनात्मधर्मान्‌ देहादावध्यस्तात्मभावे समारोप्य मम्रेदं जरामरणपुत्त्रपशुस्वा- 
स्यादीति व्यवहारो व्यपदेशः इतिशब्वसूचितन्ल तवनुरूप: प्रवृत््यादिः । अन्न चाध्यासव्यवहारक्रियाभ्यां 
यः कर्त्तोन्नीतः स समान इति समानकत्तु'कत्वेनाध्यस्थ व्यवहार इत्युपपन्नम्‌ । पूर्वकालत्वसूचितमध्यासस्य 
व्यवहारकारणस्वं सूचयति ७मिथ्याज्ञाननिमित्तो व्यवहार:७। भिध्याज्ञानमध्यासस्तन्निमित्तस्तज्ाबाभा- 


भामती-व्याख्या 

करते हुए भगवान्‌ भाष्यकार कहते हैं--'“अन्योष्न्यस्मिस्नन्योउन्यात्मकतामन्यो5न्यघर्माध्ना- 
ध्यस्थ लोकव्यवहार: ।” यहाँ 'अन्योःस्मिन्‌ धर्मिण! का अर्थ है--आत्मा और शरीरादि 
धर्मियों में “अन्योउत्यात्मकतामध्थस्थाहमिदम्‌”--इस भाष्य में “इदम्‌' पद से शरीरादि का 
ग्रहण किया गया है। यद्यपि 'मैं यह शरीर हूँ'--ऐसी प्रतीति नहीं होती, तथापि शरीर के 
साथ 'अहं स्थूल» आदि अनुभवों के आधार पर सिद्ध तादात्म्याध्यास की वस्तु-स्थिति को 
लेकर भाष्यकार ने 'अहमिदम्‌”- ऐसा कहा है । 'लोकव्यवहार:'--यहाँ “्यवहार' के द्वारा 
'अहम्‌-अहम्‌'--इस प्रकार का अभिवदन विवक्षित है । “अहमिदम्‌' 'ममेदमिति'--यहाँ इति 
पद से सूचित व्यवहार है-प्रमाणों के द्वारा पदार्थों की अनुकूलता, तन्मूलक ग्राह्मता और 
प्रतिकूलता तन्मुलक परिवर्जनीयतां आदि का निष्पादन । अन्योज्न्यधर्माश्राध्यस्य'--इसका 
तात्पयं यह है कि अन्‍्योध्त्य धर्मियों में परस्पर के धर्मों [ आत्मा में देह के जन्म, मरण, 
जरा, ध्याधि आदि धर्मों एवं शरीर में आत्मा के चैतस्थादि धर्मों] का अध्यास करके व्यव- 
हार करना--'ममेदं जरामरणपुत्रपशुस्वामित्वमिति! | व्यवहार” पद का वाच्या्थ शब्द- 
प्रयोग है । “इति” शब्द के द्वारा तदनुरूप प्रवृत्यादि व्यवहार सूचित किए गए हैं [विवरण- 
कार ने चार प्रकार का व्यवहार कहा है-“अभिज्ञा, अभिवदनम, उपादानम्‌, अथेक्रिया 
इति चतुत्रिधः” ( प॑० वि० पृ० ६२) अर्थात्‌ घटादि पदार्थों का (१) ज्ञान, (२) संज्ञा 
पद का अभिधान, ( ३ ) प्रवृत्ति और (४) जलाहरणादि के भेद से सब व्यवहार चार 
प्रकार का होता है। यहाँ भाष्पकार ने कुछ व्यवहारों का अभिधान कर शेष को 'इतिः 
पद से सूचित किया है ]। 

शज्ञा-- अध्यस्य व्यवहार:'- ऐसी भाष्य-योजना में यह विचारणीय है कि 'अध्यस्थ! 
पद में प्रयुक्त 'ल्यप्‌” आदेश का स्थानीभूत 'वत्वा' प्रत्यय कैसे हुआ ? “समानकतृंकयो: पू्व॑- 
काले” (पा. सू. ३।४।२१) इस सूत्र के द्वारा एककतुंक दो क्रियाओं में से पूर्वकालीन क्रिया की 
उपस्थापक धातु के उत्तर 'क्त्वा” प्रत्यय का विधान किया जाता है, किन्तु यहाँ कोई ऐसा 
एक कर्त्ता प्रतीत नहीं होता, जिसकी पूर्वकालीन क्रिया की वाचक “अस्‌” धातु हो । 

समाधान--] वेदान्तियों का सभी व्यवहार श्री कुमारिल भट्ट की प्रक्रिया पर निर्भर 
है। भाट्टगण आख्यात की शक्ति भावना में मानते हैं, भावना पदार्थ चेतन का एक व्यापार 





[ बह्मसत्रशाइ््रभाष्यम्‌ [अ. १पा, १ स्‌. १ 





भामती 
बानुविधानाहथवहारभावाभावयोरिस्यथं: । तदेवसध्यासस्वरूपं फर्ल च व्यवहारमुक्त्वा तस्थ निमित्तमाह 
& इतरेतराविवेकेन & । विवेकाग्रहेणेत्यर्थं-। अथाविवेक एवं कस्मान्न भवति, तथा चर नाध्यास 
इल्यत आह &भत्यन्तविविक्तयोधमंघर्मिणो:७ । परमार्थतों ध्षिणोरतादात्म्यं विवेको धर्माणां चासद्भी- 
विवेक: । 
हर स्थादेततु--विविक्तयोबंस्तुसतोभेंदाग्रहनिबन्धनस्तादात्म्यविश्वमो युज्यते शुक्तेरिव रजतादृभेवाग्रहे 
रजततादात्म्यविश्वमः । इह तु परमाथंसतश्रिदात्सनो न भिन्‍न॑ देहाद्यस्ति वस्तुसत्तत्‌ कुतश्रिदात्मनो भेदा- 
ग्रहः कुतश्व तादात्म्यविश्वम॒इत्यत आह ७ सत्यानृते सिथुनीकृत्य  । विवेकाग्रह्मदध्यस्पेति योजना । 
सस्यं चिदात्मा, अनुतं बुद्धीन्द्रियदेहादि, ते दें धर्षिणी म्रिथुनोकृत्य, युगलीकृश्येत्यर्थं:। न च॒ संवृतिपर- 
भार्थंसतो: पारसारथिक मिथुनमस्तोत्यभूततज्ू!वार्थंस्थ च्वे: प्रयोग: । एतदुक्‍्त भवति--अप्रतीतस्थारापा- 
भामती-व्याख्या 
है, अपने आश्रयीभूत कर्त्ता के विना भावना उपपन्न नहीं हो सकती, अत! भावना के 
द्वारा कर्त्ता का आक्षेप या उन्‍नयन किया जाता है ]। यहाँ भी अध्यसन ओर व्यवहरण-- 
इन दो क्रियाओं के द्वारा जो कर्त्ता उन्‍नीत होता है, वह एक ही है, अतः एक ही कर्त्ता की 
अध्यसन और व्यवहरण--इन दो क्रियाओं में अध्यसन क्रिया पूर्वकालीन है, अतः उसकी 
वाचकीभूत अधिपूरवंक अस्‌ घातु के उत्तर क्त्वा प्रत्यय निष्पन्न हो जाता है । 'अधि' अव्यय 
पूरे में होने के कारण “समासेःनत्पूर्वे क्वो ल्यप्‌” ( पा० सू० ७१।३७ ) इस सूत्र के द्वारा 
क्त्वा को 'ल्यप्‌” का आदेश होकर “अध्यस्य” पद सम्पन्न हो जाता है, उक्त प्रयोग का तात्पये 
'अध्यस्य व्यवहारति छोकः'--इस प्रयोग में है । 

: “अध्यस्य' पद में प्रयुक्त 'कत्वा' प्रत्यय के द्वारा अध्यास में पूवंकालभावित्व सूचित 
किया गया, अतः पूर्वकालभावी अध्यास में उत्तरभावी व्यवहार क्रिया की कारणता 
का स्पष्टीकरण करते हुऐ भाष्यकार कहते हैं--“मिथ्याज्ञाननिमित्तो व्यवहारः” । “मिथ्या 
ज्ञान' शब्द का अर्थ है--अध्यास, यही अध्यास उक्त व्यवहार का निमित्त है, अतः व्यवहार 
को अध्यास निमित्तक कहा. गया है, क्योंकि “अध्याससत्त्वे व्यवहा रसत्त्वम्‌, अध्यासाभावे 
व्यवहाराभावः---इस प्रकार अध्यास के भावाभाव का अनुविधान व्यवहार का भावाभाव 
करता है । इस प्रकार अध्यास के स्वरूप एवं उसके फलभूत व्यवहार का कथन करके उसका 
निमित्त कहते हैं--“इतरेतराविवेकेन”” | यहाँ “विवेक' पद से विवेक ( भेद ) का अग्रह 
विविक्षित है । 'विवेकाग्रह को अध्यास का निमित्त न मान कर अविवेक ( भेदाभाव ) को 
ही अध्यास का निमित्त क्‍यों नहीं माना जाता ?” इस प्रश्न का उत्तर यह है कि जहाँ अविवेक 
या भेदाभाव है, वहाँ अध्यास हो ही नहीं सकता--यह दिखाने के लिए कहा गया है--अत्यन्त- 
विविक्तयो: धर्मिणो: ।” आशय यह्द है कि अभिन्न पदार्थ में कभी अध्यास नहीं होता, शुक्ति 
ओर रजत के समान दो नितान्‍्त विविक्त ( भिन्न ) धर्मियों में ही अध्यास होता है, हाँ उनमें 
विवेक ( भेद ) का भान नहीं होना चाहिए। विवेक दो प्रकार का होता है--(१) दो 
धरममियों का अतादात्म्य धर्मिविवेक कहलाता है और (२ ) आरुण्यादि धर्मों का असंकीणंत्व 
( स्फटिकादवृत्तित्व ) धमंविवेक है। 

यहाँ यह शद्भा होती है कि जो दो धर्मी वस्तुतः विविक्त हों किन्तु उनके विवेक 
( भेद ) का ग्रह ( भाव ) न हो रहा हो, तब उनमें तादात्म्य-विश्रम ( शुक्ति में रजतरूपतादि 
का भ्रम ) घटित हो जाता है, जेसे कि शुक्ति और रजत--दो वस्तुतः भिन्‍न पदार्थ हैं, उनका 
भेद-ग्रह न होने के कारण उनका 'इदं रजतम्‌'--इस प्रकार तादात्म्य-भ्रम हो जाता है, किन्तु 
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आह-कोयमध्यासो नामेति ? उच्यत्ते--स्म्ृतिरूपः परत्न पूर्वेदशावभासः | त॑ 





के भामती 
योगादारोप्यस्य प्रतीतिरुपयुज्यते न वस्तुसत्तेति । स्पादेतत्‌--आरोष्यस्य प्रतीतो सत्यां पु्ंदष्स्य समा- 
रोपः, समारोपनिबन्धना च॒ प्रतीतिरिति दुर्वारं परस्पराभ्यस्वसित्यतः आह--& नेसगिक इति & । 
स्वाभाविकोध्नादिरयं व्यवहार: । व्यवहारानादितया तत्कारणस्थाध्यासस्थानादितोक्ता । ततश्र पुवंपुव॑- 
मिथ्याज्ञानोपदर्शितस्थ बुद्धीन्द्रियशरीरादेरत्तरोत्तराध्यासोपयोग इत्यनादित्वाद्रोजाइकुरवश्न परस्पराश्रय- 
त्वसित्यर्थ: । 

स्पादेतव्‌ू--अद्धा पु॑प्रतीतिमात्रमुपयुञ्यत आरोपे, न तु प्रतीयमानस्य परमार्थंसत्ता । प्रतीतिरेव 
त्वत्यन्तासतो गगनकसलिनीकल्पस्थ देहेग्द्रियादेनोंपपद्यते । प्रकाशमानत्वमेव हि. चिदात्मनो४पि सत्त्व न 
तु॒ तदतिरिक्त॑ सत्तासामान्यसमवायो5थंक्रियाकारिता वा, द्वतापत्तेः । सत्तायाश्रा्थक्रियाकारितायाश्र 
सत्तान्तरा्क्रियाकारितान्तरकल्पने:न वस्थापातात्‌ प्रकाशमानतेव सत्ताइभ्युपेतव्या । तथा-च वेहादयः 
प्रकाधमानस्वाप्नासन्तश्रिदात्मवद्‌, असत्वे वा न प्रकाशमानास्तत्‌ कथ्थ सत्यानृतयोर्मिथुनीभावस्तदभावे वा 
कस्य कुतो भेदाप्रहस्तदसम्भवे कुतोः्ध्यास इत्याशयवानाह & आह आक्षेप्ता कोध्यमष्यासो नाम? ७ क 
इत्याक्षेपे । 





भामग-व्याख्या 
परमाथंसत्‌ आत्मा से अत्यन्त भिन्न शरीरादि कृछ भी वस्तुसत्‌ नहीं, तब चिदात्मा का किसके 
साथ भेदाग्रह और तादाम्त्य-विश्रम होगा ? इस शद्भा का समाधान करते हुए कहा गया 
है--“सत्यानृते मिथुनीकृत्य” । इसका अस्वध्र है- “विवेकाग्रहादध्यास:” इसके #साथ । यहाँ 
सत्य पदार्थ है-चिदात्मा और असत्य है--बुद्धि, इन्द्रिय और देहादि । इन दोनों धर्मियों 
को एक युगल के रूप में बुद्धिस्थ करना ही मिथुनीकरण है, क्योंकि संवृतिसत्‌ ( संवृतिसंज्ञक 
अविद्या का कार्य ) और परमार्थसत्‌ ( ब्रह्म ) का वास्तविक युगलीकरण सम्भव नहीं, परि- 
शेषतः अभूत पदाथथं को आरोप-प्रणाली के द्वारा ही भूत वस्तु बनाकर परमाथ्थे तत्त्व के साथ 
मिथुनीकरण करना होगा--इस प्रक्रिया की सूचना देने के लिए “मिथुनीक्ृत्य” पद में “च्वि! 
प्रत्यय का प्रयोग किया गया है [ “क्ृष्वस्तियोगे सम्पद्यकत्तरि च्वि:” ( पा. सू. ५४५० ) 
इस सूत्र के द्वारा स्वार्थ में 'च्वि! प्रत्यय का जो वैकल्पिक विधान किया गया है, उसके लिए 
वातिककार ने कहा है--“च्विविधावभूतत:द्भावग्रहणम्‌” | फलतः जो वस्तु जेसी नहीं है, 
उसका वैसा बन जाना च्चि प्रत्यय से ध्वनित होता है। प्रक्ृत में पारमाथिक युगलभाव 
सम्भव नहीं, अत: एक पदार्थ का अध्यास करके उसका दूसरे सत्य पदार्थ के साथ युगलभाव 
सम्पादित किया गया है-इस तथ्य को अभिसूचित करने के. लिए “च्वि! प्रत्यय का यहाँ 
प्रयोग किया गया है। 'संवृति” शब्द का प्रयोग नागार्जुन ने अविद्या या अध्यास के अथ॑ में 
किया है-- 
दै दे सत्ये समुपाश्ित्य बुद्धानां धर्मदेशना । 
लोकसंवृतिसत्यं सत्यं च परमाथंतः ॥ ( आगम. २४८ ) 

चन्द्रकीति ने इसकी वृत्ति में “समन्ताद्वरणं संवृत्तिरज्ञानम्‌” कहा है। प्रज्ञाकर गुप्त 
संवृति का अर्थ करते हैं--“संवतिर्नांम विकल्पविज्ञानम्‌ , अनादिवासनाबलायात: प्रतिभास४” 
( प्र. वा. पृ. १८५ ) | श्री शान्तिदेव के बोधिचर्यावतार में श्री प्रज्ञाकरमति कहते हैं-- 
“संब्रियते आब्रियते यथाभूतपरिज्ञानं स्वभावावरणादावृतप्रकाशनाच्च _अनयेति संवृत्ि;, 
अविद्या, मोहो, विपर्यासः इति पर्याय:' (बो.च.पं. पृ. १७०) | फलतः संवृतिसत्‌ का अथ है-- 
आविद्यक या व्यावहारिक सत्‌ ]। आशय यह है कि अप्रतीयमान पदार्थ का कभी आरोप 

श्र 
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भागती * 

समाधाता लोकसिद्धमध्यासलक्षणमाचक्षाण एवाक्षेप॑ प्रतिक्षिपति & उच्यते--स्मृतिरूप: परत्र 

पु्वंदृश्ठयभासः ७ ।  अवसचन्नोएबसतो वा भासोध्वभासः । प्रत्ययान्तरबाधश्रास्थावसादोउ्वसानों वा। 
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भामती-व्याख्या 

( अध्यास ) नहीं होता, अतः अध्यास में आरोप्यमान ( अध्यस्यमान ) रजतादि पदार्थों की 
प्रतीति का उपयोग होता है, उनकी पारमार्थिक सत्ता अपेक्षित नहीं होती । 

यहाँ जो यह शद्भा होती है कि अध्यस्यमान पदार्थ की प्रतीति हो जानेपर वह पूर्व-ह्ट 
कहलाता है और पूर्व॑-हृष्ट पदार्थ का अन्यत्र अध्यास होता है। किन्तु भध्यास हो जाने के 
पश्चात्‌ ही रजतादि की प्रतीति होती है--इस प्रकार अध्यास और प्रतीति का अन्योष्न्याश्रय 
प्रसक्त क्यों न होगा ? इस शद्भा का परिहार करने के लिए कहा गया है--“नेसगिकः” । उक्त 
व्यवहार स्वाभाविक ( अनादि ) है। प्रतीत्यादिरूप व्यवहार अनादि है, अतः उसके कारणी- 
भूत अध्यास में भी अनादिता ध्वनित हो जाती है, फलतः पूव॑-पुर्व॑मिथ्याज्ञानोपदर्शित 
पदाथे का उत्तरोत्तर अध्यास में उपयोग होता जाता है। बीज-वृक्ष प्रवाह के समान अनादि 
पदार्थों में अन्योथ्न्याश्रयृता नहीं मानी जाती [ जिस बीज व्यक्ति से जो वृक्ष उत्पन्न होता है, 
यदि उसी वृक्ष व्यक्ति से उसके जनकीभूत बीज की उत्पत्ति मानी जाती है, तब अवश्य 
अन्योध्न्याश्रयता होगी, किन्तु अन्य बीज से अन्य वृक्ष की उत्पत्ति मानने में परस्पराश्रयता 
नहीं होती । इसी प्रकार प्रक्ृत में प्रतीति और अध्यास का अनादि प्रवाह माना जा 
सकता है ]। 

यह बात ठीक है कि अध्यास में अध्यस्यमान की केवल पूवव प्रतीति उपयोगी है, 
परमार्थ॑ सत्ता नहीं, किन्तु गगन-कुसुम के समान अत्यन्त असत्‌ देह, इन्द्रियादि की प्रतीति ही 
सम्भव नहीं, क्योंकि असत्ता का अथ अप्रतीयमानता और सत्ता का अर्थ प्रतीयमानता ही 
किया जाता है। चिदात्मा में प्रतीयमानत्वरूप ही सत्त्व माना जाता है, उससे भिन्‍न वैशेषिक- 
सम्मत सत्ता जाति का समवाय वा बौद्ध-स्वीकृत अरथंक्रियाकारित्व को यहाँ सत्त्व नहीं माना 
जा सकता, क्योंकि वैसा मानने पर 'सत्ता जाति में सत्ता और “अर्थक्रियाकारित्व” धम्ं में 
अर्थक्रियाकारिता न होने के कारण सत्तादि प्रपच्च को असत्‌ मानना होगा। सत्तादि में भी 
दूसरी सत्तादि की कल्पना करने पर अनवस्था हो जाती है। फलतः प्रकाशमानता को हीं 
सत्ता मानना आवश्यक है । तब तो देहादि को भी सत्‌ ही मानना होगा, असत्‌ नहीं-- 
दिहादय: नासन्त:, प्रतीयमानत्वात्‌ , चिदात्मवत्‌ः । देहादि को यदि असत्‌ माना जाता है, 
तब वे प्रतीयमान न हो . सकेंगे, अतः सत्‌ और असत्‌ का मिथुनीभाव कक्‍्योंकर होगा? 
मिथुनीभाव के बिना किसका किससे भेद्ाग्रह होगा ? एवं भेदाग्रह सम्भव न होने पर अध्यास 
कंसे होगा ? इस शद्भू को हृदय में रखकर आश्षेपवादी प्रश्न करता है--“कोअ्यमध्यासो 
नाम ?” यहाँ 2 कारक है अर्थात्‌ अध्पास उपपन्न नहीं हो सकता । 

इस आक्षेप के समाधान में समाधान करनेकाला अध्यास का लोक-प्रसिद्ध लक्षण प्रस्तुत 
करता है--“उच्यते स्मृतिरूप: परत्र पुर्वहष्ठावभास:” । 'बदुलू विशरणगत्यवसादने” इस धातु 
से निष्पन्न अवसाद या अवमत का अथ ही “अब” उपसगग से अवद्योतित है, अतः अवसन्न 
( अवसाद-युक्त ) या अवमत ( तिरस्क्ृत ) अवभास ही अध्यास का शब्दार्थ सिद्ध होता है। 
यहाँ अधिष्ठान-ज्ञान के द्वारा उसका बाघ होना ही अवसाद या अवमान है। इस प्रकार 
अवभास के द्वारा मिथ्या ज्ञान विवक्षित होने पर अध्यास का संक्षिप्त लक्षण “मिथ्याज्ञान- 
मध्यास/--ऐसा परयंवसित होता है। [ न्यायदातिककार रिए्ंय को मिथ्या ज्ञान मानते हुए 
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भामती 
एतावता मिथ्याज्ञानभित्युक्तं भवति--तस्थेवमुपब्यास्यानं # पूर्वदृश््यादि ७ । पुव॑दृष्टस्यावभासः पूर्व- 
वृष्ठावभासः । भिथ्याप्रत्ययश्चारोपबिषया रोपणीयस्य सिथुनमन्तरेण न भवतीति पूब॑दृष्टप्रहणेनानृतमारोपणी- 
यमुपस्थापयति, तस्य च॒ दृषटल्वमात्रमुपयुज्यते न बस्तुसत्तेति वृष्ठप्रहणम्‌, तथापि वर्तमान वुष्ट दर्शन 
नारोपोषयोगीति पूर्वेश्युक्तं, तत्र पुब॑दृष्ट स्वरूपेण सदष्यारोपणीयतया$निर्वाच्यमिस्यनुतम्‌ । आरोपविषयं 
सत्यमाह ७ परज्रेति ७ । परत्र शुक्तिकादों परमा्यंसति, तदनेन सत्यानृतमिथुनमुक्तम्‌ । स्थादेततु--परत्र 
पूर्वदृश्ठयभास इत्यलक्षणसतिव्यापकत्बातू । अस्ति हि स्वस्तिसत्यां गवि पृव॑दष्टस्थ गोत्वस्प परत्र 
कालाक्ष्यामवभासः | अस्ति च पाटलिपुन्रे पुवंदृष्टत्य देवदत्तस्थ परत्र माहिष्मत्यामवभासः समीचीनः । 
अवभासपदं च समीचीने5पि प्रस्यये प्रसिद्ध यणा नोलस्थावभासः पीतस्पावभास इत्यत आह # स्मुतिरूप 





के भामती-व्याख्या 

कहते हैं--“सामान्यविशेषधमंपरिज्ञाने सति तह्विपरीतधर्माध्यारोपेण विपयँय: सत्र भव- 
तीति । कः पुनरय॑ विपयंय: ? अतस्मिस्तदिति प्रत्ययः” ( न्‍या. सु. ११९ )। श्री कुमारिल 
भट्ट ने भी मिथ्याज्ञान विपयंय को ही माना है, जैसा कि ए्लो. वा. प्र. ६१-६२ में प्रयुक्त 
'पम्थ्यात्वाज्ञानसं शयैः” और “साक्षाद्‌ विपयेयज्ञानाद्‌ लूध्व्येव त्वप्रमाणता”- इत्यादि वाक्‍्यों 
से स्पष्ट है। श्री ज्ञानश्री ने भी आरोप के अथं में ही “अध्यास! शब्द का प्रयोग किया-- 
“अथ॑श्चैको5ध्यासतो भासतेःन्यः स्थाप्यो वाच्यस्तत्त्वतो नैव कश्चित्‌” ( ज्ञानश्री, पृ. २०३ ) । 
किन्तु प्राचीन आचार्य वसुबन्धु ने अध्यास के लिए उपचार शब्द का प्रयोग उचित समझा 
है--“आत्मधर्मोपचारो हि विविधो यः प्रवर्तते” ( विज्ञप्ति. पृ. ९६ ) | इसकी व्याख्या में कहा 
गया है--“यच्च यत्र नास्ति, तत्‌ तत्नोपचर्यते ।” जपाकुसुमादि के समीपवर्ती स्फटिकादि में 
जपाकुसुम की अरुणिमा का उपचार ( उपसंक्रमण ) प्रसिद्ध ही है ]। 

मिथ्याज्ञान का विस्तृत लक्षण किया गया है-- परत्र पुवृंहृष्ठावभास:”। 'ू्व॑हृष्टस्थ 
अवभास: पुवहक्षवभास:'--इस प्रकार यहाँ षष्ठी समास है। मिथ्या ज्ञान तब तक नहीं हो 
सकता, जब तक आरोप के विषय ( अधिष्ठान ) और आरोपणीय रजतादि पदार्थों के मिथुन 
( युगल ) की उपस्थिति न हो, अतः यहाँ 'पूर्वदृष्टः पद के द्वारा अनृत ( असत्य ) आरोपणीय 
की उपस्थिति कराई गई है । उस ( आरोपणीय पदाथे ) की केवल दृष्टता ( प्रतीति ) अपे- 
क्षित है, परमार्थ सत्ता नहीं--इस तथ्य का आविष्कार 'दृष्ट' पद के द्वारा किया गया है। 
उसमें भी वरतंमानकालीन दर्शन उपयोगी नहीं--यह दिखाने के लिए 'पू्वं/” पद का ग्रहण 
किया गया है। यद्यपि पूर्वहृष्ट रजतादि पदार्थ स्वकूपतः सत्‌ ( व्यावहारिक ) है, प्राति- 
भासिक नहीं, तथापि आरोपणीयत्व ( ब्रह्माज्ञानेतरज्ञानबाध्यत्व ) रूप से असत्‌ होने के' कारण 
अनृत कहा जाता है. । अध्यास के विषय ( अधिष्ठान ) की अनृत-विरुद्ध सत्यता प्रकट करने 
के लिए 'परत्र! का प्रयोग किया गया है, शुक्तच्यादि पर पदार्थ रजतादि की अपेक्षा सत्य 
( अधिकसत्ताक ) होते हैं । इस प्रकार अनृत और ऋत (सत्य ) का मिथुन ( जोड़ा ) प्रस्तुत 
किया गया है । 

यहाँ शद्धा होती है कि 'परत्र पू्ंहष्ठावभासः--यह अध्यास का छक्षण निदुंदट नहीं, 
क्योंकि स्वस्तिमती नाम की गो व्यक्ति में पूव॑ दृष्ट 'गोत्व” जाति का परत्र ( कालाक्षी नाम की 
गो व्यक्ति में ) अवभास ( सत्य ज्ञान ) होता है। इसी प्रकार पाटलिपुत्र ( पटना नगर ) * में 
पूर्व दृष्ट देवदत्त का परत्र ( माहिष्मति नाम के नगर में ) अवभास होता है। 'अवभास' पद 
सत्य ज्ञान में भी प्रयुक्त होता है, जेसे--नीलस्थावभास:', “पीतस्यावभासः॥ इस प्रकार 
गोत्वादि जाति एवं देवदत्तादि वर्यक्तियों की सत्य अनुभूति में प्रसक्त अतिव्याप्ति की इस 


रा अह्मसत्रशाह्लरभाष्यम्‌ [अ. १ पा. १स्‌. १ 


भामती 
इति & । स्मृते रूपसिव रूपमस्येति स्मृतिरूप: । असंन्निहितविषयत्वं च स्मृतिरूपत्व॑ सब्निहितविषयं च 
प्रश्यभिज्ञानं समीचीनमिति नातिव्याप्ति: । नाप्यव्यास्तिः स्वप्नज्ञानस्थापि स्मृतिविश्वमरूपस्थेवंरूपत्वात्तत्रापि 
हि स्मयंमाणे पिन्नादो निद्रोषप्लववशादसप्निधानापरामश्ं तत्र तत्र पूर्वदृष्स्येव सन्निहितदेशकालत्वस्य 
समारोपः । 





एवं पीतः शद्भस्तिक्तो गुड इत्यत्राप्येतल्लक्षणं योजनीयम्‌ । तथाहि---बहिविनिगंच्छद॒त्यच्छन- 
यनरश्मिसंपृक्तपित्तद्रथ्यवत्तिनीं पीततां पित्तद्रव्यरहितामनुभवन्‌ शद्डं च दोषाच्छादितश क्लिमान द्रव्यसात्र- 
मनुभवन्‌ पीततायाश्र शद्भासम्बन्धमननुभवश्नसम्बन्धाग्रहणसारूप्येण. पीत॑ तपनीयपिण्ड पीत॑ बिल्वफल- 


सित्यादो पृव॑दृष्ट सामानाधिकरण्य पीतत्वशद्भुत्वयोरारोप्याह पीतः झद्भः इंलि। एतेन तिक्तो गुड इति 
प्रत्ययो व्याख्यात:। 


एवं विज्ञातृपुरुषाभिमुखेष्वादशोदकादिषु स्वच्छेषु चाक्षुष॑ तेजो लम्नमपि बलीयसा सौथ्येण तेजसा 

प्रतित्नोतः प्रवत्तितं मुखसंयुक्त मुख ग्राहयद्‌ दोषबद्ात्तद्रेशतामनभिमुखतां च॒ मुखस्याग्राहयत्‌ पृव॑दृष्टाभि- 

भामती-व्याख्या 

शद्धू को दूर करने के लिए कहा गया है--“स्मृतिरूप:” । [ “प्रशंसायां रूपप्‌” ( पा. सू. 
४२५६ ) इस सूत्र के द्वारा 'हूपप्‌” प्रत्यय करक जा 'स्मृतिरूप” पद निष्पन्न होता है, वह्‌ 
यहाँ अथुपयुक्त है, क्योंकि उससे स्मृति का प्रशस्तता या पांरपूर्णता प्रतीत होती है, किन्तु यहाँ 
स्मृतिविषय का एक अशमात्र विवाक्षत है, अतः बहुव्रीहि समास के द्वारा 'स्मृतिरूप:' शब्द 
श्री मिश्र जी निष्पन्न कर रहे हैं ] 'स्मृते रूपमिव रूपमस्थ'--इस प्रकार सम्पन्न 'स्मृतिरूप' 
पद के द्वारा असन्निक्ृृष्टार्थवषयकत्व मात्र की उपस्थिति कराई जाती है, जिससे 'तदेवात्र 
गोत्वम्‌', 'स एवायं देवदत्त:'--इत्यादि प्रत्यभिनज्ञात्मक प्रमा ज्ञान में इस लक्षण की अतिव्याप्ति 
नही हाती, कथोंकि प्रत्यभिज्ञा ज्ञान सन्निहितावषयक होता है । इस लक्षण की कहीं अव्याप्ति 
भी नहीं, क्योंकि सभी अ्रमप्रकारों में इस लक्षण का सम्यक्‌ समन्वय हो जाता है, जैसे कि-- 

(१) स्वाप्न ज्ञान -.स्वप्त दखते समय स्मयंमाण माता-पिता आदि पदार्थों में 
“निद्रा” दोष के कारण उनकी असन्निधानता का भान नहीं हो पाता और पूर्व जाग्रत अवस्था 
में दृष्ट सच्चहित देश-काल्वृत्तित्व का समारोप होकर इय॑ में माता', 'अय॑ में पिता! ऐसी 
प्रतांति हो जाता है । 

(२) पीतः शद्भ:--ऐसा भ्रम पीलिया रोगवाले व्यक्ति को प्राय: होता है। उसके 
नेत्रों स निकली शुभ्र रश्मियों के साथ पीलिया का कारणीभूत कुपित पित्त द्रव्य वैसे ही 
चिपक जाता है, जंस चाँदी के तारों पर सोने का रंग चढ़ा हो । उस पित्त द्रव्य को साथ 
चिपकाए नेत्र-रश्मियाँ बाहर निकल कर श्वेत शद्भ पर फंल णाती है। 'अतिसामीप्य” दोष 
के कारण पित्त द्रव्य का ग्रहण नहीं हो पाता और पीलिया रोग के कारण शद्भुगत शुक्ल 
वर्ण का भान नहीं होता, पित्तगत पीत वर्ण और शह्भु के वास्तविक अश्रस्बन्ध का ग्रहण 
भी नहीं होता। जैसे “पीत॑ स्वर्णपण्डम्‌', 'पीत॑ बिल्वफलमु--इत्यादि सत्य स्थल पर गुण 
और गुण द्रव्य का असम्बन्धाग्रह होता है, वैसे ही 'पीतः शद्भु:--इत्यादि भ्रम-स्थक पर 
पृवदृष्ट पीतत्व और तपनीयपिण्डत्वादि के सामानाधिकरण्य का पीतत्व और शद्भत्व में 
आरोप करके पीलियावाला व्यक्ति व्यवहार करने लग जाता है--'पीतः शद्भुः” । इस्ती प्रकार 
“तिक्तो गुडः” आदि भ्रमों की प्रक्रिया होतो है । 

( ३ ) भ्रतिबिम्ब विश्वम-स्थलों में द्रष्टा पुरष के सम्पुखस्थ दपंण या जलादि 
स्वच्छ पदार्थों पर उसकी नेत्र-रश्मियाँ जाती हैं ओर दर्पण-तल पर प्रसृत सूर्य के प्रखर 
प्रकाश से टकराकर द्रष्टा के मुख की ओर ही मुड़ जाती और मुख का ही पूर्णतया ग्रहण 








० प] हिन्दीसहितसामतीसंचलितम्‌ श्र 





भामती 
मुखादशोदकदेशतासाभिमुख्य च मुखस्यारोपयतीति प्रतिबिम्बविश्वसो5पि लक्षितों भवति। एतेन द्विचन्द्र- 
दिडमोहालातचक्रगन्धव॑न्गरदं शो रगादिविश्वमेष्वपि यथासस्भ्वं रुक्षणं योजनोयम्‌ । 

एतदुकक्‍तं भवतति - न प्रकाशमानतामात्र॑ सत्त्व॑ येन वेहेन्द्रियादेः प्रकाशमानतया सःद्भावों भवेत्‌ । 
नहि सर्पादिभावेन रज्ज्वादयो वा स्फटिकादयो वा रक्तादिगुणयोगिनों न प्रतिभासन्ते, प्रतिभासमाना वा 
भवन्ति तदात्मानस्तद्धर्माणो वा । तथा सति मरुषु सरोचिचयमुच्चाबचमुच्चलत्तुज्ञतरज्भ भज्ू मालेयमश्यणं- 
सवतीर्णा सन्दाकिनीत्यभिसन्धाय प्रवृत्तः ततु तोयमापीय पिपासामुपश्मयेत्‌ । तस्मादकामेतापि आरोपितस्थ 
प्रकाशमानस्थापि न वस्तुसत्त्वमभ्युपग्नीयम्‌ । न च मरीचिरूपेण सलिलमवस्तुसत्‌ स्वरूपेण तु परमार्थ- 
सदेव देहेन्द्रियादयस्तु स्वरूपेणाप असन्‍्त इत्यनुभवागोचरत्वात्कथमारोध्यन्त इति साम्प्रतम्‌ , यतो 
यदासस्तो नानुभवगोचराः कथ्ं तहि मरीच्यादीनामसतां. तोयतयानुभवगोचरत्वम्‌ ? न च॒ स्वरूपसस्वेन 
तोयात्मनाषि सन्‍्तो भवन्ति यदाच्येत नाभावो नास भावादन्यः कश्चिदस्ति अपि तु भाव एुव भावान्तरा- 
त्मनाइभाव; स्वरूपेण तु भावः। यथाहुः--'भावान्तरमभावों हि कयाचित्तु व्यपेक्षयेति ।” ततश्र 

भामती-व्याख्या 
करती हैं। रश्मियों के मोड़-तोड़ दोष के कारण मुख की ग्रीवास्थता और अनभिमुखता का 
भान नहीं होता । फलत: द्रष्ट के द्वारा दर्पणादि में पूव॑दृष्ट दपंणादि का देश और आशभि- 
मुख्य 'अपने मुख में आरोप करके व्यवहार किया जाता है--“अहं दपंणे मुखं पश्यामि/ | इसी 
प्रकार द्विचन्द्रश्रम', 'दिग्श्रम', अलातचक्र', 'गन्धवेनगर', वंशोरग” ( बाँस के दण्ड में सपं- 
अम ) आदि भ्रमों में भी यथासम्भव यह लक्षण घटा लेना चाहिए। 

[ आक्षेपवादी ने जो कहा था कि चिदात्मा में जो प्रकाशमानंता रूप सत्ता है, वही 
शरीरादि में भी विद्यमान है, अतः शरीरादि को असत्‌ या अनृत नहीं कहा जा सकता, तब 
सत्‌ु और असत्‌ का मिथुनीकरण कंसे होगा ? उस पर सिद्धान्ती कहता है कि ] प्रकाशमान- 
त्वमात्र को सत्त्व नहीं कहा जाता कि शरीर और इन्द्रियादि भी प्रकाशमान होने के कारण 
सत्‌ हो जाते । येन केन रूपेण तो असत्‌ पदार्थ भी प्रतोयमान हो जाते हैं, जेसे सपंत्वरूप से 
रज्जु, आरुण्यादि के योग से स्फटिकादि ५तीयमान होते हैं। जो जिस रूप में प्रतीयमान होता 
है, वैसा सत्‌ नहीं हो जाता, अन्यथा रज्जु भी सप॑ और स्फटिकादि भी अरुण हो जायँगे और 
ग्रीष्म काल में तपते मरुस्थल पर ऊपर-नोचे लहराती सघन सूर्य-रश्मियाँ ही उन्नतावनत 
तरज्जावल्सिंकुल जाह्नवी के रूप में मूर्तिमान हो जाएँगी और प्यास से व्याकुल मृगों के 
यूथ उसी गंगा का जल पीकर अपनी चिरतृषा दूर कर छेंगे। इसलिए आरोपित पदार्थों की 
प्रकाशमानता को वस्तुसत्ता नहीं मानना चाहिए। यदि कहा जाय कि मरु-जल तो किरणों 
के रूप में असत्‌ होने पर भी स्वरूपेण सत्‌ हो होता है किन्तु देह, इन्द्रियादि तो स्वरूप से 
भी सत्‌ नहीं, अतः अनुभव के अविषय होने के कारण कक्‍्योंकर आरोपित होंगे? तो 
वसा कहना उचित नहीं, क्योंकि यदि असत्‌ पदार्थ अनुभव के विषय नहीं होते, तब जल के 
रूप में मरु-मरीचियाँ क्यों प्रतोयमान होती हैं? मरीचियाँ स्वरूपत: सतु हैं, तो -जलरूप में 
सत्‌ हो जाएँगी--ऐसा कभी नहीं हो सकता । 

शह्ला-यदि कहा जाय कि भाव से भिन्‍नत अभाव नाम की कोई वस्तु ही नहीं होती, 
अपितु एक ही भाव अन्य भाव .के रूप में अभाव हो जाता हैं, किन्तु वह स्वरूपतः भाव 
ही रहता है, जैसा कि: श्री कुमारिल भट्ट .कहते है--“भावान्तरमभावों हि क्ाचित्तु 
व्यपेक्षया” ( ए्लो. वा. पृ. ५६६ ) । अर्थात्‌ एक भाव अन्य भाव की अपेक्षा अभाव होता है, 
जैसे घट स्वरूपेण भावरूप होने पर भी पटादि के रूप में अभाव ही होता हैं। अतः भावरूप 





] ब्रह्मचत्रशाह्लरभाष्यम्‌ [अ. १ पा. है ख्‌. है 


भामती 
भावात्मनोपाव्येयतयास्य युज्येतानुभवगोच रता, प्रपञ्नस्थ पुनरत्यन्तासतों निरस्तसमस्तसामथ्यंस्थ निस्‍्त- 
स्वस्थ कुतोध्नुभवविषयभाव: ? कुतो जा चिदात्मन्यारोपः ? 

न च विषयस्य समस्तसामथ्यंस्थ विरहेइप ज्ञानमेव तत्तादृशं स्वप्रत्ययसासर्थ्यासादितादृशन्त- 
सिद्धस्वभावभेदमुपजातमसतः प्रकाशन तस्मादसत्प्रकाशनशक्तिरेवाविद्येति साम्प्रतम्‌ , यतो येयमसतृप्र- 
काहनशक्तिविज्ञानस्थ कि पुनरस्याः शक्धम्‌ ? असदिति चेतू, किमेतत्काय्यंमाहोस्विदस्या ज्ञाप्यम्‌ ? न ताव- 
स्काय्य॑म्रसतस्तत्त्वानुपपत्तेः । नापि ज्ञाष्यं, ज्ञानान्तरानुपलब्धे: । अनवस्थापाताच्च । विज्ञानस्वरूपमेवासतः 
प्रकाश इति चेतू, कः पुनरेष सदसतोः सम्बन्धः ? असदधोननिरूपणत्व॑ सतो ज्ञानस्थासता सम्बन्ध इति 
चेत्‌, अहो बतायमतिनिवृत्तः प्रत्ययतपस्वी 'यस्यासत्यपि निरूपणमायतते, न च॒ प्रत्ययस्तत्राघत्ते किख्ितू। 
असत आधारत्वायोगांत्‌ । असदन्तरेण प्रत्ययो न प्रथते इति प्रत्ययस्येबेष स्वभावों न त्वसदधीनमस्य 
किश्चिदिति चेतू, अहो बतास्थासत्पक्षपातों यदयमतदुर्पत्तिरतदात्मा च तवबिनाभावनियतः प्रश्यय इति । 
तस्मादश्यन्तासन्तः दारीरेन्द्रियादयों निस्तत्त्वा नानुभवविषया भवितुमहेन्तीति । 

अन्न ब्रूसः--निस्तस्वं चेन्नानुभवगोचरस्तश्किसिदानों मरीचयो४पि तोयात्मना सतत्त्वा यदनुभवगो- 


भामती-व्याख्या 
में प्रतीयमान होने के कारण मरीच्यादि में अनुभव-विषयता बन जाती है. किन्तु कतृंत्वादि 
प्रपच्च॒ तो अत्यन्त असत्‌ और समस्तसामथ्यं-रहित निस्तत्त्वमात्र है, इसमें अनुभवरविषयता 
क्योंकर होगी और इसका आत्मा में आरोप कंसे होगा ? यदि कहा जाय कि यद्यपि विषय- 
प्रपच्च अत्यन्त सामथ्य॑-शून्य है, तथापि उसका ज्ञान ही ऐसा है. कि वह अपने समनन्‍्तर प्रत्यय 
( स्वसजातीय और अव्यवहित पू्व॑ ज्ञानरूप कारण ) से ऐसा लोकोत्तर सामथ्य॑ प्राप्त करता 
है, जो किसी बाह्य दृष्टान्त में अनुभूत नहीं, उसी सामथ्यें के, बल पर असत्‌ पदार्थों का 
प्रकाश कर देता है उसकी असत्प्रकाशनशक्ति का ही नाम अविद्या कहा जाता है। तो वैसा 
नहीं कह सकते, क्थोंकि यह जो विज्ञान की असत्प्रकाशन शक्ति है, उसका शकय क्या है ? यदि 
असत्‌ को शकक्‍य माना जाता है, तब वह ( असत्‌ पदार्थ ) इस शक्ति का काये ? अथवा उसका 
ज्ञाप्य है ? असत्‌ पदार्थ को शक्ति का कार्य नहीं कह सकते, क्योंकि असतु पदार्थ में उत्पश्च- 
मानत्वरूप कायंत्व सम्भव नहीं । असत्‌ को उस शक्ति का ज्ञाप्य भी नहीं कह सकते, क्योंकि 
ज्ञान-ज्ञाप्यता का अथं है--ज्ञानजन्य ज्ञान की विषयता । प्रक्ृत में दो ज्ञान पदार्थों का भान 
नहीं होता, केवल असत्‌ का एक ही ज्ञान प्रतीत होता है। उसका भी ज्ञान मानने पर अन- 
वस्था हो जायगी । असत्‌ का प्रकाश उसके ज्ञान से भिन्‍न नहीं, अत: अनवस्था नहीं होती-- 
ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि सतु ज्ञान का असत्‌ विषय के साथ कया सम्बन्ध ? यदि कहा 
जाय कि ज्ञान अपने असद्भूत विषय के द्वारा निरूपित होता है--यही सतु ओर असत्‌ का 
सम्बन्ध है । तो यह नहीं कह सकते, क्योंकि जिस ज्ञान का जीवन असत्‌ पर निभंर है, वह 
ज्ञान ही क्‍या होगा ? ज्ञान अपने ऐसे विषय पर कोई अतिशय का भी आधान नहीं कर 
सकता, क्योंकि असत्‌ पदाथें किसी भी धर्म का आश्रय नहीं बन सकता। 'ज्ञान अपने 
विषय पर कोई अतिशय उत्पन्न नहीं करता, अपितु असत्‌ के बिना उसका भान नहीं हो 
सकता--यह ज्ञान का स्वभाव है'--ऐसा भी नहीं कह सकते, क्योंकि यह सम्भव नहीं कि 
जब ज्ञान नतो उस असत्‌ से उत्पन्न है और असद्गरूप है, तब असत्‌ का अविनाभाव ( असत्‌ 
के बिना न रह सकना ) ज्ञान में क्योंकर बनेगा ? फलत: देह, इन्द्रियादि अत्यन्त असतु और 
निस्तत्त्व हैं, उनमें अनुभव-विषयता कभी नहीं बन सकतो और उसके बिना उनका कात्मा में 
, अध्यास नहीं हो सकता। 











अध्यासविचारः ] हिन्दीसहितभामतीसंचलितम्‌ २३ 


भामती 

चरा: स्यु, न सतस्वास्तदात्मना मरीचीनामसत्त्वातू । द्विविधं व वस्तूनां तत्त्वं सत्वमसस्‍्व॑ चर, तन्न पु्व॑ 
स्वतः पर॑ं तु परत: । यथाहु-- 

“स्वरूपपररूपाभ्यां. निध्य॑ सदसदात्मके । 

वस्तुनि ज्ञायते किब्निद्रपं केश्रित्तदाचन ॥” इति। 

तत्‌ कि मरीचिषु तोयनिर्भासप्रत्ययस्तस्वगोचरः ? तथा च समीचीन इति न श्रास्तों नाषि 

बाध्येत । अद्भधा न बाध्येत, यदि मरीचौनतोयात्मतत्त्वान्‌ अतोण्गत्मना गृह्लीयात्‌ । तोयात्मना तु गृहृन्‌ 
कथसन्नान्तः कर्थ वाधबाध्य: ? हन्त तोयाभावात्मनां सरीचीनां तोयभावात्मत्वं तावन्न सत्‌, तेषां तोया- 
भावादभेदेन तोयभावात्मतानुपपत्तेः । नाप्यसत्‌, वस्ट्वन्तरमेव हि. वस्त्वन्तरस्थासत्त्वमास्थीयते भावा- 
न्तरमभावोथ्न्यो न कश्चिदनिरूपणा दिति वदस्धू: । न चारोपितं रूपं वस्त्वन्तरं तद्धि मरीचयों वा भवेद्‌, 
गज्जादिगतं तोयं वा ? पुर्व॑स्मिन्‌ कल्पे मरीचय इति प्रत्ययः स्थातु न तोयमिति । उत्तर्रास्मस्तु गज्जायां 
तोयमिति स्पान्न पुनरिहेति | वेशभेवास्मरणे तोयमिति स्थान्न पुनरिहेति । न चेदमत्यन्तमसप्निरस्तसमस्त- 
स्वरूपमलीकमेवास्त्विति साम्प्रतम्‌ , नाप्यसत्‌, तस्पानुभवगोचरत्वानुपपत्तरित्युक्तमधस्तात्‌ । तस्मान्न सत्‌ 





भामती-व्याख्या 
समाधान--असत्‌ ( निस्तत्त्व ) भी अनुभव का विषय होता है।.-यदि वह अनुभव 

का विषय नहीं होता, तो क्या मरु-मरीचियाँ भी जलरूप में सतत्त्व ( सत्‌ ) है कि अनुभव का 
विषय हो जाती हैं ? यदि कहा जाय कि 'जलरूप में मरीचियाँ असत्‌ हैं । वस्तुओं का तत्त्व 
दो प्रकार का होता है-( १ ) सत््व और (२) असत्त्व, जैसा कि न्यायभाष्यकार ने कहा 
है--“सतः: सद्भाव:, असतश्रासद्भावस्तत्त्वम्‌” ( नया. सु. १११ )। इनमें प्रथम ( सत्त्व ) 
स्वतः ( पर-निरपेक्ष ) और द्वितीय. ( असत्त्व ) परतः (पर-सापेक्ष या प्रतियोगिनिरूषित ) 
होता है, जैसा कि श्री कुमारिलभट्ट ने कहा है-- 

स्वरूपपररूपाभ्यां . नित्य॑ सदसदात्मके । 

वस्तुनि ज्ञायते किच्चिद्रपं कैश्वित्तदाचन ॥” ( एलो. वा. पृ. ४७६ ) 
[ भर्थात्‌ सभी पदार्थ स्वरूपत: स॒त्‌ और पर-रूप से असत्‌ होते हैं, जैसे घट घटत्वेन सत्‌ 
और पटत्वेन असत्‌ होता है। उन रूपों में किसी को कभी एक रूप और कभी अन्य रूप 


प्रतीत होता है ]।' तो वैसा कहना समुचित नहीं, क्योंकि तब तो मरु-मरीचियों में 
जलज्ञान कया तत्त्वगोचर है? यदि ऐसा है, तब वह समीचीन ज्ञान है, भ्रम नहीं, 
अतः उसका बाघ नहीं होना चाहिए । यदि कहें कि वह तब बाधित न होता, 
जब कि अजलरूप से मरीचियों को वह ग्रहण करता, किन्तु जलरूपेण मरीचियों का 
ग्रहण करता है, अतः वह समीचीन (अश्नमरूप ) क्‍यों होगा और अबाध्य' क्योंकर 
होगा ? तो वह कहना भी संगत नहीं, क्योंकि जल से भिन्‍न मरीचियों में जलरूपता 
सत्‌ नहीं, अन्यथा जलाभाव और जलभाव का अभेद प्रसक्‍त होगा । मरीचियों में 
जलरूपता को असत्‌ भी नहीं कह सकते, क्‍योंकि यह कहा जा चुका है कि अन्य वस्तु की 
अन्यरूपता ही असत्त्व है--“भावान्तरमभावोधन्यो न कश्चिदनिरूपणात्‌” ( एलो. वा. पृ. 
५६६ )। आरोपित जलादि पदार्थ तृतीय वस्तु नहीं हो सकता। आरोपित जल या'तो 
मरीचिरूप होगा या गद्भादिगत जल। मरीचिरूप मानने पर “'मरीचयः-एऐसी प्रतीति 
होनी चाहिए, 'जलम्‌?-ऐसी नहीं । गड्भादिगत जलरूप मानने पर “गज्भायां जलम्‌*--ऐसी 
प्रतीति होगी, 'इह जलम्‌'--ऐसी प्रतीति नहीं । यदि गज्भारूप देश का विस्मरण मान लिया 
जाय, तब भी 'जलम'-ऐसी प्रतीति होगी, 'इह जलम!-ऐसी नहीं। मरुमरीचि-जल को 


हो छाणएत्रशाह्लरसाष्यम्‌ (अ.१पा. १ स. १ 





भामती 

नापि सदसद्‌, पररपरविरोधादिति अनिर्वाच्यमेवारोपणीयं मरोचियु तोयमास्थेयं तदनेन क्रमेणाध्यस्तं 
तोयं परमार्थेतोयमिव ।.अत एव पृव॑दृष्टसिव । तत्त्वतस्तु न तोयं न च पृव॑हष्ट कि त्वनुतसनिर्वाच्यम्‌ । 
एवं च॒ वेहेन्द्रियाविप्रपन्लोधप्यनिर्वाच्योधपूर्वोडपि पुवंसिध्याप्रत्ययोपदर्शित इव परत्र चिदात्मस्यध्यस्यत 
इति उपपन्नमध्यासलक्षणयोगाद्‌ देहेन्द्रियादिश्रप्लबाधनं चोपपादयिष्यते । चिदात्मा तु श्रुतिस्मृती तिहास- 
पुराणगोचरस्तन्मूलतवविरुद्धन्यायनिर्णातशुद्धबुद्धमुक्तस्वभावः सत्वेनेव निर्वाच्य:। अबाधिता स्वयम्प्रकाश- 
तेवाइस्य सत्ता सा च स्वरूपमेव चिदात्मनो न तु. तदतिरिक्तं सत्तासामान्यसमवायो&थंक्रियाकारिता वा 


इति स्व सबदातम्‌ । 
स चायमेवंलक्षणको5ध्यासो$निवंचनीयः सर्वेषामेव सम्मतः परीक्षकाणां तड़ेंदे परं विप्रतिपत्ति- 


रित्यनिवंचनीयतां व्रढ्यितुमाह्‌ & त॑ केचिदस्यत्राधन्यधर्माध्यास इति व्दानति & । अन्यधमंस्य, ज्ञानध्स्य 





भामती-व्याख्या 

खपुष्प के समान अत्यन्त अलीक कहना युक्ति-युक्त नहीं, क्योंकि अत्यन्त अलींक पदार्थ कभी 
अनुभव का विषय नहीं हो सकता । परिशेषतः अध्यस्यमान जलादि पदार्थों को सत्‌, असत्‌ 
ओऔर सदसदुभयरूप न मानकर अनिर्वाच्य ही मानना होगा, अतः अध्यस्त जल व्यावहारिक 
जल के समान अत एव पूर्ज-हृष्ट जैसा है । वस्तुतःन तो वह जल है और न पूर्गदृष्ट किन्तु 
अनुत और अनिर्वाच्यमात्र है। इस प्रकार देह इन्द्रियादि प्रपच्च भी अनिर्वाच्य' है, भ॒पूर्ग 
( पूर्व सत्‌ न ) होने पर भी सिथ्या ज्ञान के द्वारा पूर्व उपदर्शित एवं चिदात्मरूप अधिष्ठान में 
अध्यस्त है--यह उपपन्न हो गया, क्यों।क अध्यास का लक्षण उनमें घट जाता है । 

देह और इन्द्रियादि प्रपत्च बाधित होने के कारण अनृत या मिथ्या है, इसके बाध का 
उपपादन आगे किध्रा जायगा किन्तु चिदात्मा श्रुति, स्मृति, इतिहास और पुराणादि में 
परमार्थ वस्तुत्वेन निर्णीत एंत्रं श्रुतिमूलक उपक्रमादि न्यायों से अवधारित है, अत: शुद्ध, बुद्ध 
मुक्त स्वभाव के आत्मा का सत्त्वेन निवेचन करना होगा। चिदात्मा की जो अबाधित स्वयं 
प्रकाशता है, वही उसका सत्त्व है, उससे अतिरिक्त सत्तारूप महासामान्य (जाति) का 
समवाय या अधेक्रियाकारित्व को सत्त्व नहीं माना जाता [सत्‌ पदार्थों की सत्ता का निर्वेचन 
दाश॑निकों ने विभिन्न प्रकार से किया है-वैशेषिकाचार्यों ने सत्ता नाम की एक जाति मानती 
है, जो द्रव्य, गुण और कर्म--इन पदार्थों में रहती है--“सामान्यं द्विविधम्‌ परमपरं चानु- 
वृत्तिप्रत्ययकारणम्‌ । तत्र पर सत्ता महाविषयत्वात्‌” ( प्र. भा. पृ. २९ )। इसी के आधार 
पर सत्ता-समवायवान्‌ पदार्थ को सत्‌ और 'सत्तासमवाय' ( व्योम. पृ. १२६ ) को सत्त्व कहा 
गया है । बौद्धों ने सत्ता का लक्षण किया है--“सत्ता अर्थक्रियास्थिति:” ( प्र. वा. ११ ) 
किन्तु वेदान्त में 'सतो भाव: सत्ता'-ऐसा भावार्थक तल? प्रत्यय न कर 'दिवता” शब्द के 
समान स्वार्थ में 'तलः प्रत्यय मानकर सद्रप ही सत्ता मानी है। वारतिककार कहते हैं-- 

प्रकृत्यर्थातिरेकेण प्रत्ययार्थों न विद्यते। 
सत्तेत्यत्न ततः स्वार्थ॑स्तद्धितो5त्र भवन्‌ भवेत्‌ ॥ ( बृह. वा. पृ. १६७८ ) 

वैशेषिक-सम्मत सत्ता का निरास बौद्धों ने भी किया है-सच्छव्दनिमित्तं हि सतो भावः 
सत्ता, द्रव्य॑ प्रक्ृत्यर्थ:, द्रव्यात्मसंग्रहः प्रत्ययार्थ:। सत्क्रिया वोपचारसत्तारूपा । वेशेषिकसत्ता 
नोभयम्‌ , अर्थान्तरत्वात्‌” ( अभिषर्मप्र. पृ. & ) ]। न्‍ 

उक्त अनिवेचनीय अध्यास प्रायः सभी दाशंनिकों को सम्मत है, केवल उसके स्वरूप 
विशेष में विप्रतिपत्ति ( मतभेद ) है, उसे दिखाने के लिए कहा गया है--“तं केचिदन्यन्रान्य- 
धर्माध्यास इति वदन्ति/ । 








जि ] हिन्दीसहितभामतोसंवलितम्‌ श्५ 


केचित्‌-अन्यच्रान्यधर्माध्यास-इति वदन्ति । केचितु -यत्र यद्ध्यासस्तह्विवेकाग्रह- 


भामती 

रजतस्य, ज्ञानाकारस्येति यावत्‌, अध्यासोध्स्यत्र बाह्मे । सौत्रान्तिकनये तावद्‌ बाह्ममस्ति वस्तुसत्तत्न ज्ञाना- 
कारस्थारोपः । विज्ञानवादिनामपि यद्यपि न बाह्य वस्तुसत्तथाप्यनाथविद्यावासतारोपितमलीक॑ बाह्मं, तत्र 
ज्ञानाकारस्थारोप: । उपपत्तिश्व यद्यादृशमनुभवसिद्धं रूप तत्तादृशमेवास्युपेतव्यमित्युत्सग्न्यथात्वं पुनरस्य 
बलवद्वाधकप्रत्ययवज्ञान्नेद रजतमिति च बाघस्प्रेदन्तामात्रवाधेनोपपत्तो न रजतगोचरतोचिता । रजतस्य 
घम्षिणो बाधे हि रजतं च तस्प च धर्म इदन्ता बाधिते भवेताम्‌, तद्दरमिदन्तेवास्य धर्मो बाध्यतां न 
पुना रजतमपि धर्मि, तथा च रजतं बहिर्बाधितमर्थादान्तरे ज्ञाने व्यवतिष्ठत इति ज्ञानाकारस्य बहिरध्यासः 
सिध्यति । 

> केचित्तु ज्ञानाकारख्यातावपरितुष्यन्तो. वदन्ति & यत्र यदध्यासस्तद्विवेकाग्रहनिबन्धनो भ्रम 
इति ७&॥ अपरितोषकारणं चाहु:--विज्ञानाकारता -रजतादेरनुभवाद्वा व्यवस्थाध्येतानुमानाद्दा ? तत्नानु- 
सानसुपरिष्टान्निराकरिष्यते । अनुभवो5पि रतजप्रत्ययों वा स्थादु, बाधकप्रत्ययो वा ? न तावद्रजतानुभव: । 
स होदड्भारास्पदं रजतमावेदयति न॒त्वान्तरम्‌, अहमिति हि तदा स्यात्‌ प्रतिपत्तु: प्रत्ययादव्यतिरेकात्‌ । 
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( १) आत्मख्याति--बौद्धों का योगाचार निकाय अन्य पदाथे ( ज्ञान ) के रजतादि 
धर्मों ( आकारों ) का आरोप अन्य पदार्थ ( बाह्य वस्तु ) में किया करता है। सौत्रान्तिक 
मत में बाह्य वस्तु अनुमित है, उसमें ज्ञान के आकार का समारोप हो सकता है। योगाचार 
के मत में यद्यपि बाह्य वस्तु सत्‌ नहीं, तथापि अनादि अविद्या-वासना के द्वारा आरोपित 
अलीक बाह्य पदार्थ माना जाता है, उसी में ज्ञान के रजतादि आकारों का अध्यास हो जाता 
है। इस पक्ष में उपपत्ति का प्रदर्शन इस प्रकार किया जाता है कि जो वस्तु जैसी अनुभव में 
आती है, उसे वैसा ही स्वीकार करना चाहिए--ऐसा नेसगिक नियम है। उसका भन्येथा- 
करण तो किसी प्रबल बाघक प्रत्यय के बल पर ही सम्भव हो सकता है। "नेदं रजतम्‌'-- 
इस बाघ की चरिताथंता जब रजतगत केवल इदन्ता धर्म का बाघ कर देने मात्र से हो जाती 
है, तब रजतरूप घर्मी का वह बाध नहीं कर सकता, क्योंकि रजतरूप धमी का भी बाघ 
करने पर रजत और उसके धर्मभूत इदन्ता--इन दोनों का बाध करना होगा, उससे लाघव 
तो इसी में है कि रजत के केवल “इदन्ता” धर्म का ही बाध किया जाय, रजतरूप धर्मी का 
नहीं । रजत बाहर बाधित होकर आन्तरिक ज्ञान में अवस्थित हो जाता हैं। इस प्रकार 
ज्ञान के आकार का बाहर आरोप उपपन्न हो जाता है। 

(२) अख्याति-कतिपय विद्वान्‌ विज्ञानाकार ख्याति से सन्तुष्ठ न होकर कहते हैं 
कि “यत्र यदध्यासस्तद्विवेकाग्रहनिबन्धनों भ्रम:” अर्थात्‌ शुक्त्यादि में जो रजतादि का अध्यास 
कहा जाता है, वह वस्तुत: शुक्ति और रजत का भेद-ग्रह न रहने के कारण “इदं रजतम्‌'-- 
ऐसे ज्ञान में भ्रमरूपता का व्यवहार होने लग जाता है। ये छोग आत्मख्याति में अपनी 
अरुचि का कारण यह बताते हैं कि बाह्य पदार्थ में रजताकारता का जो आरोप माना जाता 
है, वह अनुभव के आधार पर वैसा माना जाता है? अथवा अनुमान के बल पर ? अनुमान 
का निराकरण आगे तकंपाद में किया जायगा। अनुभव वहाँ दो होते हैं--(१) इदं रजतम्‌ 
ओर (२) नेदं रजतम्‌ । 'इदं रजतम'--यह अनुभव रजत की ज्ञानाकारता में प्रमाण नहीं हो 
सकता, क्योंकि वह रजत को इदन्‍्ल्वेन बाहर सिद्ध करता है आन्तरिक ज्ञानाकारता का 
व्यवस्थापक नहीं हो सकता । रजत को ज्ञान का आकार मानने पर “इदं रजतम्‌!- ऐसा 
अनुभव न होकर 'अहं रजतम्‌”--ऐसी प्रतीति होनी चाहिए, क्योंकि विज्ञानवाद में विज्ञान 


छ 


हर ब्रह्मसजरशाह्रभाष्यम्‌ [अ. श्पा. श स्‌. १ 


भामती 

श्ान्तं विज्ञानं स्वाकारमेव बाह्मतयाध्ध्यवस्यति । तथा च नाहड्भारास्पदमस्य गोचरो ज्ञानाकारता पुनरश्य 
बाधकप्रत्ययप्रवेदनीयेति चेतु, हन्त बाघफप्रस्ययमालोचयत्वायुष्मान्‌ । कि पुरोव॑त्तिद्रव्य॑ रजताद्विवेचय- 
त्याहो ज्ञानाकारतामप्यस्थ दरयति । तत्र ज्ञानाकारतोपदशंनव्यापारं बाधकप्रत्ययश्य ब्रुवाणः इलाघनीय- 
प्रज्ञों देवानां प्रिय: । पुरोवत्तित्वप्रतिषेधादर्थादस्थ ज्ञानाकारतेति चेतूु, न; असन्निधानाग्रहनिषेधाद्‌ 
असन्निहितो भवति प्रतिप्रत्तुरत्यन्तसन्निधान त्वस्य प्रतिपत्त्रात्मक कुतस्त्यम्‌ ? 

न चेष रजतस्य निषेधो न चेदन्ताया:, किन्तु विवेकाग्रहप्रसज्जितस्य रजतमिदर्मिति रजतव्यवहारस्थ । 
न च रजतमेव शुक्तिकायां प्रसज्जितं रजतज्ञानेन, नहि रजतनिर्भासस्य शुक्तिकालम्वनं युक्तमनुभवविरोधातू। न 
खलु सत्तामात्रेणालम्बनम्‌, अतिप्रसज्भात्‌ । सर्वेषामर्थानां सत्तयाविशेषादालम्बनत्वप्रसज्भातू । नापि कारण: 
त्वेन, इन्द्रियादीनामपि कारणत्वात्‌ । तथा च भासमानतंवालम्बनाथं:। न च रजतज्ञाने शुक्तिका भासत 
इति कथमालम्बनं भाससानतास्युपगमे वा कथथ नानुभावविरोध: ? पि चेन्द्रियादीनां समीचीनज्ञानोप- 
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को ही अहंपदाथे माना जाता है। यदि कहा जाय कि रजत है तो विज्ञान का अपना ही 
आकार कि्तु श्रान्त विज्ञान अपने आकार को ही बाह्य पदार्थ पर आरोपित कर देता है. 
इसलिए “अहं रजतम्‌*--ऐसी प्रतीति नहीं होती । यदि रजत की विज्ञानाकारता 'नेदं रजतम्‌'- 
इस बाधक ज्ञान के द्वारा सिद्ध होती है, तब बाधक ज्ञान की परीक्षा कर ली जाय । बाधक 
ज्ञान क्या पुरोवर्ती ( शुक्ति ) द्रव्य को रजत से केवल भिन्न बताता है ? अथवा रजत में 
ज्ञानाकारता की भी सिद्धि करता है ? 'नेद॑ रजतम्‌ः--इस निषेध ज्ञान को रजत की 
ज्ञानाकारता का साधक मानना तो निरी मूर्खता है । यदि कहा जाय कि रजत में पुरोवर्तित्व 
का निषेध कर देने से अर्थात्‌ अन्तरवर्ती ज्ञानाकारता पयंवसित होती है। तो वैसा नहीं कह 
सकते, क्योंकि शुक्ति और रजत का वस्तुत: असन्निधान है, किन्तु उसका ग्रहण न होने के 
कारण रजत को इदं रूप से सन्निहित समझ लिया गया था, अब उस असन्निधानाग्रह का 
“नेदं रजतम्‌!--इस प्रकार निषेध कर देने से वास्तविक असतन्निधान (ज्ञाता पुरुष से दूर 
आपण में अवस्थान ) सिद्ध होना चाहिए, अत्यन्त सन्निधान ( विज्ञानरूप ज्ञाता पुरुष का 
आकार ) क्योंकर स्थिर होगा ? वस्तु-स्थिति यह है कि 'नेदं रजतम्‌*-यह निषेध न तो 
रजत का निषेधक है और न रजतगत इदन्ता का, किन्तु शुक्ति और रजत के भेदाग्रह के 
द्वारा आपादित “रज़तमिदम्‌!--इस प्रकार के व्यवहारमात्र का निषेधक होता है । 

“इदं रजतम्‌!--इस ज्ञान के द्वारा रजत ही शुक्ति में अध्यस्त होता है!--यह कहना 
संगत नहीं, क्योंकि रजत-भासक ज्ञान का शुक्ति को आलम्बन ( विषय ) मानना अनुभव से 
विरुद्ध है। सदेव अनुभव यही बताता है कि जो ज्ञान जिस पदार्थ का भासक होता है, उस 
ज्ञान का वही आलम्बन होता है । शुक्ति उस देश में विद्यमान होने मात्र से रजत-ज्ञान का 
आलम्बन हों जायगी--ऐसा मानने पर यह अतिप्रसड्भ उपस्थित हो जाता है कि वहाँ 
विद्यमान सभी पदार्थ सभी ज्ञानों के विषय हो जायेंगे । 'रजत-ज्ञान का कारण होने से शुक्ति 
उसका आलूम्बन है'--ऐसा मानने पर इन्द्रियांदि भी रजत-ज्ञान के आल्म्बन हो जायेंगे, 
क्योंकि वे भी उस ज्ञान के कारण हैं। अतः 'भासमानत्वमेवालम्बनत्वमः--ऐसा ही आलम्बन 
का लक्षण करना चाहिए, जब 'इदं रजतम्‌'--इस ज्ञान में शुक्ति भासित नहीं हो रही, तब 
वह उसका आल्म्बन क्योंकर होगी ? अतः 'इदं रजतम्‌”--इस ज्ञान की भासमानता शुक्ति में 
मानना अनुभव-विरुद्ध है। 

दूसरी बात यह भी हैं कि ज्ञानोत्पादक इन्द्रियादि पदार्थों में समीचीन ( प्रमा ) ज्ञान 
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भामती 
जनने सामथ्यंमुपलब्धमिति कथमेभ्यो सिथ्याज्ञानसस्भवः ? दोषसहितानां तेषां  मिथ्याप्रत्ययेडपि सामब्यं- 
मिति चेत्‌, आकलन”. इतर दोषाणां नसामथ्यंविघातमात्रे हेतुत्वात्‌ । अन्यथा वुष्टादपि कुटजबीजादू बटा- 
डकुरोत्पत्तिप्रः हैपि च स्वगोचरव्यभिचारे विज्ञानानां सर्वत्रानाश्वासप्रसजूः | तस्मात्‌ सब ज्ञानं 
समीचीनमास्थेयम्‌ । तथा च रजतमिदर्िति चर ह्ठे विज्ञाने स्मृत्यनुभवरूपे तत्रेद्िति पुरोवत्तिव्रव्यमात्र- 
ग्रहणं वोषबज्ञात्‌ तदृगतशुक्तित्वसामान्यविश्वेषस्याग्रहात्‌ तस्मात्र च गृहीत॑ सवृशतया संस्कारोद्वोधक्रमेण 


तथा च रजतस्मृतेः पुरोवत्तिद्रव्यमात्रप्रहणस्य च सिथः स्वरूपतों विषयतश्च भेदाग्रहात्‌ सपब्निहितरजत- 
गोचरज्ञानसारूप्येणेदं रजतमिति भिन्‍ने अपि स्मरणग्रहणे अभेदव्यवहारं व सामानाधिकरण्यव्यपदेशं च 





भामती-व्याख्या 
के उत्पादन का ही सामथ्यं और स्वभाव पाया जाता है, उनसे मिथ्या ज्ञान की उत्पत्ति 
क्योंकर होगी ? यदि कहा जाय कि किसी दोष से युक्त हो जाने पर उन्हीं कारणों में मिथ्या 
ज्ञान के उत्पादन का सामथ्यं आ जाता है । तो वैसा कहना उचित नहीं, क्योंकि दोष सदैव 
नैसर्गिक सामथ्य॑ के घातक होते हैं, कार्यान्‍्तर के जनक नहीं होते, अन्यथा कुटज ( कुटवेर ) 
के दुष्ट बीज से वट अड्कुरित हो जाना चाहिए। 

“सभी ज्ञान नियमतः अपने विषय के ही भासक होते हैं'-इस नियम का यदि कहीं 
क्षी व्यभिचार माना जादा है, तब सभी ज्ञानों पर से विश्वास उठ जायगा, अतः सभी ज्ञानों 
को प्रमात्मक ही मानना चाहिए [ श्री शालिकनाथ मिश्र कहते हैं-- 

“यथार्थ सव॑मेवेह विज्ञानर्मिति सिद्धये। 
प्रभाकरगुरोर्भावः. समीचीनः प्रकाश्यते ॥ 
अन्न ब्रूमो य एवार्थो यस्यां संविदि भासते। 
वेद्य: स एव नान्यद्धि विद्याद्नेद्वस्थ लक्षणम्‌ ॥ 
इदं॑ रजतमित्यत्र रजत चावभासते । 
तदेव तेन वेद्यं स्यान्न तु शुक्तिखेदनात्‌ ॥ 
तेनान्यस्थान्यथाभान प्रतोत्यंव पराहतम्‌ । 
परस्मिन्‌ भासमाने हि. परं भासते यतः॥ ( प्र. पं. धर. ४८ ) 
अहो बत महानेष प्रमादों धीमतामपि। 
ज्ञानस्य व्यभिचारे हि विश्वास: किन्तिबन्धनः ॥ ( प्र. पं. पृ. ५९ ) )। 
अख्यातिवाद के अनुसार “इदं रजतम्‌'-यहाँ पर 'रजतम्‌'-यह ज्ञान स्मृति और 
“इदम्‌ः--यह ज्ञान अनुभवरूप है। 'इदम्‌'--इस ज्ञान के द्वारा पुरोवर्ती शुक्ति का केवल 
द्रव्यत्वेन सामान्य-ज्ञान मात्र होता है, नेत्रगत दोष के कारण शुक्तिकात्वरूप विशेष जाति का 
ग्रहण नहीं हो पाता । चमकीले द्रव्यमात्र के ग्रहण से वैसे ही चमकीले रजत द्रव्प के संस्कार 
उद्‌बुद्ध होकर रजत का स्मरण करा देते हैं। गद्यपि स्मृति ज्ञान गृहीतमात्र का ग्राहक होता 
है, अतः वहाँ भी “रजतं स्मरामि/ या तिद्‌ रजतम्‌'--ऐसा स्मरण होना. चाहिए, तथापि 
दोष-वश गुहीतत्त्वादि अंशों का प्रमोष ( विस्मरण ) होकर वह स्मूतिज्ञान केवल ज्ञान के 
रूप में अवस्थित होता है । इस प्रकार “रजत का स्मरण' और <“पुरोवतीं द्रव्यमात्र का 
प्रत्यक्ष--इन दोनों ज्ञानों के न तो स्वरूपों का भेद-भान होता है. और न उनके विषयों का । 
वहाँ 'इदम्‌” और “रजतम्‌'--यें दोनों ज्ञान वेसे ही अमेद-व्यवहार और सामानाधिकरण्य- 
बोधक 'इदं रजतम्‌!--इस प्रकार शब्द-प्रयोग के प्रवर्तक हो जाते हैं, जैसे, 'इदं रजतम्‌ः--इस 
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भामती 





प्रवत्तेयतः । 

क्वचित्‌ पुनग्रंहण एवं मिथोः्यूहोतेदे, यथा पोत: झड्भ इति । अत्र हि. विनिगच्छन्नयनरश्सिव- 
त्तिन; पित्तद्रव्यस्थ काचस्येवातिस्वच्छस्य पीतत्व॑ गृह्मते पित्त तु न गृह्मते, शद्बो5पि दोषबब्ञात्‌ शुक्लगुण- 
रहितः स्वरूपमात्रेण गृह्मते । तदनयोगुंणगुणिनोरसंसर्गाग्रहसारूप्यात्‌ू पीततपनीयपिण्डप्रत्ययाविश्ेषेणा- 
भेवव्यवहार: सामानाधिकरण्यव्यपदेशश्व, भेदाग्रहप्रसज्ञिताभेदव्यवह्ारबाधनाच्च नेदसिति विवेकप्रत्ययस्य 
बाघकत्वमष्युपपद्यते, तदुपपत्तों च प्राक्तस्य प्रत्ययस्थ अ्रान्तत्वमपि लोकसिद्धं सिद्ध भर्वात । तस्माद्यथार्थाः 
सर्वे विप्रतिपन्ना: सन्देहविश्वमा, प्रत्ययत्वात्‌ घटाविप्रत्ययवत्‌ । तविदमुक्तं & यवध्यास इति &। यस्मिन्‌ 
शुक्तिकादो यस्य रजतादेरध्यास इति लोकप्रसिद्धिः नासावन्यथाल्यातिनिबन्धना, किन्तु मुृहीतस्य रजता- 
देस्तत्स्मरणस्थ च॒ ग्रहीततांशप्रमोषेण गृहीतमात्रस्य य इृदमिति पुरोध्बस्थिताद्‌ द्रव्यमात्रात्ततृप्रज्ञानाज्च 
विवेकस्तदभ्रहणनिबन्धनो श्रमः । श्रान्तत्वं च ग्रहणस्मरणयोरितरेतरसामानाधिकरण्यव्यपदेशों रजतादि- 


व्यवहारब्चेति । 
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प्रकार का समीचीन ज्ञान, क्योंकि दोनों में असंसर्ग का अग्रह रामान है । 
कहीं-कहीं दो प्रत्यक्षात्मक ज्ञान अगृहीतभेदक होकर वंसे ही व्यवहार के जनक हो 
जाते हैं, जंसे 'पीत: शद्भु::--यहाँ पर गोलक से बाहर निकलती हुई अति स्वच्छ नेत्र-रश्मियाँ 
अपने साथ चिपके काँच के समान पारदर्शी वित्त द्रव्य का ग्रहण न करके उसके केवल पीत वर्ण 
का ग्रहण करती हैं । शद्भ॒ का शुक्ल वर्ण भी उसी दोष के कारण गृहीत न होकर केवल शद्भु 
द्रब्य ही गृहीत होता है। पीत गुण और शद्भरूप गुणी ( द्रव्य ) में बसे ही अभेद-व्यवहार 
ओर सामानाधिकरण्य-व्यपदेश प्रवृत्त हो जाता है, जसे, 'पीत॑ स्वर्णपिण्डम्‌', 'पीत॑ बिल्वम्‌'- 
इत्यादि प्रमा ज्ञानों के द्वारा प्रवातत होता है, क्योंकि उन दोनों ज्ञानों में समीचीन ज्ञान का 
असंसर्गाग्रह रूप साहश्य है । भेदाग्रह के द्वारा प्रापित उक्त अभेद-व्यवहार का बाघ. कर देने 
मात्र से निदम्‌'--इस प्रकार के भेद-ज्ञान में बाधकत्व का भी निर्वाह हो जाता है। उसका 
निर्वाह हो जाने के कारण उससे पूव॑वर्ती 'इदं रजतम्‌'--इस ज्ञान में छोक-प्रसिद्ध अमरूपता 
भी उपपन्न हो जातो है। फलतः सभी ज्ञानों में यथार्थत्व की सिद्धि पर्यवसित हो जाती है-- 
सर्वे विप्रतिपन्‍ना विश्रमप्रत्यया यथार्था;, प्रत्यवत्वाद, घटादिप्रत्ययवत्‌” | इस अख्याति का 
लक्षण भाष्य में किया गया है--"“यदध्यास:” । जिन शुक्त्यादि आधारों में जिन रजतादि का 
अध्यास लोक में प्रसिद्ध है, वह अन्यथा-स्थाति-प्रयुक्त नहीं, अपितु पूर्व-गुहीत और पश्चात्‌ 
स्मयंमाण रजतादि पदार्थों के गृहीतत्व धर्म का विस्मरण हो जाता है, अतः केवल रजतरूप 
घर्मी का जा पुरोवर्ती इईं पदार्थ से एवं स्मरणरूप रजत-्ञान का जो प्रत्यक्षात्मक इदमाकार 
ज्ञान से भेद है, उसका ग्रहण न होने के कारण अम-व्यवहार हो जाता है। उसकी भ्रम- 
रूपता यही है, जो कि इदमाकार प्रत्यक्षज्ञान और रजताकार स्मरण ज्ञान की एकात्मता का 
भान ओर शुक्ति में रजत पद का प्रयोग होता है [ श्रीशाल्किनाथ मिश्र कहते हैं-- 
“ननन्‍्वेबं॑ रजताभास: कथमेष घटिष्यति। 
उच्यते शुक्तिशकलं गृहीत॑ भेदवर्जितम्‌ ॥ 
शुक्तिकाया विशेषा ये रजताद्भेदहेतव:। 
तन ज्ञाता अभिभवाद ज्ञाता सामान्यरूपत: ॥ 
अनन्तरं च रजते स्मृतिर्जाता तथापि च। 
मनोदोषातु तदित्यंशपरामशंविवर्जितम्‌ ॥ 
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अन्‍्ये त्वत्नाष्यपरितुष्यन्तों यत्र यवध्यासस्तस्थेब विपरीतधमंस्वकल्पनामाचक्षते। अत्रेबमाकूतम्‌ --अस्ति 
तावद्रजताथिनो रजतमिदमिति प्रत्ययात्‌ पुरोवत्तिनि द्रव्य प्रवृत्ति: सामानाधिकरण्यव्यपदेशश्रेति सवज़नीनम्‌ । 
तदेतन्न ताबदू अहणस्मरणयोस्तदुगोचरयोश्र सिथो भेदाप्रहमात्राज़्ू वितुमहंति । अहणनिबन्धनों हि चेतनस्य 
व्यवहारव्यपदेशों कथमप्रहणमात्राद्ूवेताम्‌ ? ननूक्त नाग्रहणमात्रात्‌ किन्तु ग्रहणस्मरणे एवं मिथः स्वरूपतो 
विषयतश्चागुहीतभेदे समोचीनपुरस्थितरजत विज्ञानसादृइ्येन अभ्ेवव्यवहारं सामानाधिकरण्यव्यपदेश लू 
प्रवत्तंयतः । अथ समीचीनज्ञानसारूप्यमनयोगु्ममाणं वा व्यवहारभ्वृत्तिहेतु रगृह्ममाणं बा सत्तामात्रेण ? 
गृह्ममाणस्वेशप समोचीनज्ञानसारूप्यमतयोरिदर्मिति रजतमिति च ज्ञानयोरिति अहणमयवा तयोरेव स्व- 
रूपतो विषयतश्न मिथो भेदाग्रह इति ग्रहणम्‌ ? तत्र न तावत्समीचोनज्ञानसदृशो इति ज्ञानं समोचीनज्ञान- 
वद्चचवहारप्रवत्तंकम्‌ । नहि गोसवृश्ो गवय इति ज्ञानं गवाथिनं गवये प्रवत्तयति । अनयोरेव भेदाग्रह इति 
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रजतं विषयीक्ृत्य नंव शुक्तेविवेचितम्‌ । 

स्मृत्याइत्तो रजताभास उपपन्नों भविष्यति ॥ 

ग्रहणस्मरणे चेमे विवेकानवभासिनी । 

सन्निहितरजतशकले रजतमतिभंवति याहशी सत्या । 
भेदानध्यवसायादियमपि : ताहक्‌ परिस्फुरति ॥ 
बाधकप्रत्ययस्थापि ,बाधकत्वमता मतम्‌। 
प्रसज्यमानरजत्तव्यवहारनिवारणातु_॥ ( प्र० पं० पू० ४९ ) ]। 

( ३ ) अन्यथाख्याति--अन्य आचाय॑ कहते हैं कि जिस शुक्त्यादि पदाथे में रजतादि 
का जो अध्यास होता है, वह शुक्ति में रजतत्वरूप विपरीत धर्म का आरोप है । इन आचार्यो 
का आशय यह है कि रजताथी पुरुष की 'रजतमिदम्‌'--इस प्रतीति के आधार पर पुरोवर्ती 
शुक्तिरूप द्रव्य में प्रवृति: होती है, केवल प्रवृति ही नहीं, “रजतामिदमः--इस प्रकार का 
सामानाधिकरपण्य-व्यपदेश भी होता है--यह सर्व-सम्मत तथ्य है। यह सब कुछ प्रत्यक्ष और . 
स्मरण ज्ञानों और उनके विषयीभूत शुक्ति और रजतादि विषयों के पारस्परिक भेद के 
अग्रहण मात्र से सम्पादित नहीं हो सकता, क्योंकि चेतन पुरुष की प्रत्येक क्रिया और शब्द- 
व्यवहार तभी सम्भव होते हैं, जब कि विषय वस्तु का ग्रहण,( ज्ञान ) हो जाय, अत: अग्रहण 
मात्र के बल पर पुरोदेश में प्रवृत्ति और 'इदं॑ रजतम्‌'- ऐसा शब्द-प्रयोग क्योंकर होगा ? 
यह जो कहा जाता है कि केवल अग्रहण को ही भ्रवृत्यादि का कारण नहीं माना जाता, अपितु 
रजत का स्मरण ओर इदं पदार्थ का ग्रहण ( प्रत्यक्ष ज्ञान ) ये दोनों ज्ञान ऐसे हैं कि जिन के 
न तो स्वरूपों का भेद-ग्रह होता है और न उनके विषयों का। इन दोनों ज्ञानों में 'रजत- 
मिदम्‌!--इस प्रकार के समीचीन ज्ञान का सारूप्य (असंसर्गाग्रह) भी है, अत ऐव ये दोनों ज्ञान 
शुक्ति और रजत के अभेद-व्यवहार एवं सामानाधिकरपण्प-व्यपदेश के प्रवतेक माने जाते हैं। 
वह कहना संगत नहीं, क्योंकि ( 'इदम्‌”र और “रजतम्‌” ) इन दोनों ज्ञानों में समीचीन ज्ञान 
का साहश्य गृह्ममाण होकर उक्त व्यवहार का हेतु है ? अथवा अगृह्यमाण होकर सत्तामात्र 
से ? गृह्ममाणत्व-पक्ष में भी 'समीचीनज्ञानसारूप्यमनयोर्ज्ञानयो:'--इस प्रकार साहश्य का ग्रहण 
माना जाता है ? या अनयोः ज्ञानयो: स्वरूपतो विषयतश्च भेदाग्रह:'--इस रीति से ग्रहण होता 
है ? प्रथम कल्प युक्ति-युक्त नहीं, क्योंकि किसी वस्तु में उसका साहश्य-ज्ञान मात्र प्रवर्तक 
नहीं होता, अन्यथा गवय में 'गोसहशो5यम्‌!--इस प्रकार गौ का साहश्य-बोध रहने के कारण 
गवय की ओर उस व्यक्ति की प्रवृत्ति होनी चाहिए, जो गौ चाहता है ! द्वितोय कल्प में जो 
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भामती 
तु ज्ञानं पराहतं, नहि भेदाग्रहेडनयोरिति भवति, अनयोरिति ग्रहे भेदाग्रहणसिति च भवति । तस्मास्सत्ता- 
मात्रेण भेदाग्रहोड्यूहीत एव व्यंबहारहेतुरिति वक्तत्यम्‌। तत्र किमयमारोपोत्पादक्रमेण व्यवहारहेतुराहो 
अनुत्पादितारोप एव स्वत इति ? बय॑ तु पश्याम:-- चेतनव्यवहारस्याज्ञानपूर्वकत्वानुपपत्ते रारोपज्ञानोत्पा- 
वक्रमेणेवेति । ननु सत्यं चेतनव्यवहारों नाज्ञानपुर्वंकः किन्त्वविदितविवेकग्रहणस्मरणपूर्वंक इति । मेवम्‌, 
नहिं रजतप्रातिपदिकार्थमात्रस्मरणं प्रवृत्ताबुपंयुज्यते । इदद्भूएरास्पदाभिमुखी खलु रजतार्थिनां प्रवृत्ति रित्य- 
विवादम्‌ । कर्थ चायमिदाडूढरास्पदे प्रवत्तेत, यदि तु न तदिच्छेत्‌ ? अन्यविच्छत्यन्यत्करोतीति व्याहतम्‌ 
न चेदिदद्धारास्पदं रजतमिति जानीयात्‌ कर्थ रजतार्थो तविच्छेत्‌ ? यद्यतथात्वेनाग्र हणादिति ब्रूयात्स च 
प्रतिवक्तब्यो5य तथात्वेनाग्रहणात्‌ फस्मान्नोपेक्षेतिति ? सोध्यमुपादानोपेक्षाभ्यामभित आक्ृष्यमाणश्रेतनो5- 
व्यवस्थित इदद्धारास्पदे रजतसमारोपेणोपादान एवं व्यवस्थाप्यत इति भेदाग्रहः समारोपोत्पादक्रमेण 
चेतनप्रवृत्तिहेतः। तथाहि--भेदाग्रहाविदद्धारास्पदे रजतत्वं समारोप्य तज्जातीयस्योपकारहेतुभावसनु- 
चिन्त्य तब्जातीयतयेवद्धूरास्पदे रजते तमनुसाय तदर्थों प्रवत्तते इत्यानुपृ्य सिद्धमू। न च तटस्थरजत- 
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कहा गया--'अनयोः भेदाग्रह:/ । वह अत्यन्त विरुद्ध है, क्योंकि जिन पदार्थों में भेद-ग्रह नहीं, 
होता, उनके लिए 'अनयोः”--इस प्रकार द्विवचन का प्रयोग कंसे होगा ? यदि उनमें द्वित्व का 
निश्चय है, तब अनयो: का प्रयोग सम्भव हो जाने पर भी 'भेदाग्रह'--मह कहना विरुद्ध पड़ 
जाता है । फलत: भेदाग्रह स्वयं अगृहीत होकर सत्ता मात्र से व्यवहार का जनक है-ऐसा 
मानना होगा । तब जिज्ञासा होती है कि वह अज्ञात भेदाग्रह रजतादि का आरोप कराकर 
व्यवहार का हेतु होता है ? या रजतादि का आरोप. कराए बिना ही अकेला रजार्थी का 
प्रवतंक होता है ? वहाँ हमारा तो कहना यह है कि चेतन मनुष्य का व्यवहार केवल अग्रहण 
( अज्ञान ) के आधार प्रर नहीं देखा जाता, अतः रजतादि का अवभास कराकर ही वह 
रजतार्थी का प्रवतंक होगा । 

यह जो कहा जाता है कि यद्यपि चेतन पुरुष का कोई भी व्यवहार केवल अज्ञान से नहीं 
होता, तथापि कथित अगृहीतपेदक इदमाकार प्रत्यक्ष और रजताकार स्मरण--ये दोनों ज्ञान 
व्यवहार के निर्वाहक हो जाते हैं। वह कहना संगत नहीं, क्योंकि भ्रकृत'में केवल “रजत” पद 
के अथं का स्वतस्त्र ज्ञान प्रवुत्ति का साधक नहीं हो सकता, क्योंकि यह ध्रुव सत्य है कि 
रजतार्थी पुरुष की प्रवृत्ति इ्दकारास्पद पदार्थ की ओर हो रही है। इदंकारास्पद पदार्थ की 
ओर उसकी प्रवृत्ति तभी बनेगी, जब कि उसे उसकी इच्छा होगी, क्योंकि अन्य वस्तु की 
इच्छा से अन्य वस्तु में प्रवृत्ति सम्भव नहीं। यदि इदंकारास्पद वस्तु को रजत न समझे, तब 
उसकी इच्छा ही क्‍यों होगा ? यदि अरजतरूपेण अग्रहण को प्रवतंक माना जाता है, तब 
रजतरूपेण अग्रहण को रजतार्थी का निवर्तक मानना होगा। फलतः प्रवृत्ति और निवृत्तिरूप 
विरोधी पदार्थों के आकषंण में पड़ कर जब चेतन पुरुष किकर्त्तव्य-विमूढ़ हो जाता है, तब 
रजतारोपपूर्वंक ,ही भेदाग्रह उस पुरुष की प्रवृत्ति का व्यवस्थापक हो सकेगा । 

उसका क्रम इस प्रकार है कि भ्रेदाग्रह से इदंकारास्पद पदार्थ में रजतत्वरूप धर्म का 
आरोप होता है, रजतजातीय पदा्थ की इष्ट-साधनता का स्मरण होता है, उसके पश्चात्‌ इदं- 
कारास्पदीभूत रजत में तज्जातीयत्वरूप हेतु के द्वारा इष्ट-साधनता का अनुमान होता है-- 
“इदं मम ( रजता्थिन: ) इष्टसाधनम्‌, रजतजातीयत्वाद, आपणस्थरजतवत्‌” | तब रजतार्थी 
व्यक्ति पुरःस्थित द्रव्य की ओर प्रवृत्त होता है। इदंकारास्पद पदार्थ से भिन्न तठस्थ रजत 
की स्मृति इदंकारास्पद पदार्थ में इष्ट-साधनत्व का अनुमान नहीं करा सकती, क्योंकि “इदं 
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स्मृतिरिदद्धारास्पदस्योपका रहेतुभावभनुमापयितुमहंति,  रजतत्वस्य हेतोरपक्षधमंत्वातू । एकदेशदर्शनं 
खल्वनुमापक न त्वनेकदेशदर्शनम्‌ । यथाहुः---'ज्ञातसम्बन्धस्येकदेशवर्शनादिति” । समारोपे स्वेकदेश- 
दर्शनमस्ति । तत्सिड्ठमेतद्विवादाध्यासितं रजतादिज्ञानं पुरोवत्तिवस्तुविषयं रजताद्यथिनस्तत्र नियमेन 
भ्रवत्तंकत्वात्‌ । यद्यदर्थिन यत्र नियमेन प्रवत्तंयति तज्ज्ञानं तदह्रिषयं, यथोभयसिद्धसमीचीनरजतत्ञानं, तथा 
चेद॑, तस्मात्तयेति । ; 
यच्चोक्तमनवभासमानतया न शुक्तिरालस्वनमिति, तत्न भवान्‌ पृष्टो व्याचष्टां, कि शुक्तिकात्वस्थेदं 
रजतमिति ज्ञान प्रत्यगाल्म्बनत्वमाहोस्विद्‌ द्रव्यमात्रस्थ पुर:स्थितस्थ सितभास्वरस्य ? यदि शुक्तिकात्व- 
स्थानारूम्बनत्वम्‌, अद्धा | उत्तरस्थानालस्बनस्वं ब्रुवाणस्य तथेवानुभवविरोध: । तथाहि--रजतमिद- 
मित्यनुभवन्ननुभविता पुरोरव॑त्ति वस्त्वडःगुल्यादिना निदिज्ञति । वृष्ट' च दुष्टानां कारणानाम्रोत्सगिककार्य्य- 
प्रतिबन्धेन कार्य्यान्‍्तरोपजननसामथ्यंम्‌ , यथा दावास्निदः्धानां वेन्नबोजानां कदलीकाण्डजनकत्वम्‌, 
४ भस्मकदुष्टस्थ चौदय्यंस्थ तेजसो बहुन्नपचनमिति । प्रत्यक्षबाधापहतविषयं च विश्वमाणां यथार्थेत्वानुमान- 
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मदिष्टसाधनम्‌, रजतत्वात्‌'-- इस अनुमान का रजतत्त्व हेतु इदंकारास्पदरूप पक्ष में न रह 
कर स्मय॑माण तटस्थ रजत में रहता है, [ अत: प्रकृत अनुमान स्वरूपासिद्धि दोष से दूषित 
होने के कारण अपने साध्य की सिद्धि नहीं करा सकता ]। एकंदेश ( पक्षवृत्तिहेतु) का 
दर्शन ही अनुमिति का जनक माना जाता है, पक्ष से भिन्न देश में रहनेवाले हेतु का दर्शन 
नहीं, जेसा कि श्री शबरस्वामी कहते हैं -“अनुमानं ज्ञातसंम्बन्धस्यैकदेशदर्शनादेकदेशान्तरे5- 
सल्निक्ृष्ठेष्यें बुद्धि” ( शा, भा. पृ. ३६ ) [ पब॑त में अग्नि और ध्वम--दोनों एकदेशवृत्ति या 
( समानाधिकरण या पक्षवृत्ति ) पदार्थ हैं। उनमें धूमरूप एकदेशीय ( पक्षवृत्ति ) पदार्थ के 
द्वारा अग्निरूप दूसरे एकदेशीय ( पक्षवृत्ति ) पदाथे का जो ज्ञान होता है, वही अनुमान हैं ]। 
जब पुरोवर्ती द्रव्य में रजतत्व का समारोप हो जाता हैं, तब “रजतत्व' हेतु पक्षवृत्ति हो जाता 
है। अतः यह अनुमान फलित होता है कि (१) 'एतह्विवादास्पदाध्यस्तरजतादिज्ञानं, 
पुरोवर्तिवस्तुविषयम्‌, ( २) रजता्थिनस्तत्र नियमेन प्रवतंकत्वाद, (३ ) यज्ज्ञानं यदर्थिनं 
यन्न नियमेन प्रवर्तयति, तज्ज्ञानं तद्रिषयं यथोभयसिद्धसमीचीनरज्ञतज्ञानम्‌, (४ ) तथा चेदमु, 
(५) तस्मात्तथा! [नैयायिकगण परार्थानुमान के पाँच अवयव मानते हैं--“प्रतिज्ञाहेतृदाहरणोप- 
नयनिगमनान्यवयवा:” ( नया. सू. १११३२ )। उन्हीं पाँच अवयवों का प्रयोग यहाँ किया है ]। 

अख्यातिवादियों का यह जो कहना है कि 'इदं रजतम्‌”--इस ज्ञान में शुक्ति अवभासित 
नहीं हो रही है, अतः इस ज्ञान का शुक्ति को विषय नहीं माना जा सकता। वहाँ जिज्ञासा 
होती है कि शुक्तित्व को उक्त ज्ञान का विषय नहीं माना जा सकता ? अथवा पुरोवर्ती भास्वर 
( चमकीले ) द्रव्य मात्र को ? शुक्तित्व को तो उस ज्ञान का विषय हम भी नहीं मानते किन्तु 
सित भास्वर द्रव्यमात्र को उक्त ज्ञान का अविषय मानना अनुभव-विरुद्ध है, क्योंकि 'रजत- 
मिदम्‌'--इस प्रकार अनुभव करनेवाला व्यवित पुरोवर्ती द्रव्य को ही उँगली से दिखाता है 
कि यह रजत है दोषपूर्ण नेत्र के द्वारा शुक्ति में रजत का दर्शन असम्भव नहीं | यह जो 
कहा गया कि दोष सदव नियत शक्ति का विघटक ही होता है, कार्यान्‍्तर-जनन शक्ति का 
जनक नहीं होता । वह कहना भी अनुचित है, क्योंकि दोषों में कार्यान्‍्तरोपजनन शक्ति की 
जनकता भी देखी जाती है, जंसे--दावाग्नि ( वन में बाँसादि की रगड़ से पेदा हुईं आग ) 
में जले हुए बेत के बीजों से केले का अड्कुर उत्पन्न होता है, इसी प्रकार पेट में भस्मक रोग 
से ग्रस्त जठराग्नि में अधिक अन्न-पचन की शक्ति देखी जाती है। 


| जसूत्रशाइ्रभाष्यम्‌ [अ. १ पा. १ सू. १ 


निबन्धनो भ्रम इत । अन्‍्ये तु-यत्र यदृध्यासस्तस्येव विपरीतघर्मेत्वकल्पनामाच- 
छः हि आ ५, 
क्षते इति | सर्वथापि त्वन्यस्थान्यघर्माचभासतां न व्यभिचर्णत। तथा च लोके3- 











भामती 

माभाप्तो हुतवहानुष्णत्वानुमानवत्‌ । यच्चोक्‍त सिध्याप्रत्यवस्थ व्यभिचारे सर्वप्रमाणेष्वनाइवास इति ॥ 
तवृबोधकल्वेन स्वतः प्रामाण्यं नाव्यभिचारेणेतिं व्युत्पादर्याद्धू रस्सामिः परिहत स्यायकणिकायामिति नेह 
प्रतन्‍्यते । विड्टमात्र चास्य स्मृतिप्रमोषभजस्पोक्तम्‌ । विस्तरस्तु ब्रह्मततत्वसमीक्ञायामवगन्तव्य इति 
तबिवमुक्तम & अन्ये तु॒यत्र यवध्यासस्तस्थेव विपरीतधसंकल्पनमाचक्षते इति ७। यत्र शुक्तिकादों यस्य 
रजतावेरध्यासस्तस्थेव शुर्तिकादेविपरीतघरमंकल्पन् रजतत्वधर्मकल्पनमिति योजना। ननु सन्तु नाम 
परीक्षकाणां विप्रतिपत्तयः प्रकृते तु किमायातमित्यत आह & सर्वथापि त्वन्यस्थान्यधर्मावभासतां न व्यभि- 
भामतो-व्याख्या 

सभी भ्रम ज्ञानों में जो यथाथंत्व का अनुमान किया जाता है--विश्रमप्रत्यया यथार्थाः, 
प्रत्ययत्वात्‌! । वह अनुमान अग्नि में- अनुष्णत्व-साधक अनुमान के समान ही प्रत्यक्ष प्रमाण 
से बाधित है, क्योंकि इदं रजतमित्यादि ज्ञानों में तदभाववति तत्प्रकारकत्वरूप अयथाथ्थंत्व 
प्रत्यक्षतः सिद्ध है । यह जो कहा गग्या कि सदि किसी ज्ञान को विषय-व्यभिचारी माना गया 
तो सभी ज्ञानों पर से विश्वास उठ जायगा । वह संगत नहीं, क्योंकि ज्ञानगत प्रामाण्य स्वतः 
होता है, अव्यभिचार-प्रयुक्त नहीं । जब.कि ज्ञान स्वभावतः विषय-प्रकाशक है, तब अबोधकत्व- 
रूप अप्रामाण्य उसमें रह ही कैसे सकता है--यह सब कुछ न्‍्यायकणिका में कहा गया है । यहाँ 
तो उसका दिग्दशनमात्र कराया गया है, विस्तार ब्रह्मसिद्धि की व्याख्या तत्त्वसमीक्षा में 
किया गया है। [स्यायकणिका में अनाश्वासापत्ति का प्रतीकार करते हुए कहा गया है-- 
“यत्तुक्तमनाश्वासादिति तदल्यत्र ( ब्र. सि. पृ. १४४ ) आचार्येणग-- 

बोधादेव प्रमाणत्वमिति मीमांसकस्थितिम्‌ । 
विदन्नव्यभिचारेण तां व्युदस्यत्यपण्डित: ॥ 

इत्यादिना प्रबन्धेन दृषितमिति नेह दूषितम्‌ । तथापि दृषणकणिकेह सुच्यते--किमव्यभिचारि- 
तैव प्रामाष्यम्‌ ? अथ तत्कारणम्‌ ? तद्ठ्यापिका वा ? येन बवचिद्‌ व्यभिचारदर्शनात्‌ तदभावे 
सति ज्ञानमात्रेष्नाश्वासः स्यथात्‌। न तावदव्यभिचारितेव प्रामाण्यम्‌, अव्यभिचारिणामपि 
वह्तचादो घूमादीनां कुतश्चिन्निमित्तादनुपजनितकृशानुप्रत्ययानामग्रामाष्य॑ स्थात्‌ । व्यभिचारि- 
णामपि चक्षुरादीनां नीलादिशेदे तदहिषयज्ञानहेतूनां प्रामाष्यमिति साम्प्रतमु, प्रमितिक्रियां 
प्रति साधकतमत्वाभावसम्भवात्‌, अन्यथा काष्ठादीनामपि प्राकादावषि असाधनत्वप्रसज्भात्‌” 
( स्या. क. पृ. १६२ ) इसी प्रकार अन्य पक्षों का भी खण्डन किया गया है। ब्रह्मसिद्धि में 
मण्डन मिश्र ने इस वाद का विस्तारपूरवंक निरास किया है, अतः उसकी व्याख्या तत्त्व- 
समीक्षा में अवश्य पूर्ण विस्तार किया गया होगा, किन्तु इस समय तक वह कहीं उपलब्ध नहीं 


हुई है ]। 

भाष्यकार ने अन्यथाख्याति का स्वरूप बताया है--“अन्ये तु यत्र यदध्यासस्तस्य॑व 
विपरीतधमंकल्पनामाचक्षते” । जिस (शुकत्यादि ) में जिस ( रजतादि ) का अध्यास 
लोक-प्रसिद्ध है, वह शुकत्यादि में विपरीत (स्वावृत्ति) रजतत्व धर्म की कल्पना है [ न्‍्यायवार्ति- 
कतात्पयंटीका में श्री वाचस्पति मिश्र ने कहा है--“कस्मात्‌ पुनरय॑ शुक्तो रजतार्थी प्रवर्तते 
न पुना रजताभावे १ कस्माच्चेदं 4.304%35%. प++ निर्दिश्य रजतत्व॑ निषेधति-नेद॑ं 
रजतमिति, यदि तत्र न प्रसञ्जितं रजतत्वं पूवविज्ञानेन” ( ता. टी. १२१ ) ] 


परीक्षक विद्वानों के विवाद का पर्यवसित अथे बताते हुए भाष्यकार कहते हैं-- 








अध्यासविचारः ] हिन्दीसहितभामतीसंवलितम्‌ ३३ 


' ज्ुभचः-शक्तिका हि. रजतवद्वभासते, एकश्चन्द्रः सद्धितीयवद्ति । 
कर्थ पुनः प्रत्यगात्मन्यविषये<ध्यासों बिषयतद्धर्मोणाम्‌ ? सर्वो हि पुरोउबस्थिते 
भामती 

चरति % । अस्यस्यान्यधर्मंकक्पनाइनृतता, सा चानिवंचनीयतेत्यधस्तादुपपादितस्‌ । तेन सर्वेषामेब परीक्ष- 
काणां सतेध््यस्पान्यधर्मकल्पनानिवंचनीयता$वश्यस्भाविनीत्यनिवंचनीयता सर्वतस्त्राविरद्धोः्यं इत्यथं: । 
अख्यातिवादिभिरकामेरपि सासानाधिकरण्यव्यपदेशप्रवृत्तिनियमस्नेहादिदमभ्युपेयसिति भाव: । न केवल- 
मियमनृतता परीक्षकाणां सिद्धाउपितु लोकिकानामपीत्याह | & तथा च॑ लोकेःनुभवः । शुक्तिका हि रजत- 
बदवभासत इति ७ । न॒पुना रणतमिदर्सिति शेष: । स्थादेतत्‌ृ--अन्यस्थास्यात्मताविश्रसों लोकसिद्ध:, 
एकस्प त्वभिन्नस्य भेदश्नमो न वृष्ट इति कुतश्रिदात्मनोभिन्नानां जीवानां भेदविश्वस इत्यत आह 
& एकश्चन्द्र: सद्दितीयवदिति & । 

पुनरपि चिदास्सस्यध्याससाक्षिपति & कर्थ॑ पुनः प्रत्यगाध्मन्यविषयेः्ष्यासों विषयतद्धर्माणाम &॥ 
अयमर्थ:--चिदात्मा प्रकाशते न वा ? न चेत्‌ प्रकाशते, कथमस्समिन्नध्यासों विषयतद्धर्माणाम्‌। न खल्ब- 
प्रतिभासमाने पुरोर्वात्तिनि द्रव्ये रजतस्थ वा तद्धर्माणां वा समारोपः सम्भवतीति | प्रतिभासे वा न ताब- 
दयमात्माउजड़ो घटादिवतु पराधीनप्रकाश इति युक्तम्‌। न खलु स एव कर्ता च कम च भवति, विरो- 
घातू, परसमवेतक्रियाफलश्ालि हि कर, न च ज्ञानक्रिया परसमवायिनीति कथमस्यां कर्म ? न च तदेव 





भामती-व्याख्या 

“सवथापि त्वन्यस्थान्यधर्मावभासतां न व्यभिचरति” । अन्य वस्तु में अन्यरूपता की कल्पना ही 
अनृतता है, अनृतता का अथ॑ अनिर्वंचनीयता है--यह पहले कहा जा चुका है । सभी दाशंनिकों 
के मत में अस्यत्रान्यधमंकल्पना या अनिवंचनीयता अवश्यंभाविनी है, अतः अनिवंचनीयता एक 
सवंतस्त्र-सिद्धान्त है [ जिसका लक्षण करते हुए न्यायसूत्रकार कहते हैं--“स॑तस्त्राविरुद्ध- 
स्तन्त्रे5घिक्ृतो5र्थ: सवंतन्त्रसिद्धान्तः” ( नया. सू. ११२८ ) सभी दर्शनों से अविरुद्ध सिद्धान्त 
सवंतन्त्रसिद्धान्त कहा जाती है ]। अछ्यातिवादी प्राभाकरगणों को विवश होकर पुरोवर्ती द्रव्य 
में प्रवृत्ति और सामानाधिकरण्य-व्यपदेश के आधार पर यह भ्रमरूपता माननी होगी। 
पूवे-निरूपित अनृतता केवल परीक्षक विद्वानों तक ही सीमित नहीं, अपितु लोक-प्रसिद्ध भी 
है--“तथा च लोकेष्नुभवः 'शुक्तिका हि रजतवदवभासते इति” । 'रजतमिदम्‌'--ऐसा लोक में 
अनुभव नहीं होता, अपितु 'शुक्तिका रजतवदवभासते/-ऐसा ही अनुभव होता है । 

यह जो शद्भा होती है. कि लोक में अन्य वस्तु में अन्यरूपतात्मक विश्रम तो प्रसिद्ध 
है, किन्तु एक अभिर्व तत्त्व में भेद-भ्रम नहीं देखा जाता, अतः एक चित्त में अभिन्‍न जीवों 
का भेद-अ्रम क्योंकर होगा ? उस शद्भा को दूर करने के लिए कहा गया है--एकश्रन्द्रः 
सद्वितीयवर्दिति” । जैसे एक चन्द्र में द्वित्वादि का भ्रम हो जाता है, वैसे ही एक ब्रह्म में अनेक 
जीवरूपता का भ्रम हो जाता है। 

अध्यास पर पुनः आक्षेप-चिदात्मा के अध्यास पर पुनः आक्षेप किया जाता है-- 
“कर्थ॑ पुन! प्रत्यगात्मन्यविषयेष्ध्यासो विषयतद्धर्माणाम्‌ १” आक्षेपवादी का अभिप्राय यह 
है कि चिदात्मा प्रकाशित होता है? या नहीं ? यदि वह प्रकाशित नहीं होता, तब उसमें 
विषय और उसके धर्मों का अध्यास कैसे होगा? क्योंकि जो शुक्ति प्रतीयमान नहीं, उसमें 
कभी भी रजत और उसके धर्मों का आरोप नहीं होता । यदि आत्मा प्रकाशित होता है, तब 
जिज्ञासा होती है कि उसका प्रकाशक कौन ? यदि कहा जाय कि आत्मा अजड़ चैतन्यरूप है, 
अतः घटादि के समान उसका प्रकाश अन्य किसी के द्वारा सम्भव नहीं, अतः आत्मा स्वयं 
अपना प्रकाशक है । तव वही प्रकाशक ( प्रकाश का कर्त्ता ) और वही प्रकाश्य ( प्रकाश का 

५ 





| बह्मयसत्रशाड्रभाष्यम्‌ [अ. १ पा. १ सू. १ 





भामती 

स्वं च परं च, विरोधात्‌ | आत्मान्तरसमवायाभ्युपगमे तु ज्ञेयस्थात्मनो5नात्मत्वप्रसज्भः । एवं तस्य तस्ये- 
त्यनवस्थाप्रसब्ब: । 

स्थादेतत्‌ । आत्मा जडो$पि सर्वाय॑ज्ञानेष्‌॒ भासमानो४पि कर्तेव न कस, परसमवेतक्रियाफल- 
शालिस्वाभावात्‌, चेत्रवत्‌ । यथा हि चेत्रसमवेतक्रियया चेत्रनगरप्राप्तावुभयसमवेतायासपि क्रियसाणायां 
नगरस्येव कमता परसमवेतक्रियाफलज्ञाल्त्वात्‌ ) न तु चेत्रस्थ क्रियाफलशालिनो5४पि, चेत्रसमवायादूग- 
सनक्रियाया इति । तप्न, श्रुतिविरोधात्‌ । श्रूयते हि “सत्य ज्ञानमनस्तं ब्रह्म” इति । उपप्रछते च । 
तथाहि--योध्यमर्थ प्रकाश: फल यर्मिन्नयंश्व आत्मा च प्रथेते स कि जडः, स्वयम्प्रकाशो वा ? जडश्वे- 
द्विषयात्मानावषि जडाविति कस्सिन्‌ कि प्रकाशेताविशेषात्‌, इति प्राप्तमान्ध्यमशेषस्थ जगतेः। तथा 
चाभाणकः--- 'अन्धस्येवान्धलग्नस्थ विनिपातः पदे पदे” । न च॒ निलीनमेव विज्ञानमर्थात्मानौ ज्ञापयति 





भामती-व्याख्या 

कर्म ) हो--ऐसा सम्भव नहीं, क्योंकि कमंकारक सदेव कर्त्ता से भिन्न होता है, 'देवदत्त: ग्राम 
गच्छतिः--यहाँ पर ग्रामरूप कर्मकारक से भिन्न देवदत्त की गमन क्रिया से जो देवदत्त और 
ग्राम का संयोगरूप फल होता है, उस संयोग का आश्रय होने के कारण ग्राम को कर्म कहा 
जाता है, किन्तु आत्मा आत्मान॑ प्रकाशयति'--यहाँ पर प्रकाश क्रिया कमेरूप आत्मा से 
भिन्‍न पदार्थ में नहीं रहतो, फलतः कतूंत्व और कमंत्व का एक आधार में रहना सर्वथा विरुद्ध 
है, वही आत्मा स्व भी हो और पर भी--यह क्योंकर सम्भव होगा ? यदि क्षात्मा का प्रकाश 
अन्य किसी आत्मा से माना जाता है, तब प्रकाश्य भूत ( ज्ञेय या वेद्य) आत्मा जड़ और 
अनात्मरूप हो जायगा एवं अन्यान्य प्रकाशक-परम्परा की कल्पना में अनवस्था भी होती है । 
यह जो कहा जाता है कि यद्यपि आत्मा अजड़ और सभी पदार्थों के ज्ञानों में भासमान 
है, तथापि वह कर्त्ता ही माना जाता है, कर्म नहीं, क्योंकि वह पर-समवेत क्रिया से जनित 
फल का आश्रय नहीं, जैसे-चैत्र । 'चैत्रो नगरं गच्छति'--यहाँ चैत्र-समवेत गमनरूप क्रिया 
से जनित जो फल है-चैत्र और नगर का संयोग, उस संयोग के यद्यपि चैत्र और नगर-- 
दोनों आश्रय हैं, तथापि कर्मता नगर में ही घटती है, चैत्र में नहीं, वयोंकि वह गमन क्रिया 
जिस चैत्र में समवेत ( समवायसम्बन्धेन वृत्ति ) है, वह नगर से भिन्‍न है, अपने से नहीं, 
अत: पर-समवेत॒क्रिया-जन्य फल का आश्रय होने से नगर ही कर्म बनता है, चैत्र नहीं, 
क्योंकि वह स्वसमवेत क्रिप्रा-जन्य फल का ही आश्रय है, पर-समवेत क्रिया-जन्य फल का 
आश्रय नहीं । इसी प्रकार आत्मा भी स्वसमवेत क्रिया-जन्य फल का ही आश्रय है, अतः वह 

चैत्र के समान कर्त्ता ही होता है, कर्म नहीं । 
वह कहना उचित नहीं, क्योंकि श्रुति कहती है कि वह किसी भी प्रकाश से प्रकाशित 
[ प्रकाश क्रिया-जन्य फल का आश्रय ] नहीं--अगृह्यो न हि गृह्म॑ते! ( बृ. उ ३६।२६ ), 
“सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” (ते. उ. ३१॥१)। युक्ति-युक्त भी यही है, क्योंकि जो यह अर्थ- 
प्रकाशरूप फल है, जिसके होने पर अर्थ ( विषय ) और आत्मा--दोनों भासित होते हैं, वह 
क्या जड़ है ? अथवा स्वयंप्रकाश ? यदि जड़ है, तब विषय और भात्मा तो पहले ही जड़ है, 
फिर किससे कौन प्रकाशित होगा ? विषय भी अन्य प्रकाश से प्रकाशनीय होने के कारण 
जड़ और आत्मा भी वैसा ही, दोनों में कोई विशेषता नहीं कि ऐक से दूसरे का प्रकाश हो 
जाता । परिशेषतः जगत्‌ सर्वथा प्रकाश-शुन्य अन्धकारमय बन कर रह जायगा, जैसी कि 
कहावत प्रसिद्ध है--“अन्धस्येवान्धलग्तस्य विनिपातः पदे पदे ।” अन्धे बैल की पूँछ पकड़ 
कर अन्धे व्यक्ति चल पड़े, स्थान-स्थान पर गर्तं-पात होना ही था। अथे और आत्मा का 
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भामती 
चक्षुरादिवदिति वाच्यम्‌, ज्ञापन हि ज्ञानजननं, जनितं च ज्ञानं जडं सन्नोक्‍्तदृषणमतिवत्तेतेति । एव- 
मुत्तरोत्तराष्यपि ज्ञानानि जडानीत्यनवस्था । तस्मादपराधोनप्रकाशा संविदुपेतव्या । तथापि किमायातं 
विषयात्मनो) स्वभावजडयो: ? एतदायातं यत्तयों: संबिदजड़ेति । तर्कि पुत्र; पण्डित इति पितापि पण्डि- 
तोष्स्तु ? स्वभाव पृष संबिदः स्वयम्प्रकाशाया यदर्थात्मसम्बन्धितेति चेतू , हन्त पुल्त्रस्थापि पण्डितस्य 
स्वभाव एष यत्‌ पितृसम्बन्धितेति सम्राज्म्‌ । सहार्थात्मप्रकाशेन संवित्प्रकाझो न त्वर्थास्मप्रकाशं विनेति 
तस्याः स्वभाव इति चेतू, तत्कि संबिदों भिन्‍नो संविदर्थात्मप्रकाशों। तथा च॒ न स्वयस्प्रकाशा संविद्न 
ञ्व संविदर्थात्मप्रकाश इति। अथ संबिदर्थात्मप्रकाशों न संविदो भिद्येते, संविदेव तो। एवं चेत्‌, 
यावदुक्त भवति संविदात्माथों सहेति ताबदुक्तं भवति संविदर्थात्मप्रकाशों सहेति, तथा चन बिव- 
क्षितार्थंसिद्ध:। न चातौतानागताथंगोचरायाः संविदो$यंसहभावो$पि । तद्विषयहानोपादानोपेक्षाबुद्धि - 
भामती-व्याख्या 

प्रकाश स्वयं अप्रकाशित रह कर ही चक्षुरादि के समान यदि अथथं और आत्मा का प्रकाशक 
माना जाता है, तब भो कथित जगदान्थ्यरूप दोष से पीछा नहीं छूटता, क्योंकि विषय के 
प्रकाशन या ज्ञापन का अथ॑ होता है-विषय के ज्ञात को जन्म देना, उक्त प्रकाश से जनित 
ज्ञान भी जड़ ही है, अतः वह भी स्वयं दूसरे का प्रकाश क्योंकर कर सकेगा ? इसी प्रकार 
कल्प्यमान उत्तरोत्तर ज्ञान व्यक्तियाँ भी जड़ हो मानी जाएँगी, इस प्रकार परप्रकाशवाद में 
अनवस्था दोष प्रसक्त होता है, अतः स्वयंप्रकाश ज्ञान तत्त्व को ही मानना चाहिए । 

विषय और आत्मा के ज्ञान को स्वयंप्रकाश मान लेने से स्वभावतः जड़भूत विषय 
और आत्मा पर उसका क्या प्रभाव पड़ेगा । इस प्रश्न का उत्तर यह है कि स्वयंप्रकाश ज्ञान में 
प्रकाशमानता स्वतः सिद्ध है, ज्ञानगत प्रकाशमानता के बल पर ज्ञान के विषयीभूत विषय और 
आत्मा में भी प्रकाशमानता सिद्ध हो जाती है। यदि कहा जाय कि ज्ञान की प्रकाशमानता 
से ज्ञान के जनकीभूत विषय और आत्मा में प्रकाशमानता तभी सिद्ध हो सकती है, जबकि 
पुत्रगत पाण्डित्य के द्वारा उसके जनकीभूत माता-पिता में पाडित्य सिद्ध होता हो, किन्तु ऐसा 
नियम नहीं, क्योंकि पुत्र में पाण्डित्य होने पर भी उसके माता-पिता में पाडित्य की अवश्यं- 
भाविता नहीं देखी जाती । यदि कहा जाय कि ज्ञान विषय और आत्मा का नियत सम्बन्धी 
है, अतः ज्ञान की प्रकाशमानता से विषय और आत्मा में प्रकाशभानता आ जाती है । तब 
भी वह आपत्ति बनीं ही रहती है, क्योंकि पुत्र भी माता-पिता का नियत सम्बन्धी है, अतः 
पुत्र के प्रण्डित होने पर माता-पिता को भी अवश्य पण्डित होना चाहिए। 

यदि पुत्र की अपेक्षा ज्ञान का एक यह बैशिष्टय माना जाता है कि विषय और आत्मा 
की प्रकाशमानता के बिना ज्ञान में प्रकाशमानता नहीं होती, अपितु अर्थात्म-प्रकाश के साथ 
ही ज्ञान का प्रकाश होता है । तब जिज्ञासा होती है कि ज्ञान से [ ज्ञान का प्रकाश और 
अर्थात्मा का प्रकाश--ये ] दोनों प्रकाश क्या भिन्न हैं? अथवा अभिन्न ? यदि ज्ञान से ज्ञान 
का प्रकाश भिन्न है, तब ज्ञान को. स्वयंप्रकाश नहीं कहा जा सकता, किस्तु घटादि के समान 
भ्रिन्न प्रकाश से प्रकाशित होने के कारण ज्ञान को जड़ ही मानना होगा | अर्थ और आत्मा 
के प्रकाश को ज्ञान से भिन्न मानने पर विषय और आत्मा में ज्ञान की विषयता सिद्ध न 
होकर ज्ञान-जन्य प्रकाश की विषयता ( ज्ञान-ज्ञाप्पता ) माननी होगी, जिसमें अनवस्था दोष 
दिखाया जा चुका है। यदि 'ज्ञान का प्रकाश और अर्थात्मा का प्रकाश'--ये दोनों प्रकाश 
ज्ञान से भिन्न नहीं, ज्ञानरूप ही हैं, तब जो कहा गया कि 'संविदर्थात्मप्रकाशाँ सह” उसका 
अर्थ होता है--संविदात्माथों सह'। तलब आत्मगत ज्ञानाश्रयत्वरूप विवक्षित अर्थ की सिद्धि 


[|] बह्मसूत्रशाज्रभाष्यम्‌ [अ. १पा. १ ख्‌. है 


भामती 
जननादर्थंलहभाव इति चेन्न, अथंसंविद इब हानादिबुद्धोनामपि तद्विषयत्वानुपपत्तेः । हानादिजनना- 
द्वानाविबुद्धीनामथंविषयत्वम्‌, अरथंविषयहानादिबुद्धिजननाच्चार्थंसं विदस्तद्विषयस्बसिति चेत्‌ , ततू कि 
देहस्य प्रयत्नवदात्मसंयोगो देहमप्रवृत्ति निवृत्तिहेतुरथे इत्पथंप्रकाो5स्तु ? ज/ड्यादृदेहात्मसंयोगो नाथ्ंप्रकाश 
इति चेतू, नन्‍्वयं स्वयम्प्रकाद्योडपि स्वात्मन्येव खद्योतवत्प्रकाश, अर्थे तु जड इत्युपपादितम |न च॑ 
प्रकाशस्थात्मानों विषया:। ते हि विच्छिन्नदीघंस्थू७तया5्नुभूयन्ते । प्रकाशश्रायमान्तरो&स्थू छोइनणु र- 
हृस्वो5दोघंइचेति प्रकाशते । तस्माच्चन्द्रेड्नुभूयमान इव द्वितोयश्रन्द्रमा: स्वप्रकाशादन्यो5र्थो5निवंचनीय 
एवेति युक्तमुतृपदयामः । न चास्य प्रकाशस्थाजानतः स्ब॒लक्षणभेदोध्नुभूयते । न चानिर्वाच्याथंभेदः 
प्रकाद निर्वाच्यं भेत्तुमहंति, अतिप्रसज्भात्‌ । न चार्थानामपि परस्परं भेदः समीचीनज्ञानपद्ध तिमध्यास्ते 
इत्युपरिष्टादुपपादयिष्यते । तदयं प्रकाश एवं स्वयम्प्रकाश एकः कूटस्थो नित्यों निरंशः प्रत्यगात्मा 





अदशक्यनिवंचनोयेभ्यो देहेन्द्रियादिभ्य आत्मानं प्रतीप॑ निवंचनीयमन्नति जानातीति प्रत्यडः स चात्मेति 
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नहीं होती । अतीत और अनागत घटादि रूप अथं के वतंमानकालीन ज्ञान का अर्थ-सहभाव 
सम्भव भी नहीं | यदि कहा जाथ कि जो ज्ञान जिस विषय की हान-बुद्धि, उपादान-बुद्धि या 
उपेक्षा-बुद्धि को जन्म देता है, उस ज्ञान में उस विषय का सहभाव माना जाता है। वतंमान 
ज्ञान अतीतघटादिविषयक हानादि-बुद्धि का जनक होता है, यही उस ज्ञान में .अथ॑-सहभाव 
अनुमित हो जाता है--अतीतघटविषयक ज्ञानम्‌, अतीतघटसहभूतम्‌, अतीतघटविषयकहानादि- 
बुद्धिजनकत्वात्‌। तो वैश्ता नहीं कह सकते, क्योंकि अतीतघटादि के ज्ञान।में जैसे अतीतघटविष- 
यकत्व सिद्ध है, वेसा हानादि-बुद्धि में अतीतघटविषयकत्व सिद्ध नहीं, अतः अतीतघटविषयक- 
हानादिबुद्धिजनकत्वरूप हेतु स्वरूपासिद्धिदोष से युक्त है, उसके द्वारा अर्थ सहभाव का ज्ञान 
में अनुमान नहीं किया जा सकता। “घटादिविषयक हानादिरूप प्रवृति की जनक होने के 
कारण हानादि-बुद्धि में घटविषयकत्व और घटादिविषयक हानादि-बुद्धि की जनकता होने 
के कारण घटादि के ज्ञान में घटादिविषयकत्व सिद्ध होता है'--ऐसा कहने पर देहगत 
प्रयत्नवदात्मा के संयोग में अथ॑ं-प्रकाशत्वापत्ति होती है, क्योंकि वह संयोग भी देहरूप अर्थ 
में प्रवृत्यादि का जनक होता है। यदि कहा जाय कि जड़ होने के कारण देहात्म-संयोग को 
अथंविषयक प्रकाश नहीं कह सकते । तब स्वयंप्रकाशरूप अथं-ज्ञान में भी अथंप्रकाशता न 
बनेगी, क्योंकि उसकी प्रकाश्य कोटि में स्त्रयं ज्ञान ही आता है, विषय नहीं, अतः वह खद्योत 
( जुगनू ) के समान केवल अपने अंश में प्रकाशरूप होने पर भी विषयांश में जड़ ही है--ऐसा 
पहले कहा जा चुका है। घटादि विषय ज्ञान के आत्मा (स्वरूप ) ही है--ऐसा कहना 
अत्यन्त अनुचित है, क्योंकि घटादि विषय विच्छिन्न ( शरीर के बाहर ), दीघ॑, स्थूलछ, अणु 
भर हस्व के रूप में देखे जाते हैं और उनका ज्ञान शरीर के अन्दर अदीघ, अस्थूल, अनणु 
और अहस्व के रूप में अवभासित होता है । फलत: एक चन्द्र में प्रतीयमान द्वितीय चन्द्रमा 
के समान स्वयंप्रकाश चित्तत्त्व से भिन्न घटादि प्रपञ्च को अनिवंचनीय मानना ही उचित है । 

इस स्वयंप्रकाश चित्तत्त्व का .स्वाभाविक स्वलक्षण ( अवान्तरव्यक्ति-भेद ) अनुभूत 
नहीं होता और घटादि अनिवंचनीय प्रपच्च आत्मा के वास्तविक भेद का जनक नहीं हो 
सकता, अन्यथा घटादि उपाधियों के द्वारा गगन का भी वास्तविक भेद हो जायगा । घटादि 
पदार्थों का परस्पर भेद भी समीचीन ज्ञान की कसौटी पर खरा नहीं उतरदा-यह आगे चल 
कर कहा जायगा । परिशेषत: यह घटादि का प्रकाश ही स्वयंप्रकाश, एक कूटस्थ, नित्य और 
निरंश प्रत्यगात्मा है। उसे प्रत्यगात्मा इस लिए कहा जाता है कि वह देह, इन्द्रियादि 
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विषये विषयान्तरमध्यस्थति, युष्मत्पत्ययापेतस्य च॒प्रत्यगामनो5विषयत्व॑ ब्रवीषि १ 


भामती 
प्रत्यगात्मा, स चापराधोनप्रकाशत्वादनंशत्वाच्चाविषयस्तस्मिल्नध्यासो विषयधर्माणां, देहेन्द्रियादिधर्माणाम्‌ । 
कर, किमाक्षेपे । अयुक्तो5यमध्यास इत्याक्षेप: । कस्म्रादयसयुक्त इत्यत आह ७ सर्बो हि पुरोध्बस्थिते 
विषये विषयान्तरमध्यस्यति & । एतदुक्‍्त॑ भवति -- यतृपराधीनप्रकाशमंशवच्च तत्सासान्यांद्ग्नहे कारण- 
बोषवशाच्च विशेषाग्रहेइन्यथा प्रकाशते । प्रत्यगात्मा त्वपराधोनप्रकाशतया न स्वज्ञाने कारणान्यपेक्षते । 
येन तदाश्रयेदोषेदू प्येत । न चांशवानू, येन कश्निदस्यांशों गुह्मोत कश्रिन्न गृहोत, नहिं तदेव तवानोमेव 
तेनेब गृहीतमगृहीत॑ च सम्भवतीति न स्वयम्प्रकाशपक्षेध्यास: । सदालनेः्प्यप्रकाशे पुरोध्वस्थितत्व- 
स्पापरोक्षस्वस्थाभावान्नाष्यास: । नहि शुक्ताबपुर:स्थितायां रजतमध्यस्यतोदं रजतमिति । तस्माद- 
त्यन्तग्रहेध्स्यन्ताग्रहे च नाध्यास इति सिद्धम्‌ | स्पादेतत्‌ -अविषयसत्वे हि चिदात्मनो नाध्यासो, विषय 
एवं तु चिदात्मा अस्मस्प्रत्ययस्य, तत्कथ्थं नाध्यास इत्यत आह ७ युष्मत्प्रत्ययापेतस्य च॒ प्रत्यगात्मनो5- 
विषयत्वं श्रवीषि & । विषयत्वे हि चिदात्मनोइन्यो विषयी भवेत्‌ । तथा च यो विषयी स एवं चिदात्मा, 
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अनिव॑चदीय प्रपच्च से प्रतीप ( विपरीत ) अपने को निवंचनीय जानता है [ ्रत्यगात्मा' इस 
शब्द के 'प्रत्यग्‌” और “आत्मा” दो भाग हैं । उनमें 'प्रत्यग्‌' प्रतिपृवंक “अज्चु गतिपूजनयो? 
धातु से निष्पन्न होता है, जिसका अर्थ होता है--प्रतीपम्‌ ( विपरीतम्‌ ) आत्मानमश्च॒ति 
जानाति । अर्थात्‌ जो अनात्म प्रपञ्न से अपने को विपरीत अनुभव करता है । वही आत्मतत्त्व 
है, अतः चित्तत्त्व प्रत्यगात्मा कहलाता है ]। वह आत्मा पर-प्रकाश ( अन्य प्रकाश से 
प्रकाशित होनेवाला ) नहीं एवं निरंश है, अत: किसी अन्य ज्ञान का विषय नहीं । उस आत्मा 
में शरीरादि विषय और उनके कतुंत्वादि धर्मों का अध्यास क्योंकर होगा ? भाष्य में प्रयुक्त 
'कथम्‌' शब्द का घटकीभूत 'किभ्‌? पद आक्षेपार्थक है, अतः 'कथमध्यास:'--इंस वाक्य का 
अथ॑ है--“अयुक्तोध्यमध्यास:” । अध्यास अयुक्त क्यों है ? इस प्रश्न का उत्तर है--“सर्वो हि 
पुरोधवस्थिते विषये विषयान्तरमध्यस्यति ।” आशय यह है कि जो शुक्त्यादि पदाथे परप्रकाश 
और सांश होता है, उसके चमकीले अंश ( अवयव ) का ग्रहण एवं नीलपृष्ठाद भाग का 
अभान होने के कारण वह शुक्त्यादि द्रव्य अन्यथा ( रजतरूपेण ) प्रतीत होता है, किन्तु 
प्रत्यगात्मा स्वयंप्रकाश है, अपने ज्ञान में कारण-कलाप की अपेक्षा ही नहीं करता कि उन 
कारणों के दोषों से दूषित हो जाता । सावयव भी नहीं कि सामान्य अवयवों का ग्रहण और 
विशेष अवयवों का अग्रहण हो जाता । एक अखण्ड वस्तु एक ही समय एक ही पुरुष के द्वारा 
गृहीत भी हो और अगृहीत भी-ऐसा सम्भव नहीं हो सकता | फलतः स्वयंप्रकाशत्व पक्ष में 
अध्यास उपपन्न नहीं होता । यदि आत्मा का कभी भी प्रकाश नहीं मोना जाता, तब भी 
पुरोध्वस्थितंत्व और अपरोक्षत्व का अभाव होने के कारण अध्यास नहीं बनता, क्योंकि कोई 
भी न्यक्ति जो शुक्ति पुर:स्थित नहीं, उसमें 'इदं रजतम्‌*--इस प्रकार रजत का अध्यास नहीं 
कर सकता । फलत: अत्यन्त गृहीत या अत्यन्त अगृहीत पदार्थ में कभी अध्यास नहीं होता-- 
यह सिद्ध हो जाता है। 

यह सत्य है कि यदि चिदात्मा किसी ज्ञान का विषय न होता; तब उसमें किसी 
पदार्य का अध्यास नहीं हो सकता था, किन्तु जब चिदात्मा 'अहम्‌”--इस प्रतीति का विषय 
हो जाता है, तब उसमें अध्यास क्‍यों नहीं होगा ? भाष्यकार कहते हैं--“युष्मः्प्रत्ययापेतस्थ 
च प्रत्यगात्मनो5विषयत्वं ब्रवीषि” । चिदात्मा यदि किसी ज्ञान का विषग्र है, तब वह ज्ञानरूप 
विषयी चिदात्मा से भिन्न ही होगा, अतः वहाँ जो विषयी है, वही चिदात्मा माना जायगा 


|] अहासूत्रशाड्रभाष्यम्‌ [अ-१पा. रै सूं. है 


उच्यते--न ताव॑ंदयमेकान्तनाविषयः, अस्मत्प्रत्ययविषयत्वात्‌ , अपरोक्षत्वात्य प्रत्य- 


भागमती 

विषयस्तु ततोध्न्यो युष्मत्मत्ययगोचरोड्भ्युपेयः । तस्मादनात्मत्वप्रसज्भादनवस्थापरिहाराय युब्मत्परत्यया- 
पेतत्वसू, अत एवाविषयस्वमात्मनो वक्तव्यं। तथा च नाध्यास इत्यथं:। 

परिहरति & उच्यते--न तावदयमेकान्तेनाविषयः & । कुतः ? । & अस्मत्प्रत्ययविषग्रत्वातु & । 
अयसर्थ: । सत्य प्रत्यगात्मा स्वयस्प्रकाशत्वादविषयो5नंशश्च, तथाप्यनिवंचनीयानाश्यविद्यापरिकल्पितबुद्धि- 
मनः सुक्ष्मस्थूलशरीरेन्द्रियावच्छेदेनानवच्छिन्नो5पि वस्तुतोवच्छिल्ष इवाभिन्नोषपि भिन्‍न इवाकर्त्तापि 
कत्तेंवाभोक्तापि भोक्तेवाविषयोध्प्यस्मत्प्रत्ययविषय इव जोवभावमापस्नोड्वभासते । नभ इव घटसणि- 
कप्तल्लिकाआवच्छेदभेदेन भिन्नमवानेकविधधर्मकमिवेति । नहि चिदेकरसस्यात्मनश्रिदंशे गृहीतेडगृहीत॑ कि- 
चिदस्ति । खल्वानन्दनित्यत्वविभुत्वादयो5स्य चिद्रपाहस्तुतो भिद्यन्ते, येन तदुग्रहे न। गृह्मोरन्‌ । गृहीता 
एंव तु कल्पितेन भेदेन न विवेचिता इत्यगृहीता इवाभान्ति । न चास्मनों बुद्धबाविश्यों भेवस्तात्विक 
येन चिदात्मनि गृह्ममाणे सोडपि गृहोतों भवेत्‌ । बुद्धघादीनामनिर्वाच्यत्वेन तड्थंदस्थाप्यनिवंचनीय 
त्वात्‌ । तस्माच्चिदात्मन: स्वयम्प्रकाशस्येवानवच्छिन्नस्पाबच्छिन्नेभ्यो बुद्धघ्रादिभ्यो भेदागहात्‌ तदष्यासेन 
जीवभाव इति । तस्यथ चानिदर्सिदमात्मनो&स्मप्रत्ययविषयत्वमुपपच्चते । तथाहि-- कर्त्ता भोक्ता चिदात्मा5- 
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और विषय को उससे भिन्न त्वम्‌” या 'इदम'--इस प्रतीति का विषय कहना होगा, तब 
आत्मा में अनात्मत्व प्रसक्त होगा, अतः ग्राहक-परम्परा की अनवस्था का भी परिहार 
करने के लिए आत्मा को 'त्वम्‌'--इस प्रतीति का अविषय मानना आवश्यक है, 
आत्मा में अविषयता कहनी होगी, अविषयीभूत पदार्थ में अध्यास नहीं हो सकता-यहाँ तक 
आशक्षेपवादी ने कहा । 

समाधान--उक्त आक्षेप का परिहार करते हुए भाष्यकार कहते हैं--“उच्यते, न 
तावदयमेकान्तेनाविषयः”, निश्रमतः आत्मा अविषय नहीं, क्योंकि वह अस्मत्प्रत्यय ((अहम्‌*-- 
इस प्रतीति ) का विषय हो जाता है। आशय यह है कि यद्यपि प्रत्यगात्मा स्वयंप्रकाश होने 
के कारण अविषय और निरवयव है, तथापि अनिवंचनीय और अनादि अविद्या के द्वारा 
परिकल्पित बुद्धि और मन आदि से घटित सूक्ष्म शरीर एवं स्थूल शरीररूप उपाधियों के ढ।रा 
अवच्छिन्न होकर वस्तुतः अपरिछिन्न, अकर्त्ता, अभोक्ता और अविषयीभूत आत्मा परिच्छिन्न, 
कर्ता, भोक्ता और अस्मत्प्रत्यय ( 'अहम्‌'-इस प्रतीति ) का विषय मान लिया जाता है। 
ऐसा चिदात्मा जीवभाव को प्राप्त होकर विभिन्‍न रूपों में वैसे ही अवभासित होता है, जैसे 
घट, मणिक ( मटका ) और मल्लिकादि ( हाँडी आदि रूप ) उपाधियों से अवच्छिन्न होकर 
एक ही आकाश विभिन्‍न रूप और धमंवाला प्रतीत होता है। यद्यपि चिदेकरस आत्मा 
का चिदंश गृहीत- होने पर कुछ अगृहीत नहीं रहता । आनन्दत्व, नित्यत्व, विभुत्वादि धर्म भी 
चिद्रूप आत्मा से वस्तुत: भिन्न नहीं होते कि चिदात्मा का ग्रहण होने पर भी वे अगृहीत रह 
जाते । बुद्धघ्यादि उपाधियों से आत्मा का तात्त्विक भेद नहीं कि चिदात्मा का ग्रहण हो जाने 
पर वह भेद भी गृहीत हो जाता । बुद्धघ्यादिख्प अनिवंचनीय प्रतियोगियों से निरूपित होने के 
कारण वह आत्मगत भेद भी अनिवंचनीय ही है, तात्त्वक नहीं हो सकता। यद्यपि आत्मा 
अपरिच्छिन्न और स्वयंप्रकाश है, तथापि बुद्धघादि परिच्छिन्न पदार्थों से भेदाग्रह होने के 
कारण बुद्धचादि का तादात्म्याध्यास हो जाता है, बुद्धयादि से तादात्म्पापन्न आत्मा जीवरूप 
होकर “अहम्‌!-- इस प्रतीति का विषय बन जाता है, क्योंकि “अहं कर्त्ता', 'अहं  भोक्ताः-इस 
प्रकार कर्त्ता-भोक्ता के रूप में आत्मा अहुंकाराकार प्रतीति का विषय होता है । आत्मा वस्तुतः 
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भामती 
हम्प्रत्यये प्रत्यव्भासते । न चोदासीनस्य तस्य क्रियाज्क्तिभोगशक्तिवाँ. सम्भवति । यस्य च॒ बुद्धयादे 
काय्यंकरणसच्भतस्य क्रियाभोगशक्ती न तस्य चेतन्यम्‌ । तस्माच्चिदात्मेव काय्यंकरणसद्डातेन ग्रथितो 
रब्धक्रियाभोगदक्ति: स्वयस्प्रकाशो४पि बुद्धघ्याविविषयविच्छुरणात्‌. कथंचिदस्मत्प्रत्ययविषयो5हद्धा - 
रास्पदं जोव इति च॒ जनन्‍्तुरिति थ क्षेत्रज्ञ इति चाल्यायते ।। खलु जीवश्विदात्मनो भिद्यते। तथा 
च श्रुतिः “अनेन जीवेनात्मना” इति। तस्माच्चिदात्मनो&व्यतिरेकाज्जीवः स्वयम्प्रकाशोष्प्यहस्प्रत्य- 
पेन कतुंभोक्‍्तुतया ध्यवहारथोग्यः क्रियत इत्यहस्प्रत्ययालस्बनमुच्यते । न चाध्यासे सति विषयत्वं 
विषयत्वे - चाध्यास इत्यन्योन्याअ्यत्वप्तिति साम्प्रतम्‌ । बीजाडकुरवदनादित्वात्‌ पूव॑पूर्वाध्यासतद्वासना- 
विषयीक्ृतस्योत्तरोत्तराध्यास विषयत्वाविरोधादित्युक्त & नेलगिको5यं लोकव्यवहारः & इति भाष्यग्रन्येन । 
तस्मात्‌ सुष्ठक्त॑ “न तावदयमेकान्तेनाविषय:' इति । जीवों हि चिदात्मतया स्वयम्प्रकाशतया$विषयों5- 
प्योपाधिकेत रूपेण विषय इति भावः । स्थादेतत्‌ु - न वयम्रपराधीनप्रकाशतया5$विषयत्वेनाध्यासमपा- 
कु), किन्तु प्रत्यगाश्मा न स्‍्वतों नापि परतः प्रथत इत्यविषय इति ब्रूमः | तथा च सवंथा5प्रथमाने 
प्रत्यगात्मनि क्ुतोध्ष्यास इत्यत आह & अपरोक्षत्वाच्च प्रत्यगात्मप्रसिद्धेः ७ ॥ प्रतीच आत्मनः प्रसिद्धि३ 
: भामती-व्याख्या 

अकर्त्ता-अभोक्ता, असज्भ और उदासीन है, उसमें वास्तविक क्रिया शक्ति और भोग शक्ति 
सम्भव नहीं। जिस बुद्धघ्यादिरूप सूक्ष्मशरीर और कार्य-कारण-संघातात्मक स्थूल शरीर में क्रिया 
शक्ति और भोगशक्ति वस्तुत: होती है, उसमें चंतन्य नहीं होतां, अतः कार्य-कारंण-संघातरूप 
शरीर से तादात्म्यापन्न आत्मा में ही क्रिया और भोग शक्ति मानी जाती है। गद्यपि आत्मा 
स्वभावतः स्वयंप्रकाश ( अन्य ज्ञान का अविषय ) है, तथापि विषयीभूत बुद्धचादि से 
तादात्य्यापन्त होकर कथंचित्‌ 'भहम्‌*--इस प्रतीति का विषय होकर अहद्भूरास्पद जीव, 
जन्तु, क्षेत्रज्-इत्यादि नामों से प्रख्यात होता है । जीव चिदात्मा से वस्तुतः भिन्‍न नहीं 
होता, जैसा कि श्रुति कहती है- “अनेन जीवेनात्मनानुप्रविश्य नामरूँपे व्याकरवाणि/' 
'( छां० ६॥३।२ ) [ चिदात्मा ने संकल्प किया कि मैं जीव बन कर इस मानव शरीर में प्रविष्ट 
होकर नाम और रूप की अभिव्यक्ति करूँ, अत. जीव चिदात्मरूप ही है ]। चिदात्मा से 
अभिन्‍न होने के कारण जीव स्वयंप्रकाश होने पर भी अहमाकार प्रतीति के द्वारा कर्त्ता-भोक्ता 
के रूप में व्यवहार-योग्य बना दिया जाता है, अतः वह अहड्भाराकार प्रतीति का आल्म्बन 
माना जाता हूँ। 'अध्यास होने पर विषयत्व और विषयत्व होने पर अध्यास होगा--इस 
प्रकार अन्योष्त्याश्रयता है'--ऐसा कहना उचित नहीं, क्योंकि बीज और अंकुर के समान 
दोनों अनादि हैं, पुवं-पूरवं अध्यास के द्वारा विषयीकृत आत्मा का उत्तरोत्तर अध्यास होता 
जाता है--इस भाव को प्रकट करने के लिए भाष्यकार ने कहा हँ--“औत्सरगिकोथ्यं लोकव्यव- 
हार:” । इस लिए भाष्यकार ने बहुत ठीक कहा है कि “न तावदयमेकान्तेनाविषय:” । अर्थात्‌ 
जीव के दो रूप परिलक्षित होते हैं-( १) स्वाभाविक और ( २) औपाधिक। स्वाभाविक 
स्वयंप्रकाश या अविषय होने पर भी औपाधिक रूप से विष्रय हो जाता है [आत्मा अंविषय 
ही है या विषय ही है-ऐसा ऐकान्तिकरूप से नहीं कहा जा सकता, क्योंकि वह विषय भी 
है और अविषय भी, स्वाभाविकरूपेण अविषय और आध्यासिकरूपेण विषय होता है ]। 

यहाँ आक्षेपवादी कहता है कि आत्मा स्वयंप्रकाश होने से अविषय है, अतः उसमें 
अध्यास नहीं हो सकता--ऐसा हम नहीं कहते, अपितु हमारी शद्भा यह है कि आत्मा न 
तो स्वतः और न परत: प्रकाशित होता है, अतः सवंथा अप्रसिद्ध और अप्रथमान आत्मा में 
अध्यास क्योंकर होगा ? इस आशक्षेव के समाधान में भाष्यकार मे कहा है--“अपरोक्षत्वाच्च 
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गात्मप्रसिद्ध'। न चायमस्ति सियमः-पुरो5वस्थित एवं विषये विषयान्तरमध्य- 
सितव्यमिति; अप्रत्यक्षेडपि ह्याकाशे बालास्तलमलिनताद्यध्यस्यन्ति | एवमविरुद्ध+ 
हे भामती 
प्रथा तस्या अपरोक्षत्वात्‌ । यद्यपि प्रत्यगात्मनि नान्‍या प्रथास्ति, तथापि भेदोपचारः, यथा पुरुषस्य 
चेंतन्‍्यसिति । एतदुक्‍्त॑ भवति--अवहय च़िदात्माउपरोक्षोड्म्युपेतव्यस्तदप्रयायां सर्वस्थाप्रथनेन जग- 
वान्ध्यप्रसड्भांदित्युक्तं, श्रुतिश्चात्र भवति 'तमेव भान्तसनुभाति सर्वे तस्य भासा सर्वभिदं विभाति/'इति । 
तदेव॑ परमार्थपरिहारमुकवा:भ्युपेत्याप चिदात्मन: परोक्षतां प्रौद्यादितया परिहाराम्तरमाह। & न 
चायमस्ति नियमः पुरोध्वस्थित एवं & अपरोक्ष एवं ७ । विषये विषयान्तरमध्यसितव्यम ७ । कस्मादय॑ 
न नियम हत्यत आह & अप्रत्यक्षेषपि ह्याकाशे बालास्तलमलिनतादध्यस्यन्ति & | हिय॑स्मादर्थ ; नभो 
हि द्रव्य॑ सद्‌ रूपस्पशंविरहाप्न बाह्मेन्द्रियप्रत्यक्षम । नापि मानसं, मनसो5सहायस्थ बाह्मेधप्रवृत्तेः । तस्मा- 
वप्रत्यक्षम्‌। अथ च॒ तत्र बाला अविवेकिनः परदर्शितरर्शिनः कदाचित्पाथिवच्छायां इयमतामारोप्य, 
कदाचित्तेजसं शुक्लत्वमारोप्य नीलोत्पलपलाशब्यामभिति वा राजहंसमालाघवरूमिति वा निर्वर्णयन्ति 
तत्रापि पुव॑दृष्टत्य तेजसस्थ वा तामसस्य वा रूपस्य  परत्र नभसि स्मृतिरूपोध्वभास इति । एवं तदेव 
तलमध्यस्थन्ति अवाइसमुखीभूतमहेन्द्रतीलमणिसयमहाकटाहकल्पमित्य्थ: । उपसंहरति & एवम्‌ ७ । उक्तेन 
प्रकारेण सर्वाक्षेपपरिहारात्‌ू & अविरुद्ध: प्रत्यगात्मन्यप्यनात्मनां &। बुद्धबादीनाम्‌ ७ अध्यासः ७ । 
भामती-व्याख्या 
प्रत्यगात्मप्रसिद्धे:” । प्रत्यगात्मा की प्रथा या प्रसिद्धि. अवश्य माननी होगी, क्योंकि वह्‌ 





अपरोक्ष है। यद्यपि प्रत्यगात्मा की प्रथा प्र॒त्यगात्मा से भिन्‍न नहीं, अतः 'प्रत्यगात्मंनः 


प्रथा!--ऐसा व्यवहार सम्भव नहीं | तथापि उसी प्रकार यहाँ भेद का उपचार हो जाता है, 
जेसे “आत्मनः चैतस्य१'--इत्यादि व्यवहारों में होता है। आशय यह है कि आत्मा को अवश्य 
हो अपरोक्षरूप मानना होगा, क्योंकि उसका प्रकाश न होने पर जगदान्ध्य-प्रसद्भ पहले 
दिखाया जा चुका है। उसके प्रकाश से ही विश्व प्रकाशित है, श्रुति स्पष्ट उद्घोष कर रही 
है कि “तमेव भान्तमतुभाति सव॑ तस्य भासा सवंमिदं विभाति” (कौ. २।४॥१४ ) | इस 
प्रकार पारमा्थिक दृष्टि से आक्षेप का परिहार करके चिदात्मा की परोक्षता को स्वीकार 
करते हुए भी प्रौढीवाद का सहारा लेकर उक्त आक्षेप का समाधान. किया जाता है --“न 
चायमस्ति नियमः पुरोधवस्थिते एवं विषये विषयास्तरमध्यसितव्यम्‌” । अर्थात्‌ ऐसा कोई 
निग्रम नहीं कि अपरोक्ष विषय में ही अध्यास होता हो, क्योंकि “अप्रत्यक्षेषपि ह्याकाशे 
बाला: तलमलिनतादि अध्यस्यन्ति”। अर्थात्‌ यद्यपि आकाश द्रव्य रूप और स्पशं गुण से 
रहित होने के कारण, चक्षु और त्वग्रूप बाह्य इन्द्रिय के द्वारा प्रत्यक्ष नहीं किया जा सकता । 
मानस प्रत्यक्ष का भी वह विषय नहीं, क्योंकि बाह्य विषय के ग्रहण में मन स्वतन्त्र नहीं, 
अपितु बाह्य इन्द्रिय की सहायता से ही प्रवृत्त होता है, जेसा कि कहा गया है-परतल्त्रं 
बहिमंनः” ( बिधिवि. पृ. ११४)। अतः आकाश प्रत्यक्ष नहीं, फिर भी बालक ( अत्पज्ञ 
मनुष्य ) आकाश में कदाचित्‌ पाथिव छायारूप श्यामता का आरोप करके कहते हैं--यह 
आकाश नीलोत्पल के पत्तों जैसा श्यामल है। एवं कदाचित्‌ तैजस शुक्ल रूप का अध्यास 
करके व्यवहार करते हैं--यह आकाश राजहंसों के समूह के समान धवल (ण्वेत ) है । 
वहाँ भी पूर्वेदष्ट तामस श्याम और तैजस शुक्ल रूप का आकाशरूप पर द्रव्य में स्मृतिरूप 
अवभास बन जाता है। इसी प्रकार सुदूर ऊपर गगन में तछ का आरोप करके लोग कहा 
करते हैं कि यह गगन नीलमणि से निर्मित औँधा कड़ाहा है। अध्यास-लक्षण का उपसंहार 
करते हुए कहा है--एवमविरुद्ध: प्रत्यगात्मन्यपि अनात्माध्यास/” | एवम्‌! का अथे है-- 








गे , हिन्दीसहितभामतोसंचलितम्‌ 8१ 


प्त्यगात्मन्यप्यनात्माध्यास$ । 

तमेतमेवंलक्षणमध्यासं पण्डिता अविद्येति मन्यन्ते; तद्धिवेकेन च वस्तुस्वरूपा- 

भामती 

ननु सन्ति च सहस्नमध्यासास्तस्किसथंसयमेवाध्यास आक्षेपसमाधाताश्यां - व्युत्पादितः, नाध्यास- 
मात्रमित्यत आह % तमेतमेवंलक्षणमध्यासं पण्डिता अविद्येति मम्यन्ते & । अविद्या हि सर्वानर्थवीजमिति 
श्रुतिस्मृतीतिहासपुराणादिषु प्रप्तिद्धम , तदुच्छेदाय वेदान्ता: प्रवृत्ता इति चक्ष्यत्ति । प्रत्यगात्मन्य- 
नात्माध्यास एवं सर्वानथ॑हेतु् पुता रजतादिविश्रमा इति स एवाविद्या, ततृस्वरूपं चाविज्ञातं न शक्थ- 
मुच्छेत्तुमिति तदेव व्युत्पाद्य॑ नाध्यासमात्रम्‌। अत्र च एवंलज्षणसित्येवंरूपतयाध्नथंहेतुतोक्ता । यस्मा- 
व्त्यगात्मन्यशनायादिर हिते5शनायाद्युपेतान्त:क रणाह्यहितारोपेण प्रत्यगात्मानमदु:खं दुःखाकरोति, तस्मा- 
दनर्थहेतु: । न॒चेव॑ पृथकूजना अपि मन्यस्तेष्ध्यासं, येन न व्युत्पाद्येतेत्यत उक्त & पण्डिता मन्यन्ते & । 

नब्वियमनादिरतिनिरूढनिबिडवासनानुविद्धाईविद्या न शक्या निरोद्धुमु, उपायाभावादिति यो 
मन्‍्यते त॑ प्रति तप्निरोधोपायमाह ७ तद्विवेकेन च वस्तुस्वरूपावधारणं &। निविचिकित्सं ज्ञान 
'& विद्यामाहु; & । पण्डिता: प्रत्यगात्मनि खल्वत्यन्तविविक्ते बुद्धबादिश्यो बुद्धबादिभेदाग्रहनिमित्तो 
बुद्धचाद्यात्मत्वतद्धर्भाध्यास: । तत्र श्रवणमननादिभियंद्विवेंकविज्ञानं तेन विवेक।ग्रहे निवत्तितेः्ष्यासाप- 
बाधात्मक॑ वस्तुस्वरूपावधारणं विद्या चिदात्मरूपं स्वरूपे व्यवतिष्ठत इत्यर्थ: । 
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भामती-व्याख्या 
सभी आक्षेपों का परिहार हो जाने पर प्रत्यगात्मा में बुद्धघ्यादि का अध्यास बन जाता है । 
शद्धूत होती है कि सहस्नों अध्यास-प्रकार दिखाए जा सकते थे, तब यह आत्मानात्माध्यास 
का ही निरूपण क्यों किया ? इस शद्भु को दूर करने के लिए कहा जाता है-“तमेतमेवंलक्षण- 
कमध्यासं पण्डिता अविद्येति मन्यन्ते” । अविद्या सभी अनर्थों का मूल कारण हैं--ऐसा श्रुति, 
स्मृति, इतिहास और पुराणादि में प्रसिद्ध है। उस अविद्या का उच्छेंद करने के लिए ही 
वेदान्त ग्रन्थ प्रवृत्त हुए हैं--ऐसा कहा जायगा। प्रत्यगात्मा में अनात्माध्यास ही सर्वानथ का 
हेतु है, शुक्ति-रजतादि-भ्रम नहीं, अतः आत्मानात्माध्यास ही मुख्य अविद्या है। उसके स्वरूप 
का जब तक ज्ञान न हो, तब तक उसका उच्छेद नहीं किया जा सकता, अत: वही विशेषत: 
व्युत्पादनीय है, राभी अध्यास नहीं। भाष्यकार ने “एवंलक्षणम्‌'- ऐसा कहकर उसकी अनर्थ- 
हेतुता प्रकट की है। क्षुधा-पिपासादि से रहित आत्मा में क्षुधा-पिपासादि से युक्त 
अन्त:करणादि अहितिकर पदार्थों का अध्यास वस्तुतः दुःख-रहित आत्मा को भी दु:खी बना 
देता है, अतः वह अनथ॑ का हेतु है । ऐसे अध्यास का ज्ञान सर्वजन-साधारण नहीं कि उसका 
निरूपण अनावश्यक हो जाता--यह दिखाने के लिए कहा गया है--“पण्डिता मन्यन्ते”'। 
यह अविद्या अनादि, भ्तिनिरूढ ( सुदृढ़ ), निबिड़ ( घनीभूत ) वासनाओं से युक्त 
होने के कारण कभी समुच्छेदनीय ही नहीं, क्योंकि उसके उच्छेद का कोई उपाय ही दिखाई 
नहीं देता'--ऐसी धारणावाले व्यक्तियों के लिए अविद्या के निरोध का उपाय दिखाते हैं-- 
“तहिवेकेन च वस्तुस्वरूपावधारणं विद्यामाहु:” । पण्डितगण असन्दिग्ध ज्ञान को विद्या कहा 
करते हैं । प्रत्यगात्मा बुद्धचादि से वस्तुतः अत्यन्त विविक्त ( निल्प्त ) है किन्तु बुद्धचादि 
का विवेक-प्रह ( भेद-ज्ञान ) न होने के कारण बुद्धच्यादि के तादात्म्य एवं धर्मों का अध्यास 
आत्म में हो जाता है। वेदान्त-वेद्य शुद्ध, बुद्ध, मुक्तस्वरूप आत्मा के श्रवण, मनन और 
निदिध्यासनादि के द्वारा जो विवेक-विज्ञान उत्पन्न होता है, उसके द्वारा विवेकाग्रह की निवृत्ति 
हो जाने पर अध्यास का बाधरूप वस्तु-स्वरूपात्मक अवधारण प्रकट होता है, वही विद्या है, 
वह चिदात्मस्वरूप होकर आत्मस्वरूप में व्यवस्थित होती है । 
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वधारणं विद्यामाहुः | तत्रैं सति यत्र यदृध्यासः, तत्कृतेन दोषेण गरुणेन चाउणु- 
मात्रेणापि स न संबध्यते, तमेतमविद्याब्यमात्मानात्मनोरितरेतराध्यासं पुरस्कृत्य सर्वे 
भामती 
स्थादेतव्‌ - अतिनिरूढनिबिडवासनानुविद्धाईविद्या विद्ययापपबाधिता४पि स्ववासनावश्ञात्पुनरुड्ू- 
। विष्यति, प्रदत्तेयिष्यति च वासनादिकाय्य॑स्वोचितमिस्यत आह & तत्रेवं सति ७ एवम्भूतवस्तुतत्तवा- 
। बधारणे सति । & यत्र यदध्यासस्ततकुतेन दोषेण गुणेन बाउणुमात्रेणाप सन सम्बध्यते ७ । अन्‍्तः- 
करणाविवोषेणाशनायादिना चिदात्मा चिदात्मनों गुणेन चेतन्यानन्दादिनाउन्तःकरणादि न सम्बध्यते। 
एतबुक्तं भवति--तस््वावधारणाभ्यासस्थ हि स्वभाव एव स तादुशो यदनादिमपि निरूढनिबिडवासनमपि 
सिध्याप्रत्ययमपनयति । तस्वपक्षपातों हि. स्वभावों घियाम्‌ | यथा$हुर्बाद्या अपि-- 
नियपद्रवभूताथस्वभगवस्यथ विषय्यंयेः । 
न बाघोड्यश्नवत्त्वेषपि बुद्धेस्ततृपक्षपाततः ॥ इति ॥ 
| विशेषतस्तु चिदात्मस्वभावस्थ तस्वज्ञानस्पात्यन्तान्तरजस्य कुतोईनिर्वाच्ययाईविद्यया बाघ इति। 
|| यदुक्तमू-- सत्यानृते मिथुनोकृत्य विवेका प्रह्दध्यस्थाह॒मिदं ममेदमिति लोकव्यवहु।रः” इति, तत्र व्यपदेश- 
भामती-व्याख्या 
यह जो भय होता है कि अविद्या ऐसी निरूढ और निबिड़ वासनाओं से युक्त है कि 
एक बार विद्या के द्वारा अपबाधित होकर भी अपनी धुदृढ़ वासनाओं के बल पर पुनः प्रकट 
होकर अपने संस्कारों को अपने अनुरूप मूर्तरूप दे डालेगी ॥ उस भय को दूर करने के लिए 
कहा है--'तत्रैवं सति” । "एवं! शब्द का अर्थ है-पूर्वोक्त रीति से वस्तु-तत्त्व का अवधारण 
(निश्चय ) कर लेने पर। “यत्र यदष्यासस्तत्कृतेन दोषेण गुणेन वा अणुमात्रेणापि स न 
सम्बध्यते” । आत्मा में तादात्म्येत अध्यस्त अन्तःकरण के क्षुधा-पिपासादि दोषों से चिदात्मा 
| और चिदात्मा के चैतन्य, आनन्दत्वादि गुणों से अन्तःकरण का अणुमात्र भी सम्बन्ध नहीं 
| रहता । आशय यह है कि कथित तत्त्वावधारण का स्वभाव ही ऐसा है कि वह अनादि, निरूढ 
| और सघन वासना से युक्त मिथ्या ज्ञान को नष्ट कर देता है, जैसा कि वेद-बाह्य बौद्ध विद्वान 
॥| धर्मकीति ने भी कहा है-- 
| निरुपद्रवभूताथथ॑स्वभावस्य विपयंये: । 
| न बाधो<्यत्नवत्त्वेषषि वुद्धेस्तत्पक्षपाततः॥ ( प्र. वा. पृ. १४४ ) 
[ वस्तु-स्वभाव की रक्षा के लिए कुछ भी यत्न न करने पर भी विपर्ययों ( भिश्या ज्ञानों ) 
॥ के द्वारा तत्व ज्ञान का बाध कभी नहीं होता, क्योंकि भूताथ॑-स्वभाव ( वस्तुतत्त्व का 
| स्वभाव ) सेव उपद्रवों ( सभी प्रकार की बाधाओं ) से रहित होता है। प्राणियों की बुद्धि 
| सदैव तेत्त्व-पक्षपातिनी होती है। उक्त वातिक की व्याख्या में भाष्यकार कहते हैं-- 
। ततः स्वभावो भूतात्मा निरुपद्रव एवं च। 
| कथमस्थ परित्यागः कर्तु शक्यः सचेतसा॥ 
| पक्षपातश्च॒ चित्तस्य न॒दोषेषु प्रवर्तते। 
तत: तस्य न दोषाय यत्नः कश्चित्यवतंते ॥ ( प्रज्ञाकर, पृ. १४४ ) | । 
उसमें भी विणेषता यह है कि हमारा तत्त्वज्ञान चिदात्मस्वरूप होने से अत्यन्त अन्तरज्ञ हैं, 
उसका अनिर्वचनीय एवं निस्तत्त्वभूत अविद्या के द्वारा बाध हो भी कैसे सकता है १ 
भाष्यकार ने कहा है--“सत्यानृते मिथुनीकृत्य विवेकाग्रहादध्यस्य 'अहमिदम्‌', 
'ममेदम्‌!--इति छोकव्यवहारः” । वहाँ व्यवहार चार प्रकार का कहा गया है --“/अभिज्ञाभि- 
वदनमुपादानमर्थैकिया इति चतुविध:” (पं. वि. पृ. ६२)। उसमें शब्दात्मक व्यवहार तो 
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प्रमाणप्रमेयव्यवह्दारा लौकिका येदिकाश्व प्रवृत्ताः, सर्वाणि च शास्त्राणि विधिप्रति- 
षेधमोक्षपराणि | 

कर्थ पुनरविद्यावद्धिययाणि प्रत्यक्षादीनि प्रमाणानि शास्प्राणि चेति!? 
उच्यते-देहेन्द्रियादिष्यहंममासिमानरहितस्य प्रमातत्वाजुपपत्ती.. अ्रमाणप्रवृत्यज्ञ- 

भामती 

लक्षणों व्यवहारः कण्ठोक्तः, इतिशब्दसूचितं लोकव्यवहारमादशंयति & लमेतमविद्यास्यं & इति । 
निगदव्यास्यातम्‌ । 

आक्षिपति - & कर्थ पुनरविद्यावद्धिषयाणि प्रत्यक्षादीनि प्रमाणानि &। तत्त्वपरिच्छेदों हि 
प्रमा विद्या, तत्साधनानि प्रमाणानि कथमविद्यावद्विषयाणि ? नाविद्यावन्तं प्रसाणान्याश्रयन्ति, ततुकाय्य॑स्य 
विद्याया अविद्याविरोधित्वादिति भावः । सनन्‍्तु वा प्रत्यक्षादीनि संवृत्यापि यथा तथा, शास्त्राणि तु 
पुरुषहितानुज्ञासंनपराष्यविद्या्रतिपक्षतया. नाविद्यावद्धिषयाणि. भवितुमहंन्तोत्याह & शास्त्राणि 
चेति & ॥ 

हेड समाघत्ते & उच्यते--देहेन्द्रियादिष्वहंमप्ताभिमानहीनस्थ & । तादात्म्यतद्धर्भाध्यासहीनस्थ । 
& भ्रमातृत्वानुपपत्तों सत्यां प्रमाणप्रवृत्त्यनुपपत्तेः & । अयमर्थ:-प्रमातृत्वं हि प्रमां भ्रति कतुंत्व॑ तच्च 
स्वातन्त्रयं, स्वातन्त्यं च प्रमातुरितरकारकाप्रयोज्यस्थ समस्तकारकप्रयोकतृत्वम्‌। तदनेन प्रमाकरणं 
भामती-बव्याख्या 

भाष्यकार ने 'अहमिदं ममेदम्‌!--इस वाक्य से हो प्रदर्शित कर दिया है, शेष व्यवहारों की 
सूचना के लिए कहा है--“इति लोकव्यवहाराः अर्थात्‌ 'इत्येबंविधा व्यवहारा:'। वहाँ 'इति! 
पद के हारा अभिसूचित लोकव्यवहारों का स्पष्टीकरण करने के लिए भाष्यकार ने कहा है-- 
“तमेतमविद्यास्पम--यहाँ से लेकर “सर्वाणि शास्त्राणि विधिप्रतिषेधमोक्षपराणि”-यहाँ 
तक । भाष्य की पदावली अत्यन्त सरल और स्पष्टाथंक है। 

उक्त स्थापना पर आक्षेप किया गया--“कर्थ पुनरविद्यावद्विषयाणि प्रत्यक्षादीनि प्रमा- 
णानि” | उसका भाव यह है कि तत्त्व-परिच्छेदरूप प्रमा विद्यारूप है, उस प्रमा के साधनीभूत 
प्रत्यक्षादि प्रमाणों में अविद्यावद्धिषयकत्व सम्भव नहीं, क्योंकि प्रत्यक्षादि प्रमाण अविद्यावान्‌ 
(अज्ञानी) पुरुष की अधिकार-कक्षा में नहीं आते, क्योंकि प्रत्यक्षादि प्रमाणों का कार्य जो प्रमा 
या विद्या है, वह अविद्या की विरोधिनी होती है । प्रत्यक्षादि प्रमाणों को यदि किसी प्रकार 
सांवृतिक ( आविद्यक ) व्यवहार का साधन मान भी लिया जाय, तब भी शास्त्रीय व्यवहार 
में कभी भी आविद्यकत्व की सम्भावना नहीं कर सकते, क्योंकि शास्त्र सदेव पुरुष को उसके 
हित की ही शिक्षा देते हैं, वे अविद्या के सवंथा प्रवल प्रतिपक्षी होते हैं, अविद्यावान्‌ पुरुष 
उनका अधिकारी क्योंकर होगा ? ऐसी आशड्ूु की गई है--“शास्त्राणि च”। उक्त आशा 
का परिहार किया जाता है--“उच्यते” । “देहेन्द्रियादिष्वहंममाभिमानहीनस्य”--इस वाक्य 
का अर्थ है-तादात्म्यतद्धर्माध्यासहीनस्य । प्रमातृत्वानुपपत्तो सत्यां प्रमाणप्रवृत्त्यनुपपत्ते:'-- 
ऐसा अन्वय कर लेना चाहिए । आशय यह है कि प्रमातृत्व का अर्थ है--प्रमा का कतूंत्व, कतृंत्व 
का अथ॑ है-स्वातन्त्रय । प्रमाता में जो इतर ( कर्मादि ) कारकों से क्षप्रयोज्यत्व और 
कर्मादि समस्त कारकों का प्रयोक्‍तृत्व है, वही प्रमाता पुरुष में स्वातन्त्र्य है [ “स्वतस्त्रः 
कर्ता”! ( पा. सू. १४५४ ) में भाष्यकार ने (तन्त्र” शब्द प्रधानाथंक मान कर कहा है-- 
“अस्ति प्राधान्ये वरंते। तद्यथा स्वतन्त्रोध्यं ब्राह्मण इत्युच्यमाने स्वप्रधान इति गम्यते। 
तद्च: प्राधान्ये बतंते तन्त्रशब्दः तस्येद॑ ग्रहणम्‌” । कारक सूत्र में भी कहा है--“कि पुनः 
प्रघानम्‌ ? कर्त्ता । कयं पुनर्जायते कर्त्ता प्रधानमिति ? यत्सवेंषु साधनेषु सस्निहितेषु कर्त्ता 


] ब्रह्मसूत्रशाज्रभाष्यम्‌ [अ. १ पा. १ै ख्‌. १ 
पपत्तेः। न हीन्द्रियाण्यजुपादाय _पत्यक्षादिव्यवहारः संभवति | न चाधिष्ठानमन्तरेणे- 


न्द्रियाणां व्यवहारः संभवति। न चानध्यस्तात्ममावेन देहेन कश्रिवृयाप्रियते। न 


भामती 
प्रमाणं प्रयोजनीयम्‌ । न च स्वव्यापारमन्तरेण करण प्रयोक्तुमहुति । न च कूटस्थनित्यश्रिदात्माइपरिणामी 
स्वतो व्यापारवान्‌ । तस्माद्‌ व्यापारवदृबुद्धब्ादितादास्म्याध्यासाद्‌ व्यापार रवत्तया प्रमाणमधिष्ठातुमहंतीति 
भवत्यविद्यावत्पुरुवविषयत्वसविद्यावत्पुरुषाअ्यत्वं प्रमाणानामिति ॥ अथ मा प्रवत्तिषत प्रमाणानि कि 
नदिछन्नभित्यत आह & नहोन्द्रियाण्यनुपादाय प्रस्‍्यक्षादिव्यवहारः सम्भवति & । व्यवहियतेश्नेनेति 
व्यवहारः फ्ं, प्रत्यक्षादीनां भ्रमाणातां फलमित्यथं: । इन्द्रियाणीति, इन्द्रियलिज्धादीनीति द्रष्टव्यं, दण्डिनो 
गच्छन्तीतिवत्‌ । एवं हि प्रत्यक्षादीत्युपपद्चते । व्यवहारक्रियया च व्यवहारय्यक्षेपात्समानकतुंकता । 
अनुपादाय यो व्यवहार इति योजना । किमिति पुनः प्रमातोपादत्ते प्रमाणानि ? अथ स्दयमेव कस्मान्न 
प्रवत्तंन्ते प्रमाणानि इत्यत आह । & न चाधिष्ठानमन्तरेणेन्द्रियाणां व्यापार: &। प्रमाणानां व्यापार: 
& सम्भवति & न॒जातु करणान्यनधिष्ठितानि कर्त्रा स्वकाय्यें व्याप्रियन्ते । मा भूत्‌ कुविन्दरहितेभ्यो 


भामती-व्याख्या 
प्रवर्तयिता भवति”। उद्योतकार ने कहा. है--“अनेन कारचक्रप्रयोकतृत्व॑ कर्ततु: स्वातन्त्य- 
मित्युक्तम” ]। फलतः प्रमा के कर्त्ता को भी प्रमा के करण का प्रयोजक या प्रवर्तयिता होना 
चाहिए। कर्चा पुरुष में जब तक अपना * व्यापार ( क्रिया ) नहीं होता, तब तक वह करण 
का प्रवतंक नहीं हो सकता । कूटस्थ नित्य चिदात्मा अपरिणामी और अमूत॑ द्रव्य है, उसमें 
स्वतः क्रिया नहीं हो सकती, परिशेषतः व्यापार-युक्त सूक्ष्म और स्थूल शरीर रूप उपाधियों 
के तादात्म्याध्यास से चिदात्मा स्वयं व्यापारवान्‌ होकर प्रमा के करणीभूत इन्द्रियादि का 
भधिष्ठाता ( प्रवर्तक ) हो सकता है। यही प्रमाणों (प्रमा के करणों ) की अविद्यावत्पुरुषों 
में विषयता ( आश्रयता या प्रेयंता ) है । प्रमा के करणीभूत इन्द्रियादि पदार्थों में यदि कोई 
व्यापार या क्रिया नहीं होती, तब क्‍या क्षति ? इस प्रश्न का उत्तर: है-- 'नही न्द्रियाण्यनु- 
पादाय प्रत्यक्षादिव्यवहार: सम्भवति ।” यहाँ “व्यवहियतेश्नेन'--इस व्युत्वत्ति के आधार पर 
व्यवहार? शब्द प्रमाणजनित ज्ञानरूप फल का उपस्थापक है। 'इन्द्रियः पद अजह॒त्स्वार्थ 
लक्षणा के द्वारा इन्द्रिय और लिझ्भादि करणों का वैसे ही बोधक है, ज॑से कि “दण्डिनो 
गच्छन्ति'--यहाँ पर दण्डी पद दण्डी और अदण्डी के समुदाय का गमक होता है। 'इन्द्रिय' 
पद की इन्द्रियादि में लक्षणा करने पर ही 'प्रत्यक्षादिः--ऐसे प्रयोग का औचित्य स्थिर 
होता है। भाष्य में जो कहा गया है--इन्द्रियाण्यनुपादाय व्यवहार: ।” वहाँ पर व्यवहाररूप 
क्रिया के द्वारा व्यवहार क्रिया के कर्त्ता ( व्यवहारी पुरुष ) का आक्षेप करके “अनुपादाय 
व्यवहरति'-ऐसे प्रयोग का लाभ किया जाता है। इस प्रकार अनुपादान और व्यवहार-इन 
दो क्रियाओं में समानकतुंकत्व का भान हो जाता है, जिसकी चर्चा विगत प्रू० १५ पर की 
जा चुकी है। “अनुपादाय व्यवहारों न सम्भवति'--यहाँ 'प्रतीयमान “अनुपादान! और 
'सम्भव'--इन दो क्रियाओं का कर्त्ता एक नहीं, क्योंकि 'अनुपादान! क्रिया का कर्त्ता प्रमाता 
और सम्भव क्रिया का कर्त्ता व्यवहार है, तब “अनुपादाय”--इस पद में 'वत्वा' प्रत्यय और 
उसको 'ल्यप्‌” का आदेश नहीं हो सकता, अतः वहाँ “अनुपादाय यो व्यवहारः, स न 
सम्भवरति'--ऐसी योजना कर लेनी चाहिए। प्रमाता प्रमाणों को प्रवत्त क्यों करता है? 
प्रमाण स्वयं ज्ञानोत्पादनाथ॑ क्‍यों प्रवृत्त नहीं हो। जाते ? इस प्रश्न का उत्तर है--“न चाधिष्ठान- 
मन्तरेण इन्द्रियाणां व्यापार:” । किसी चेतन अधिष्ठाता की प्रेरणा के बिना इन्द्रिय स्वयं 
प्रवृत्त नहीं हो सकते, क्योंकि कुविन्द ( तस्तुवाय या जुलाहा ) की प्रेरणा के बिना केवल तुरी 








।] ] हिन्दीसहितभामतोसंवलितम्‌ छ५ 


चेतस्मिन्सवेस्मिन्नसति असजह्ञस्यात्मनः प्रमात्त्वसुपपद्यते। न च अमाहत्वम्तरेण 
प्रमाणप्रवृत्तिरस्ति। तस्माद्यिद्यावद्धिषयाण्येव प्रत्यक्षादीनि प्रमाणानि शास्त्राणि च । 


भामती 

वेधादिश्य: पटोत्पत्तिरिति ६ अथ देह एवाधिष्ठाता कस्मान्न भवति, कृतमत्रात्माध्यासेनेत्मतः आह & न 
चानध्यस्तात्मभावेन देहेन कश्चिद्व्याप्रियते & । सुषुप्तेषपि व्यापारप्रसद्भादिति भाव: । 

स्पादेतवू---यथाइनध्यस्तात्मभाव॑ वेमादिक कुविन्दो व्यापारयन्‌ पटस्य कर्त्ता, एवसनध्यस्तात्मभाव॑ 
देहेन्द्रियादि व्यापारयन्‌ भविष्यति तदभिज्ञः प्रमातेत्यत आह # न चेतस्मिन्‌ सर्वास्मिन्‌ & । इतरेतरा- 
ध्यासे इतरेतरघर्माष्यासे चासति आत्मनो$सज्भुस्य सवंथा सवंदा स्वंधमंधरिवियुक्तस्य प्रमातृत्वमुपपद्यते । 
व्यापारवन्तो हि कुविन्दादयो वेमादीनधिष्ठाय व्यापारयन्ति । अनध्यस्तात्मभावस्थ तु देहादिष्वात्मनो 
न व्यापारयोगोअसद्धत्वादित्यथं: । अतश्राध्यासाश्रयाणि श्रमाणानोत्याह & न च प्रमातृश्वमन्तरेण प्रमाण- 
प्रवृत्तिरस्ति &॥ भ्रम्नायां खलु फले स्वतन्त्रः प्रमाता भवति । अन्तःकरणपंरिणाममेदश्र प्रमेयप्रवण: कत्त्‌- 
स्थश्वित्स्वभाव: प्रमा कं च॒ जडस्यान्तःकरणस्थ परिणामश्चिद्रपों भवेत्‌ । यदि चिदात्मा तन्न नाध्य- 
स्पेत ? कथं चिदात्मकत्त को भवेत्‌ । यद्यन्तःकरणं व्यापारवच्चिदात्मनि नाध्यस्येत्‌ ? तस्मादितरेतरा- 
ध्यासाच्चिदात्मकत्त्‌ स्थं प्रसाफलं सिध्यति । तत्सिद्धं व प्रमातृत्वं, तामेव च प्रमामुररोकृत्य प्रमाणस्य 
प्रवृत्ति: । प्रमातृत्वेन च प्रमोपलक्ष्यते । प्रमाया: फलस्याभावे प्रमाण न भ्रवत्तेंत । तथा च॒ प्रमाणमप्रमाणं 


भामती-व्याख्या 
और वेमादि साघनों से पट की उत्पत्ति कहीं भी नहीं देखी जाती । तुरी-वेमादि कारण-कलाप 
का अधिष्ठाता केवछ शरीर क्‍यों नहीं हो जाता, इसमें आत्मा के तादात्म्याध्यास की क्‍या 
आवश्यकता ? इस शद्भूग का समाधान है-“न चानध्यस्तात्मभावेन देहेन कश्निद्‌ व्याश्रियते ।” 
जिस देह में आत्मा का अध्यास न हो, उस देह के द्वारा कुछ भी सच्चालित नहीं होता, 
अन्यथा सुषुध्ति अवस्था में भी शरीर के द्वारा करण-ग्राम का सच्चालन होना चाहिए । “जिन 
तुरी-वेमादि साधनों में आत्मा का तादात्म्याध्यास नहीं होता, उन साधनों को भी कुविन्द 
सच्चालित-कर पटादि कार्यों का जैसे कर्त्ता बन जाता है, वेसे ही जिन देहादि पदार्थों में 
आत्माध्यास नहीं होटा, उनको सश्चालित करके उनका अभिज्ञ व्यक्ति प्रमाता क्यों नहीं बन 
जाता ?' इस शद्भूत का समाधान है--“न चैतस्मिन्‌ सर्वस्मिन्‌ असति” । अर्थात्‌ इस आत्मा के 
तादात्म्याध्यास के बिना सवंथा असज्ञ एंव समस्त घरंधमिभाव से रहित आत्मा में प्रमातृत्व 
नहीं बन सकता, क्योंकि कुविन्दादि स्वयं सक्रिय होकर ही तुरी वेमादि का सच्चालन कर 
सकते हैं । जिस आत्मा में देहादि का तादात्म्याध्यास नहीं, उसमें किसी प्रकार की भी क्रिया 
सम्भव नहीं, क्योंकि आत्मा असर है। प्रमाणों के अध्यासापेक्षी होने में यह भी एक कारण 
है कि “न च प्रमातृत्वमन्तरेण प्रमाणप्रवृत्तिरस्ति ।” आशय है कि प्रमारूप फल के उत्पादन 
में स्वतन्त्र कर्त्ता का प्रमाता कहा गया है। अन्तःकरण के उस परिण।म-विशेष को प्रमा कहा 
जाता है, जो भ्रमेब-विषयक और कर्त्ता में रहनेवाला चित्स्वभाव है । जड़ोभूत अन्तःकरण का. 
चित्स्वरूप परिणाम तभी सम्भव होगा, जब कि अन्तःकरण में चिदात्मा का तादात्म्याध्यास 
होगा । <ैक्त प्रमा का कर्त्ता आत्मा तभो होगा, जबकि कर्तृत्वादि धर्म-युक्त अन्तःकरण का 
आत्मा में तादात्माध्यास होगा, फलतः आत्मा और अन्तःकरणादि का अन्‍्योध्न्याध्यास होने 
पर ही प्रमारूपफल चिदात्मरूप कर्त्त्त के आश्रित सिद्ध हो सकेगा, उसकी सिद्धि हो 
जाने पर कर्ता में प्रमातृत्व बन सकेगा ओर उसी प्रमा को उद्देश्य करके प्रमाणों की प्रवृत्ति 
होती है। भाष्यकार ने जो कहा है--“न च॒ प्रमातृत्वमन्तरेण प्रमाणप्रवृत्तिः” | वहाँ पर 
'प्रमातृत्व” पद की लक्षणा 'प्रमा? में की जातो है, क्योंकि प्रमाहूप फल के न होने पर प्रमाण 








|] ब्रह्मसंत्रशाह्ररभाष्यम्‌ [अ-१पा. रै स्‌. १ 


पश्चादिभिश्वाविशेषात्‌। यथा हि पश्वादयः शब्दादिभिः भ्रोत्रादीनां संबन्धे सति 
शब्दाद्विज्ञाने प्रतिकूले जाते ततो निवतंन्ते, अजुइले च प्रवतेन्ते; यथा दण्डोद्यतकरं 


पुरुषमभिमु मुखपलभ्य मां हन्तुमयमिच्छतीति ' पल्ायितुमारभन्‍्ते, हरिततृणपूर्णपाणि- 


भामती 

स्थादित्यथं: । उपसंहरति--& तस्मादविद्यावद्विययाण्येव प्रत्यक्षादोनि प्रमाणानि & । 

स्थादेतदू-- भवतु पृथगूजनानामेवम्‌ , आगमोपपत्तिप्रतिपन्नप्रत्यगात्मतत्त्वानां व्युत्पन्नानामपि 
पुंसां प्रमाणप्रमेयव्यवहारा दृश्यन्त इति कथमविद्यावद्विषयाण्येव प्रमाणानोत्यत आह । & पश्चाविभिश्रा- 
विशेषादिति &। विदन्तु नामागमोपपत्तिभ्यां देहेच्दियादिभ्यो भिस्ल॑ प्रत्यगास्मानं, प्रमाणप्रमेयत्यवहारे 
तु प्राणभुन्मात्रधर्माझ्नातिवत्तंस्ते । यादृह्वो हि पशुशकुन्तादोनामविप्रतिपन्नमुग्धभावानां व्यवहारस्तादृशो 
व्युत्पन्नानामपि पुंसा दृश्यते । तेन तत्सामान्यात्तेषामपि व्यवहारसमये४विद्यावस्‍्वमनुमेयम्‌ । चशब्दः 
समुच्चये, उक्तशद्भानिवत्तनसहितपूर्वोक्तोपपत्तिरविद्यावत्पुरुषविंषयत्वं प्रमाणानां साधयतीत्य्थ: | एतदेव 
विभजते & यथा हि पश्चादयः इति &। अत्र च & दब्दादिभिः शक्रोत्रादीनां सम्बन्धे सति & इति 
प्रत्यक्ष प्रसाणं दर्शितम्‌ । & शब्दादिबिज्ञाने & इति तत्फलमुक्तम्‌। & प्रतिकूले & इति चानुमान- 
फलम्‌ | तथाहि-- शब्दादिस्वरूपमुपलभ्य तज्जातोयस्य प्रतिकूलतामनुस्मृत्यः तज्जातीयतयोपलभ्यमानस्थ 
प्रतिकूछतामनुसिमोत इति.। उदाहरति--& यथा दण्डेति &। शेषमतिरोहिताथंम्‌ । स्थादेतद्‌ --भवन्तु 
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भामती-व्याख्या 

की प्रवृत्ति क्योंकर होगी ? तब प्रमाण अप्रमाण होकर रह जायगा । अविद्यावद्धिषयकत्व का 
उपसंहार किया जाता है-“तस्मादविद्यावद्विषयाण्येव प्रत्यक्षादीनि प्रमाणानि।” 

साधारण पठित या अपठित व्यक्तियों के प्रत्यक्षादि प्रमाण तो अवश्य ही अविद्यावानु 
पुरुषों में सीमित माने जा सकते हैं, किन्तु जिन मनीषियों ने आगम प्रमाण और आगमानुकूल 
युक्तियों के बल पर आत्मतत्त्व का प्रत्यक्ष ज्ञान प्राप्त कर लिया है, ऐसे व्युत्पन्न विद्वानों के 
प्रमाण-प्रमेधादि व्यवहारों में अविद्यावद्विषयकत्व क्योंकर सम्भव होगा ? इस शद्भा का 
अपनयन करते हुए भाष्यकार कहते हैं--“प्चादिभिश्चाविशेषात्‌” । भले हो तत्त्ववेत्ता पुरुष 
उपनिषदादि प्रमाणों और उनकी अनुगुण उपपत्तियों की सहायता से देहेन्द्रियादि-भिन्न 
प्रत्यगात्मा का ज्ञान प्राप्त कर छें, किन्तु प्रमाण-प्रमेयादि व्यवहारों में साधारण प्राणियों की 
मर्यादा का उल्लद्भुन नहीं किया करते, क्योंकि पशु-पक्षी आदि अव्युत्पन्न प्राणियों के व्यवहार 
जैसे देखे जाते हैं, वैसे ही व्युत्पन्न॑ विद्वानों के भी व्यवहार देखे जाते हैं। इस प्रकार व्यवहारों 
की समानता के द्वारा व्युत्पन्न विद्वानों के प्रत्यक्षादि प्रमाणों में भी अविद्यावत्पुरुषविषयकत्व 
का अनुमान किया जा सकता है--'विदुषामपि प्रत्यक्षादिव्यवहारः, अध्यासनिबन्धन:, 
व्यवहारत्वात्‌, पश्वादिव्यवहारवत्‌” । भाष्य में प्रयुक्त 'च” शब्द समुच्चयार्थंक है, उसके प्रयोग 
से अध्यासनिबन्धनत्व की सिद्धि में उक्त आशद्ूु की निवृत्ति और कथित युक्तियों का समुच्चय 
किया जाता है। भाष्यकार अपने दृष्टान्त का स्पष्टीकरण स्वयं कर रहे हैं-“यथा पश्चादय:” 
इत्यादि । 'शब्दादिभि: श्रोत्रादीनां सम्बन्धे सतिः--इस वाक्य के द्वारा प्रत्यक्ष प्रमाण दिखाया 
है । 'शब्दादि विज्ञाने!--इस वाक्य से प्रत्यक्ष का फल सूचित किया है । “प्रतिकूले'--ऐसा 
कह कर अनुमान का फल प्रदर्शित किया गया है, क्योंकि शब्दादि को श्रोत्र से सुन एवं उसी 
प्रकार के शब्द की प्रतिकूलतां का स्मरण कर “तज्जातीयत्व” हेतु के द्वारा उपलभ्यमान 
शब्द में प्रतिकूलता ( अनिष्ठ-साधनता ) का अबुमान किया जाता है-'अय॑ शब्द, मदनिष्ट- 
साधनम्‌, शब्दविशेषत्वात्‌, पूर्वोपलब्धशब्दवत्‌”। उदाहरण दिया गया--“यथा दण्ड”-. 
इत्यादि से । [ हरा-हरा खेत चरती गौ जब देखती है कि खेत का मालिक हाथ में लट्ठु लिए 
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मुप्लभ्य त॑ प्रत्यभिमुखोभवन्ति; एवं पुरुषा अपि व्युत्पन्नचित्ताः ऋ(दृष्टीनाक्रोशतः 
खक्लोद्यतकरान्बलवत उपलभ्य ततो नियतेन्ते, तद्विकरीतान्प्रति प्रवरतेन्ते, अतः 
समानः पश्चादिभिः पुरुषाणां प्रमाणभ्रमेयव्यवह्दारः । पश्चादीनां च प्रसिद्ोडविवेक- 
पुर/सरः प्रत्यक्षाद्व्यवद्दारः । तत्सामान्यदशनादू व्युत्पक्तिमतामपि घुरुषाणां प्रत्यक्षा- 
दिव्यवह्ारस्तस्काछः समान इति निश्वीयते । 

शास्त्रीय तु व्यवहारे यद्यपि बुद्धिपूवकारी नाविदित्वात्मनः परलोकसंब- 

भामती 
प्रत्यक्षादीन्यविद्याबद्धिषयाणि । शास्त्र तु ज्योतिष्ठोमेन स्वर्गंकामों यजेतेत्यादि न देहात्माध्यासेन प्रवत्तितु- 
महँति । अन्न जल्वामुष्मिकफलोपभोगयोग्यो5िका रो प्रतीयते ॥ तथा च पारसर्ष सूत्रम्‌ -“शास्त्रफ्ल 
प्रयोक्तरि तल्लक्षणस्वात्तस्मात्‌ स्वयं प्रयोगे स्पादिति/ । न च बेहादि भस्मीभूत॑ पारलौकिकाय फलाय 
कलपत इति देहाद्यतिरिक्‍तं कब्चिदधिका रिणमाक्षिपति शास्त्रं, तदवगसश्र विद्येति कथमविद्यावद्रिषयं 
ज्ास्त्रमित्याशडूघाह #» शास्त्रीये तु इति ७! तुशब्दः प्रत्यक्ाविज्यवहाराड्धिनत्ति शास्त्रीयम्‌ । अधि- 
कारशास्त्रं हि. स्‍्वर्गकामस्य पुंसः परलोकसस्बन्ध बिना न निवंहतीति तावम्मात्रमाक्षिपेत्‌ , त॑ स्वस्था- 
संसारिस्वमपि तस्याधिकारेध्नुपयोगात्‌ । प्रस्युतोपनिषदस्प पुदषस्पाकर्तुर भोक्तुरधिकारविरोधात्‌ । प्रयोक्ता 
हि कर्मणः कर्मजनितफलभोगभागी कर्सण्यधिकारी स्वामी भवति । तत्न कथमकर्ता प्रयोक्ता कथं वाउभोक्ता 
कर्सजनितफलभोगभागी ? तस्मावनाध् विद्यालब्धकत्त्‌ स्वभोक्‍्तृश्वत्र।ह्मणत्वाद्यभिमानिन :नरमधिक्ृ॒त्य विधि- 
निपेषश्ञास्त्रं प्रवत्तते । एवं बेदान्ता अप्यकिद्यावत्पुरुषविषया एबं, नहिं प्रमान्नाविविभागादृते तदर्थाधि- 
भामती-व्याख्या 

उसकी ओर दौड़ता आ रहा है, तब वह वहाँ से भाग खड़ी होती है और जब अपने मालिक 
को हरा-हरा घास लिये अपनी ओर पुचकार करते आत। देखती है, तब गौ अपने मालिक के 
पास आ जाती है। इसी प्रकार हिताहित की बात सोचं-समझ कर प्राणिमात्र का व्यवहार 
प्रवृत्त होता है ) । 

यहाँ यह शद्भा अवश्य उठ जाती है कि प्रत्यक्षादि प्रमाणों की प्रवृत्ति अध्यासमूलक 
मानी जा सकती हे, किन्तु “ज्योतिष्ठोमेन स्वगंकामो यजेत' '_.. इत्यादि शास्त्र देहात्माध्यास- 
मूलक नहीं हो सकते, क्योंकि ज्योतिष्ठोमादि कर्मों का अधिकारी वही हो सकता है, जो 
पारलौकिक स्वर्गादि फलों का उपभोग करने योग्य हो, जैसे कि महधि जैमिनिं कहते हैं-- 
“शास्त्रफलं प्रयोक्तरि तल्लक्षणत्वात्‌ स्वयं प्रयोगे स्पात्‌” ( जै. सू. ३७१८ ) भर्थात्‌ बेद- 
प्रतिपादित स्वर्गादिरूप फल कर्म के प्रयोक्ता ( अनुष्ठान करनेवाले कर्त्ता ) को ही प्राप्त होता 
हैं, क्योंकि विधिवाक्य-घटक 'स्वगंकाम,' इत्यादि शब्द उसी कर्ता का फलभोक्तृत्वरूप लक्षण 
प्रस्तुत करते हैं। यजमान को अपने स्वयं किए हुए कर्मों का ही फल मिलता है। जन्मान्तर 
में प्राप्त होनेवाले स्वर्गादि फलों का भोग यजमान का यह शरीर नहीं कर सकता, क्योंकि 
प्राण निकल जाने पर इस शरीर को यहाँ ही भस्म कर दिया जाता है, अतः उक्त शास्त्र 
देहादि से भिन्‍न किसी अधिकारी, का आक्षेप करता है, देहादि से अतिरिक्त आत्मरूप अधि-- 
कारी का ज्ञान ही विद्या कहलाता है, अतः शास्त्र को अविद्यावत्पुरुषविषयक क्योंकर कहा 
जा सकेगा ? इस आशऊूय का उचित समाधान करते हुए भाष्यकार ने कहा है--“ शास्त्री ये 
तु व्यवहारे यद्यपि बुद्धिपूबंकारी नाविदित्वा परलोकसम्बन्धमधिक्रियते ।” 'तुः पद के ढ्वारा 
शास्त्रीय व्यवहार में प्रत्यक्षादि-व्यवहारों से विशेषता घ्वनित की है। अधिकार ( फल- 
प्षोक्तृत्व-प्रतिपादक ) शास्त्र का निर्वाह तब तक नहीं होता, जब तक स्वरगंकामनावान्‌ पुरुष 
का प्रलोक के साथ सम्बन्ध उपपन्न नहीं हो जाता, अतः अधिकार-शास्त्र केवल इतना 
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न्थमधिक्रियते, तथापि न वेदास्तवेद्यमू, अशनायाद्यतीतम्‌ , अपेतब्रह्मक्षत्रा दि- 
भेदम्‌ , असंसायौत्मतत्त्मधिकारे<पेक्ष्यते, अज्भुपयोगाद्िकारविरोधाश्व । प्राक्‌ 
च तथाभूतात्मविज्ञानात्यवर्तमानं शास्त्रमविद्यावद्धिबयत्व॑ नातिवतेते । तथा 
भामती 

गमः । ते त्वविद्यावन्तमनुशासन्‍्तो निम्'श्टनिखिलाविद्यमनुकिष्टं स्वरूपे व्यवस्थापयन्तीत्येतावानेषां 
विशेष: । तस्मादविद्यावत्पुरुषविषयाण्येव शास्त्राणीति सिद्धम्‌ ॥ 

स्थादेतव्‌-- यद्यपि विरोधानुपयोगाभ्यामौपनिषदः पुरुषो5चिकारे नापेक्ष्ते, तथाप्युपनिष्धूघो5व- 
गम्यसानः शक्‍्नोत्यधिकारं निरोद्दडम्‌। तथा च॒ परस्परापहताथंत्वेन कृत्स्न एवं बेदः प्रामाण्यमपज- 
द्यादित्यत आह ७ प्राकू च तथाभूतात्म इति & | सत्यमोपनिषदपुरुषाधिगमो६धिकारविरोधी, तस्मात्तु 
पुरस्तात्‌ कर्मंबिधय: स्वोचितं व्यवहारं निव॑त्तंयन्‍्तो नानुपजातेन ब्रह्मज्ञनेन शक्या निरोदुम॥। नच 
परस्परापहति:, विद्याविद्यावस्पुरुषभेदेन व्यवस्थोपपत्ते: । यथा “न हिस्यात्‌ सर्वा भूतानीति” साध्यांश- 
निषेधे४पि “इयेनेनाभिचरन्‌ यजेतेति”” शास्त्र प्रवत्तसानं न हिस्यादित्यनेन न विरुध्यते, तत्‌ कस्य हेतो: ? 

भामती-व्याख्या 

ही आक्षेप कर सकता है कि हमारे फल का भोक्ता परलोकसम्बन्ध के योग्य है । उससे अधिक 
भोक्ता में असंसारित्वादि का आक्षेप नहीं कर सकता, क्योंकि असंसारित्वादि का प्रतिपादन 
अधिकार में उपयोगी नहीं, प्रत्युत उपनिषद्-गम्य असंसारित्व ( अकतृंत्व-अभोक्तत्व ) फल- 
भोक्तृत्वरूप अधिकार के विरुद्ध है, क्योंकि प्रयोक्ता ( कम का प्रयोग करनेवाला कर्त्ता ) 
ही कमं-जनित॑ फल का भोक्ता बन कर कर्म का अधिकारी ( स्वामी ) माना जाता है। वहाँ 
अकर्त्ता पुरुष कम का अनुष्ठाता एवं अभोक्ता पुरुष कर्म-जनित फल के भोग का भागी कैसे 
बनेगा ? फलतः अनादि अविद्या से प्रयुक्त कतृंत्व-भोक्तृत्त के अधिकारी पुरुष को उद्देश्य 
करके ही विधि-निषेध शास्त्र प्रवृत्त होते हैं। इसी प्रकार वेदान्त शास्त्र भी अविद्यावत्पुरुष 
को ही विषय करके प्रवृत्त होता है, क्योंकि प्रमाता, प्रमाण, प्रमेयादि-विभाग के बिना वेदान्त 
शास्त्र के अथं का ज्ञान ही नहीं हो सकता। वेदान्त वाक्य तो अविद्यावान्‌ पुरुष को अपने 
पावन उपदेशों के द्वारा सकल आध्यासिक परिच्छेंदों से निकाल कर अपने शुद्ध, बुद्ध, 
मुक्त स्वरूप में व्यवस्थापित कर देते हैं--इतना वेदान्त-शास्त्र का विधि-निषेधात्मक धर्म- 
शास्त्र से अन्तर अवश्य है। इस प्रकार यह एकान्ततः सिद्ध हो जाता है कि सभी शास्त्र 
अविद्यावान्‌ पुरुष को विषय करते हैं। ; 

यद्यपि कथित अनुपयोग और विरोध होने के कारण औपनिषद ( अकर्त्ता-अभोक्ता ) 
पुरुष कर्माधिकार में अपेक्षित नहीं, तथापि उपनिषत्‌ प्रमाण से अवगम्यमान पुरुष कर्माधि- 
कार का निरोध या बाध तो कर सकता है। इस प्रकार परस्पर-बाधित अर्थ का प्रतिपादक 
वेद अपनी प्रमाणता खो बैठेगा। इस आक्षेप का परिहार किया गया--“प्राक्‌ तथाभूतात्म- 
विज्ञानात्‌ प्रवत॑मानं शास्त्रमविद्यावद्धिषयत्वं नातिवतते” । यह सत्य है कि औपनिषद पुरुष 
का ज्ञान कर्माधिकार का विरोधी है, किन्तु उस ज्ञान की प्राप्ति से पूर्व कमं-विधायक वाक्य 
अपने अनुकूल व्यवहार का सम्पादन करते हुए अनुल्न ब्रह्म-ज्ञान के द्वारा बाधितार्थक नहीं 
हो सकते ? करम-काण्ड और ज्ञान-काण्ड का परस्पर कोई बिरोध भी नहीं, क्योंकि कमं-काण्ड 
का अधिकारी अज्ञानवान्‌ और ज्ञान-काण्ड का अधिकारी ज्ञानवान्‌ पुरुष होता है--इस प्रकार 
अधिकारी के भेद से उक्त काण्डों कीं व्यवस्था हो जाती है। जैसे कि “न हिस्यात्‌ सर्वा- 
भूतानि” ( कूमंपु० अ. १६ )। यह शास्त्र साध्यरूप हिंसा का निषेध करता है और “श्येनेना- 
भिचरन्‌ यजेत” ( षड्वि. ब्रा. १८ ) यह शास्त्र हिंसा ( शत्र-वध ) का विधान करता है, 








ह ] हिन्दीसद्दितभामतोसंवलितम्‌ ४९ 


द्वि--ब्राह्मणो यजेत” इत्यादीनि शास्त्राण्यात्मनि वर्णाअमवयो<वस्थादिविशेषाध्यास- 


भामती 
पुरुषमेदादिति ॥ अवजितक्रोघारातयः पुरुषा निरेषेः्षिक्रियम्ते, क्रोधारातिवज्ञोकृतास्तु श्येनादिज्ञास्त्र 
इति । अविद्यावतृपुरुषविषयत्व॑ नातिव्तंत इति यदुक्‍्त॑ तदेव स्फोरयति ७ तथाहि इति ७&॥ वर्णा- 
व्यासः--“/राजा राजसूयेन यजेतेत्यादि:” । आश्रमाध्यास:--“ग्रहस्थः सवृज्ञों भाय्याँ विन्देवित्यादिः”” । 
वयोष्ध्यास+--“'कृष्णकेशोअनी नादघीतेत्यादिः” । अवस्थाध्यास:--अप्रतिसमाधेयव्याधीनां जलादिप्रवेशेन 
प्राणत्याध इति ॥ आदिग्रहणं.. महापातकोपपातकसडू रीकरणापात्रीकरणमलिनीकरणाधध्यासोपसंग्र- 


भामती-व्याख्या 

फिर भी इन दोनों शास्त्रों का कोई विरोध नहीं, क्योंकि अधिकारी पुरुष के भेद से उनकी 
व्यवस्था बन जाती है। अर्थात्‌ क्रोधरूप शत्रु पर विजय प्राप्त कर लेनेवाले पुरुष “न 
हिस्यात्‌”--इस निषेध शास्त्र के अधिकारी एवं क्रोधरूप शत्रु के वशवर्ती पुरुष 'श्येनेनाभि- 
चरन्‌'--इत्यादि विधि शास्त्रों के अधिकारी माने जाते हैं। यह जो कहा गया कि “शास्त्रम- 
विद्यावत्पुरुषविषयत्वं नातिवतंते” | उसी का विशदीकरण किया जाता है--“तथा हि” 
इत्यादि से । वर्णाधयास का उदाहरण हैँ--““राजा राजसूयेन स्वाराज्यकामो यजेत” ( आप. 
श्रौ. सु. १७।८।१।४ ) । यहाँ राजा का अथे क्षत्रिय है, अतः क्षत्रिय वर्ण का अभिमानी पुरुष 
राजसूय कम का अधिकारी है। आश्रमाध्यास भी कहीं अपेक्षित है, जैसे--“गृहस्थः सहशीं 
भार्या विन्देत्‌” ( गौतम स्मृ. ४ ) | य्रहाँ गृहस्थ आश्रम का अध्यास होना चाहिए। “जातपुत्रः 
कृष्णकेशो5ग्तीनादधीत'”'--इत्यादि शास्त्रों के द्वारा विहित अग्नचाधान कम में लगभग तीस 
वर्ष की अवस्था का अभिमान अनिवाय॑ है। “अप्रतिसमाधेयबव्याधीनां जलादिप्रवेशेन 
प्राणत्याग:”--इत्यादि वाक्‍्यों में असाध्य रोग से पीड़ित अवस्था की अपेक्षा है। आदि पद के 
द्वारा (१) महापातक, ( २) उपपातक, (३ ) संकरीकरण, (४ ) अपात्रीकरण, (५) मलि- 
नीकरणादि का अध्यास गृहीत होता है [ ( १) ब्रह्मह॒त्यादि को महापातक कहा गया है-- 

“ब्रह्मह॒त्या सुरापानं स्तेय॑ गु्वेज्धनागमः। 

महानि पातकान्याहु: संसर्गश्चापि तेः सह ॥” ( मनु. ११४ ) 
उपपातक इस प्रकार गिनाए गए हैं-- 

गोवधोथ्याज्यसंयाज्यपारदार्यात्मविक्रयाः । 

गुरुमातृपितृत्यागः स्वाध्यायाग्न्यो: सुतस्य च ॥ 

परिवित्तिताश्तुजेघ्नडे.. परिवेदनमेव च। 

तयोर्दानं च कन्यायास्तयोरेव च याजनम्‌ ॥ 

कन्याया दूषणं चेव वार्धुष्यं ब्रतलोपनम्‌ । 

तडागारांमदाराणामपत्यस्थ च विक्रयः ॥ 

ब्रात्यता बान्धवत्यागो भृत्याध्यापनममेव च। 

भृत्या चाध्ययनादानमपण्यानां च विक्रय! ॥ 

सर्वाकरेष्वधीकारो महामन्त्रप्रवर्तनम्‌ । 

हिंसौषधीनां स्त््याजीवोइभिचारो मूलक्म च ॥ 

बन्धनाथंमशुष्काणां.. द्रुमाणामवपातनम्‌ । 

आत्मार्थे च॒ क्रियारम्भो निन्दितान्नादनं तथा ॥ 

अनाहिताग्निता स्तेयमृणानामपक्रिया । 

असच्छास्त्राधिगमनं कौशीलव्यस्य च क्रिया ॥ 





ध्ज ब्रह्मसूत्रशाइ्रभाष्यम्‌ [ञअ. १ पा. १ स्‌. १ 
माश्रित्य प्रवर्तेन्ते । अध्यासो नाम अर्तस्मस्तद्बुद्धिरित्यवोचाम । तद्यथा-पुत्रभार्या 


दिषु विकलेषु सकलेषु वा अहमेव विकलः सकलो वेति बाह्मधर्मानात्मन्यध्यस्यति; 


भामती 

हार्थम । 

तबेबमात्मानात्मनो) परस्पराध्यासमाक्षेपससाधानाभ्यामुपपाद्य प्रमाणप्रमेयव्यवहारभ्रवत्ततेन च 
इृढोकृश्य तस्थानयंहेतुतामुदाहरणप्रपश्लेन प्रतिपादयितुं_तत्स्वरूपमुक्तं स्मारयति ७ अध्यासो नामातस्सि 
स्तवृबुद्धिरित्थवोचाम ७ 'स्मुतिरूपः परत्र पृवंदृष्ठावभास:” इत्यस्य संक्षेपानिधानमेतत्‌ । तत्नाहसिति 
घमितादात्म्याध्याससात्र समेत्यनुत्पादितधर्माध्यासं नानथंहेतुरिति धर्माध्यासमेव ममकारं साक्षादक्षेषा 
नर्थंसंसारकारणमुदाहरणप्रपश्चेनाह ७ तद्यया,, पुत्त्रभार्य्यादिषु इति &॥ देहतादात्म्यमात्मन्यध्यस्य देहधर्म 
पुत्रकलत्नादिस्वास्थं च॒ क्ुद्वात्वादिवदारोप्याहाहमेव विकलः सकल इति । स्वस्थ खलु साकल्येन स्वास्थ- 
साकल्यात्‌ स्वामीश्वरः सकल: सस्पूर्णो भवति | तथा स्वस्थ वेकल्येन स्वास्यवेकल्यात्‌ स्वामीश्वरो 


विकलो&सम्पूर्णो भवत्नोति । बाह्मधर्मा ये वेकल्यादयः स्वाम्यप्रणालिकया सन्नारिता: हरीरे तानात्मस्यध्य- 


भामती-व्याख्या 
धान्यकुप्यपशुस्तेय॑ मद्यपस्त्रीनिषेवणम्‌ । 
स्त्रीशुद्रविदक्षत्रवधो नास्तिक्यं चोपपातकम्‌॥ ( मनु. ११५९-६६ ) 
गदंभ-वधादि को सद्भूरीकरण कहा गया है-- 
खराश्वोष्ट्रमृगेभानामजाविकवधस्तथा । 
संकरीकरणं ज्ञेयं मीनाहिमहिषस्थ च॥ ( मनु. ११६८ ) 
अपात्र से दानादि-ग्रहण अपात्रीकरण कहा गया है-- 
निन्दितेभ्यो धनादानं वाणिज्यं शूद्रसेवनम्‌ । 
आपात्रीकरणं ज्ञेयमसत्यस्थ च भाषणम्‌ ॥ ( मनु० ११६९ ) 
मनुस्मृति में मलितीकरण पातक भी गिनाए हैं-- 
क्रृमिकीटवयोहत्या.. मद्यानुगतभोजनम्‌ । 
फलैध:कुसुमस्तेयमघैय._ च मलावहम्‌ ॥ ( मनु० ११७० ) ]। 
इस प्रकार आत्मानात्मपदार्थों के अन्योथ्त्याध्यास का आक्षेपसमाधानपूर्वक उपपादन 
किया गया, प्रमाण-प्रमेय-व्यवहार की उसमें प्रवतंकता दिखाकर अध्यास का हृढीकरण 
दिखाया गया, अब विविध उदाहरणों के माध्यम से अध्यास की कथित अनर्थ-हेतुता का चित्रण 
करने के लिए अध्यास के पूर्वोक्त स्वरूप का स्मरण दिलाया जाता है--“अध्यासो नाम 
अतस्मिस्तद्बुद्धिरित्यवोचाम” । यह “स्मृतिरूषः परत्र पुवंहष्ठावभास:”--इस विशद लक्षण 
का संक्षिप्ताभिधान मात्र है। अध्यास के दो अंश दिखाएं गए--( १) अहड्डूराध्यास और 
(२ ) ममकाराध्यास । इन्हीं को क्रमशः धम्यंध्यास और धर्माध्यास भी कहा जाता है। 
इनमें धर्माध्यास साक्षात्‌ अनर्थ का हेतु है--यह अनेक उदाहरणों के द्वारा सिद्ध किया जाता 
--पुत्रभार्यादिषु” । आत्मा में देह का तादात्म्याध्यास करके देह के धर्मभूत पुत्रभार्यादि 
के स्वामित्व एवं क्ृशत्वादि का आरोप करके मनुष्य कहता है--“अहमेव विकल) सकल:”-- 
इत्यादि । अर्थात्‌ पुत्रादिरू्प स्वकीय जनों की सकलता ( सम्पन्नता ) से उसका स्वामित्व 
सकल हो जाने के कारण स्वामी अपने को सकल ( सम्पन्न ) मानता है। उसी प्रकार पुत्रादि 
स्वकीय परिजनों की विकलता ( विपन्नता ) से अपने को विकल मानता है--इस प्रकार 
पुत्रादि बाह्य पदार्थों के धर्मं स्वामित्व-परम्प्रा से आत्मा में सदञ्चारित और अध्यस्त होते 
दिखाए गए ।। ये वैकल्य और साकल्यादि धर्म देह के अपने नहीं, अपितु पुत्रादि उपाधियों के 











अध्यासविचारः ] हिन्दीसद्दितमामतीसंवलितम्‌ ण्श्‌ 


तथा देहधर्मान-स्थूलो5हं, छशोहं, गौरो5हं तिष्ठामि, गच्छामि, लह्ब्यामि चेति । 
तथेन्द्रियधर्मान्‌ -'मूकः, काणः, कलोबः, चधिरः, अन्धो5हमिति । तथाउन्‍्तशकरण- 
धर्मान--कामसंकल्पविचिकित्साध्यवसायादीन, । एवमहंप्रत्ययिनमशेषस्वप्रचारसा- 
क्षिणि प्रत्यगात्मन्यध्यस्य, तं च प्रत्यगात्मानं सर्वेसाक्षिणं तद्धिपयेयेणान्तःकरणादि- 


भामती 

स्पतीत्यर्थ:। यदा च॑ परोपाध्यपेक्षे देहधर्से स्वास्ये इयं गतिस्तदा केब कथाअतोपाधिकेषु वेहपर्मषु 
क्शत्वाविष्वित्याशयवानाह. #& तथा देह॒धर्मान्‌ इति 9। वेहादेरप्पन्तरज़ूणामिन्द्रियाणामध्यस्तात्म- 
भावानां धर्मान्मुकस्‍्वादोंस्ततोःप्यन्तरज स्थान्तःकरणस्थाध्यस्तात्मभावस्य धर्मान्‌ फाससड्भूल्पादोन्‌ू आत्म" 
न्यध्यस्यतीति योजना । 

तदनेन.प्रपड्चेन धर्माध्यासमुक्वा तस्य मूल धस्यंध्यासमाह ७ एवमहस्प्रत्ययिनम्‌ ७ । 
अहस्प्रत्ययो वृत्तियंस्मिन्नगत:करणादो सोध्यमहम्प्रध्ययी.त॑ # स्वप्रचारसक्षिणि ७ अन्तःकरणप्रचार- 
साक्षिणि, चेतन्योदासीनताभ्यां, ७ प्रत्यगात्मन्यध्यस्य ७ तदनेन कतृंत्वभोक्तुत्वे उपपादिते ३ चेतन्यमुप- 
पादयति &.तं च॒ प्रत्यगात्मानं सर्वसाक्षिणं तह्ठिपय्यंयेण & अन्तःकरणादिविपय्यंयेण, अन्तःकरणाह्यचेतन 
तस्य विपय्यंयः चेतन्यं तेन, इस्थंभूतलक्षणे तृतोया। & अस्तःक रणादिष्वध्यस्थति ७ । तदनेतास्तः- 
करणाहावस्छिन्न: प्रत्यगात्मा इदमनिदंखूपश्वेतनः कर्त्ता भोक्ता काय्यंकारणाविद्याह्याधा रो5ह डा रास्पदं 
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द्वारा सद्चारित औषाधिक धर्म हैं, उनकी जब ऐसी गति है, तब देहगत अनौपाधिक कछृशत्वादि 
का आरोप आत्मा में क्यों न होगा ? इसी भाव की अभिव्यक्ति करने के लिए कहा है-- 
“तथा देहधर्मान्‌” । देह की अपेक्षा इन्द्रियाँ अन्तरज्ध हैं, जिन वागादि इन्द्रियों में आत्म- 
रूपता अध्यस्त है, उनके मूकत्वादि धर्मों एवं उनसे भी अन्तरज्ज अन्तः:करण के सद्धूल्पादि 
धर्मो का आत्मा में अध्यास हो जाता है--इस प्रकार भाष्याथ की योजना कर लेनी चाहिए। 

विस्तारपूर्वेक घर्माध्यास की चर्चा करने के पश्चात्‌ धर्माध्यास के मूल कारण धम्यंध्यास- 
का भाष्यकार वर्णन कर रहे हैं-- “एवमहंप्रत्ययिनमशेयस्वप्रचारसाक्षिणि प्रत्यगात्मान- 
मध्यस्य” । 'अहम्‌', 'अहम्‌'--इस प्रकार का श्रत्यय ( वृत्ति ) जिसमें होता है, उस अन्तःकरण 
को “अहंप्रत्ययी” कहते हैं। उस ( अन्तःकरण ) का तादात्म्याध्यास उस प्रत्यगात्मा में किया 
जाता है, जो अन्त:करण की वृत्तियों का स्वगत चेतन्य ( ज्ञान ) और तटस्थता के कारण 
साक्षी है [ छोक में भी साक्षी वही पुरुष कहा जाता है, जो किसी वाद का ज्ञान तो रखता 
है, किन्तु उस बाद में सक्रिपर भाग नहीं लेता, तटस्थ रहता है ]। इस प्रकार 'अन्त:करण से 
तादात्म्यापन्न होकर प्रत्यगात्मा अपने को कर्त्ता-भोक्ता मानने छगता है?'--यह दिखाया गया। 
अन्तःकरण में चेतन्यारोप दिखाया जादा है--तं च प्रत्यगात्मानं सर्वसाक्षिणम्‌”। “तद्विपये- 
येण” का अर्थ है--अन्त:ःकरणगत अचैतन्य ( जाडच ) के विपरीत जो चंतन्य है, उस चैतन्य 
से उपलक्षित आत्मा का अन्‍्तःकरण में अध्यास होता है । 'तह्निपयंगरेण'--यहाँ तृतीया विभक्ति 
“इत्थंभूतलक्षणे” ( पा. सू. २३।२१ ) इस सूत्र के ढ्वारा विहित हुई है [ जो कि ज्ञापकार्थक 
होती है, जेसे किसी व्यक्ति के शिर पर जटाएँ देख कर समझ लिया जाता है कि यह तपस्वी 
है। वहाँ 'जटाभिः तापस” ऐसा प्रयोग होता है, वैसे ही 'तद्विपयँयेण प्रत्यगात्मा अध्यस्तो 
अवति'-यहाँ पर 'जाडचविपरीतेन चेतन्यरूपेण'-ऐसा अर्थ फलित होता है] । “अन्तःकरणादिषु 
अध्यस्यति” ऐसा कह कर भाष्पकार ने स्पष्ट कर दिया है. कि अन्तःकरणादि से अवच्छिन्न 
प्रत्यगात्मा 'इदम्‌! और “अनिदम!--इस प्रकार विरुद्धरूपापन्न ( चिदचिद्रुप ) होकर चेतन, 
कर्त्ता-भोक्ता, कार्याविद्या और कारणाविद्या--इन दो प्रकार की अविद्याओं का आधारभूत, 











[] बह्मयसत्रशाइ्रभाष्यम्‌ [अ. श पा. १ सू. १ 
ध्वध्यस्यति। पवमयमतादिरनन्तो नेसर्गिको<ध्यासो मिथ्याप्रत्ययरूपः कतृत्वभो- 


क्तृत्वप्रवतंकः सर्वेलोकप्रत्यक्षः । अस्यानर्थह्देतोः प्रहणाय, आत्मैकत्वविद्याप्रतिपत्तये 


भामती 
संसारी सर्वानर्ंसम्भारभाजनं जीवात्मा इतरेतराष्यासोपादानस्तदुपादानश्राध्यास इत्यनादित्वाद्दी जाडकुर - 
वम्नेतरेतराभयत्वमिस्युक्त॑ भवति । प्रमाणप्रमेयध्यवहारवृढीकृतमवि शिष्यहिताय स्वरूपाभिधानपुर्व कं 
स्बलोकप्रत्यक्षतयाध्ध्यासं॑ सुदृढ़ीकरोति । ७ एवमयमनादिरनन्तः & तत्त्वज्ञानमन्तरेणाहशक्यसमुच्छेव: । 
अनाचनन्तत्वे हेतुरक्त: ७ नेसगिक: & इति । ७ भिश्याप्रत्ययरूप: ७ मिथ्याप्रत्ययानां रूपमनिर्व॑ंचनीयत्वं 
तद्स्य स तथोक्तः, अनिबंचनीय इत्यथ्थ: । प्रकृतमुपसंहरति & अस्पानर्थहेतो: प्रहाणाय ७॥ विरोधि- 
प्रत्ययं बिना कुतो&स्य प्रहाणमित्यत उक्तम्‌ ७ आस्मेकत्वविद्याप्रतिपत्तये ७। प्रतिपत्ति: प्राप्तिः तस्‍्ये 
न तु जपमात्नाय, नापि कर्मंसु प्रवृत्तदे, आत्मेकत्व॑ विगलितनिखिलप्रपश्चत्वमानन्दरूपस्य सतस्तत्मतिर्षात्त 
निर्विचिकित्सां भावयन्तो वेदान्ता: समूलघातमध्यासमुपध्नन्ति | एतढुक्त' भवति--अस्मत्पत्ययस्थात्म- 
विषयस्य समीचोनत्वे सति ब्रह्मणों ज्ञातत्वाश्षिष्प्रयोजनत्वाच्च न जिज्ञासा स्थात्‌। तदभावे च न 
ब्रह्मन्ञानाय वेदान्ता: पठचचेरनू। अपि त्वविवक्षितार्था जपमात्रे उपयुज्येरन्‌ू। नहि तदौपनिषदास्मप्रत्ययः 
प्रमाणतामइनुते । न चासावप्रमाणमशभ्यस्तो5पि वास्तव कतृंत्वभोक्तृत्वाद्यात्मनो3पनेतुमहैलि ॥ आरोपित 
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अहन्भूारास्पद, संसारी समस्त अनथ्ं-प्रपच्च का पात्र, जीवात्मा - अन्योन्याध्यास पर आधृत 
ओर उत्तरोत्तर अध्यास का प्रयोजक होता है [ अर्थात्‌ अध्थास-प्रयुकत अहविषयता और 
अहंविषयतापन्न चिदात्मा में प्रेपद्माध्यास होता है ]। फलतः पूर्वोक्त अध्यासों की अन्यो5- 
न्याश्रयता प्रत्याथ्यात हो जाती है। यद्यपि प्रमाण-प्रमेयादि व्यवहारों के द्वारा अध्यास की 
हृढता का चित्रण किया जा चुका है, तथापि अबोध शिष्यों को भली प्रकार समझाने के लिए 
अध्यास का स्वरूप दिखा कर उसे हृढ़ता प्रदान की जा रही है--'एवमनादिरनन्तो नैसगि- 
को5घ्यास:” । यहाँ अनन्त का अथ्थ है कि तत्त्व-ज्ञान के बिना उस ( अध्यास ) का. अन्त 
( उच्छेद ) नहीं किया जा सकता । अध्यरास की अनादिता और अनन्तता का कारण बताया 
जाता है--नैसगिक:”। “मिथ्याप्रत्ययरूप:--का तात्पय॑ है कि मिथ्या ज्ञानों के रूप 
( अनिव॑चनोयत्व ) से युक्त अध्यास अनिव॑चनीय है । प्रकृत प्रसज्भ का उपसंहार किया जाता 
है--अस्यानर्थहेतो: प्रहाणाय/” । 

विरोधी ज्ञान के बिना इस ( मिथ्या प्रत्यय ) का प्रह्वण नहीं हो सकता, अतः विरोधी 
ज्ञान और उसके साधनों का प्रदर्शन किया जाता है--“आत्मैकत्वविद्याप्रतिपत्तये सर्वे वेदान्ता 
आरभ्यन्ते” | प्रतिपत्ति का अथी प्राप्ति है, उसके लिए ही वेदान्त शास्त्र प्रवृत्त हुआ है, 
केवल जप या कर्म-प्रपश्च में प्रवृत्ति के लिए नहीं, “आत्म॑कत्व” से आत्मगत निखिल-प्रप- 
बाभावरूपता विवज्षित है, आत्मा स्वतः आनन्दरूप है, किन्तु पूर्वोक्त अध्यास के कारण उसकी 
आनन्दरूपता जो अप्राप्त-जैसी हो गई है, उसकी प्राप्ति ( असन्दिग्ध निश्रय ) कराते हुए 
वेदान्त-वाक्य अध्यास का समूल घात कर डालते हैं। सारांश यह है कि यदि आत्मविषयक 
अहंप्रत्यय समीचीन (प्रमारूप) होता, तब अहड्भूगारास्पदत्वेन ब्रह्म ज्ञात ही है, अतः निष्प्रयोजन 
होने के कारण ब्रह्म की जिज्ञासा नहीं हो सकती थी, जिज्ञासा के अभाव में ब्रह्म का ज्ञान 
कराने के लिए वेदान्त वाक्यों की प्रवृत्ति ही नहीं होती या वे अविवक्षितार्थक होकर जपमात्र 
के उपयोगी रह जाते, क्योंकि पहले ही ब्रह्म का निश्चय रहने पर औपनिषद ब्रह्म का ज्ञान 
ज्ञाता्थ-ज्ञापक होने के कारण अप्रमाण ही हो जाता। अप्रमाणभूत ज्ञान का कितना भी 
अभ्यास किया जाय, वह आत्मा के वास्तविक कतूंत्व-भोक्तृत्वादि धर्मों का अपनयन नहीं कर 
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० ] हिन्दीसहितभामतीसंचलितम्‌ ३ 


सर्व वेदान्ता आरभ्यन्ते | यथा चायमथेः सचषां वेदान्तानां तथा वयमस्यां शारीर- 
कमीमांखायां प्रद्शयिष्यामः । 


भामती 

हि रूप॑ तत्त्वज्ञानेनापोच्यते, न॒ तु वास्तवमतत्त्वज्ञानेन | नहिं रज्ज्वा रज्जुस्व॑ सहस्नमपि सपंघाराप्रत्यया 
अपवदितुं समुत्सहन्ते । मिथ्याज्ञानप्रसजझ्ितं च स्वरूपं शक्यं तत्त्वज्ञानेनापवदितुम्‌ । मिथ्याज्ञानसंस्कारश्र 
सुवृढो5पि तत्वज्ञानसंस्कारेणाव रनेरन्तय्यंदीघंकालतस्वज्ञानाभ्या सजन्मनेति । 

स्थादेततु--प्राणाद्यपासना अपि वेदान्तेषु बहुलमुपलबभ्यन्ते, तत्क्थं सर्वेषां वेदान्तानामात्मेकत्व- 
प्रतिपादनमर्थ इत्यत आह & यथा चायमर्थ: सर्वेषां वेदान्तानां तथा वयमस्यां शारीरकमोमांसायां 
प्रदर्शयिष्याम: & । शरीरमेब शरोरक तत्र निवासी श्ञारी रकों जीवात्मा तस्य त्वंपदाभिषेथस्थ तत्पदा- 
भिधेयपरमात्मरूपतामीमांसा या सा तथोक्ता । 
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सकता । यह नेसगिक नियम है कि अध्यस्त पदार्थ का ही तत्त्व-ज्ञान से बाध होता है, वास्त- 
विक पदार्थ की मिथ्या ज्ञान के द्वारा कभी भी निवृत्ति नहीं होती, जैसे कि रज्जुगत वास्त- 
विक रज्जुत्व धम को “अय॑ स्पं:', 'इयं जलधारा'--इत्यादि सहम्नों प्रकार के मिथ्या ज्ञान कभी 
भी निवृत्त नहीं कर सकते । मिथ्या ज्ञान के द्वारा आरोपित रूप का ही बाध तत्त्व-ज्ञान कर 
सकता है । मिथ्या ज्ञान से जनित सुदृढ़ संस्कार भी उस तत्त्व-ज्ञान के द्वारा जनित संस्कारों 
से विनष्ट हो जाते हैं, जिस तत्त्व का दीघंकाल तक निरन्तर श्रद्धापूर्वक अभ्प्रास किया गया 
है। [ विजातीय वृत्तियों या संस्कारों के झंझावात को शान्त करने का एकमात्र उपाय 
है--सुदृढ़ निरोधाभ्यास, अभ्यास सुदृढ़ कैसे होता है ? इसका: मार्ग योग-सूत्र ने दिखाया है-- 
“स तु दीघंकालन रन्तयेस्तत्कारसेवितो हृढ़भूमि” ( यो. सू. २१४ ) । श्रद्धापूवंक निरन्तर दीघ॑ 
समय तक आसेवित अभ्यास सुहृढ़ होकर पूर्णतया अश्रैक्रियाकारी माना जाता है ]। भाष्य- 
कार ने जो कहा है--“आत्मैकत्वविद्याप्रतिपत्तये सर्वे वेदान्ता आरभ्यन्ते” | वहाँ यह शद्भू 
होती है कि वेदान्त या उपनिषद्‌ ग्रन्थों में “यो ह वे ज्येप्ठुं च श्रेष्ठ च वेद ज्येप्ठश्न ह वै 
श्रेष्ठश्न भवति प्राणो वाव ज्येष्ठथ्न श्रेष्ठश्न! ( छां० उ० ५॥१॥१ ) इत्यादि प्रसज्ों में प्राणादि 
उपासनाओं का भी प्रतिपादन किया गया है, तब सभी वेदान्त-वाक्यों में केवल आत्मैकत्व- 
प्रतिपादकत्व क्योंकर घटेगा ? इस शड्भूा के समाघानाथ कहा है--“यथा चायमर्थ: सर्वेषां 
वेदान्तानां तथा वयमस्थां शारीरकमीमांसायां प्रदर्शग्रिष्याम:” । 'शारीरकः शब्द की 
शरीरमेव शरीरकम्‌, तत्र भव: शारीरकम्‌-ऐसी व्युत्पत्ति के आधार 'शारीरक' शब्द का 
अर्थ है-शरीराभिमानी चेतन जीव । यह जीव “तत्त्वमसिं” ( छां. ६८७७ ) इस महावाक्य 
के घटकीभूत 'त्वम्‌! पद का वाच्यार्थ है। उसमें तत्पदाभिधेय परमात्मरूपता की मीमांसा 
( विचारशास्त्र ) [ यहाँ यह विचारणीय हो जाता है कि इस वेदान्त-दर्शन को जीव-मीमांसा 
कहा जाय ? या ब्रह्म-मीमांसा ? जीव-मीमांसारूप मानने पर “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” ( ब्र. सूः 
११११ ) इस सूत्र में ब्रह्म” शब्द का जीवभावापन्न ब्रह्म अर्थ करना होगा और जिज्ञासा का 
आकार रखना होगा--कोश्यं॑ जीव: ? उसके अनुसार द्वितीय सूत्र में जिज्ञास्यभूत जीव का 
लक्षण करना चाहिए था, ब्रह्म का नहीं । कर्तता-भोक्ता जीव में संशयादि न होने के कारण 
जिज्ञास्यता भी नहीं बनती, अतः इस शास्त्र को ब्रह्ममीमांसा ही कहना चाहिए, हाँ, वस्तु- 
स्थिति को ध्यान में रखकर “जीव-मीमांसा' शब्द के द्वारा इस शास्त्र का अभिधान किया 
जा सकता है, अतः 'शारीरक' शब्द का अथ॑ कुछ विद्वानों ने शरीरे भवः शारीरो जीव:, त॑ 
शारीरं कायति ब्रह्मरूपं गायति'--इस व्युत्पत्ति के माध्यम से “अहं ब्रह्मास्मि--इत्यादि 











न ब्रह्मसूत्रशाइरभाष्यम्‌ [(अ- १पा. र१ै स्‌: है 


भामती 

एताबानत्रार्थसंक्षेप:--यद्यपि च स्वाध्यायाध्ययनविधिना स्वाध्यायपदवाच्यस्थ बेदराशेः फलवद- 
थावबोधपरतामापादयता कर्मंविधिनिषेघानाभिव वेदान्तानासपि स्वाध्यायशब्दबाच्यानां फलवर्दर्थावबोध- 
परत्वमापादितम्‌ । यद्यपि चाविशिष्टस्तु वाक्यार्थ इति न्‍्यायान्म्स्त्राणामिव वेदान्तानासर्थंपरत्वमोत्सभिकक , 
यद्यपि च॒ वेदान्तेभ्यइ्चेतन्यानन्दघन: कतुंस्वभोक्तृस्वरहितो निष्प्रपत्न एक: प्रत्यगात्माश्वगम्यते, तथापि 
कतृंत्वभोक्तृत्वदुःखशोकमोहमयमात्मानमवगाहमानेनाहस्प्रत्ययेन सन्देहबाधविरहिणा विदृध्यमाना वेदास्ताः 
स्वार्थात्प्रच्युता उपचरितार्था वा जपसात्रोपयोगिनों वेत्यविवक्षितस्वार्या:॥ तथा च तद्थंविचारात्मिका 
चतुर्लेक्षणी शारीरकमोमांसा नारब्घव्या। न च सर्वजनीनाहमनुभवसिद्ध आत्मा सन्दिः्घो वा सप्रयोजनो 
वा येन जिज्ञास्य: सन्‌ विचार प्रयु्नोतेति पूर्व; पक्ष: । 

सिद्धान्तस्तु भवेदेतदेवं यद्यहम्प्रत्ययः प्रमाणं, तस्य तुक्तेन क्रमेण श्रु्यादिबाघकत्वानुपपत्तेः । 
श्रुत्यादिभिश्च समस्ततीर्थंकरंश्र प्रमाण्यानभ्युपगसादष्यासत्वम्‌ । एवं वेदान्ता नाविवक्षितार्थाः, नाप्युप- 

भामती-व्याख्या 

वेदान्त वाक्‍्यों को शारीरक और इस वेदान्त-दर्शन को शारीरक-मीमांसा या वेदान्त-विचार 
कहा है। इन्हों सब समस्याओं को ध्यान में रखकर श्री वाचस्पति मिश्र इस अधिकरण-पग्रन्थ 
में प्रथम अधिकरण की रचना करते हुए सभी प्रकार के सन्देहों का परिमाजंन करते हैं । 
प्रत्येक अधिकरण के पाँच अवयव होते हैं-- 

विषयो विशयश्रैव पूव॑पक्षस्तथोत्तर:। 

प्रयोजन संगतिश्न शास्त्रेडघिकरणं विदु:॥ |। 

इसके अनुसार यहाँ अज्भ हैं -- 

( १) विषय--अज्ञात ब्रह्म 

(२) संशय--वेदान्तमीमांसा शास्त्र आरम्भणीय है ? अथवा नहीं ? 

(३ ) पूर्वेपक्ष-यद् वि “स्वाध्यायोड्ध्येतव्य:” (शत. ब्रा. १५॥५।७।२) इस स्वाध्याय- 
अध्ययय-विधि के द्वारा 'स्वाध्याय” ( स्वकीय शाखारूप वेद ) का सप्रयोजन अर्थ के प्रतिपादन 
में तात्पय स्थिर किया गया है, अतः शाखागत करमविषयक विधि-निषेध वाक्यों के समान 
वेदान्त वाक्‍्यों में भी फलवदर्थ-बोधकता निश्चित है । एवं “अविशिष्टस्तु वाक्‍्यार्थ:” ( जे. सू. 
१॥२॥३२ ) इस सूत्र के भाष्य में कहा है--“अविशिष्टस्तु लोके प्रयुज्यमानानां वेंदे च पदाना- 
मर्थ: । स यथँव लोके विवक्षित: तथैव वेदे भवितुमहेति ।” अतः संहिता भाग के समान ही 
वेदान्त-वाक्यों में विवक्षिताथंत्व स्वाभाविक है। वेदान्त-वाक्यों के द्वारा सच्चिदानन्दरूप- 
कतृंत्व-भोक्‍्तृत्व से रहित, निष्प्रपञ्च, एक प्रत्यगात्मतत्व अवगत होता है।_ 

तथापि कतुंत्व, भोक्तृत्व, दु:ख, शोकादि से युक्त आत्मा को विषय करने वाले संदेह और 
बाघ से रहित अहमनुभव के द्वारा विरुद्ध पड़ जाने के कारण वेदान्त-वाक्य अपने वाच्याथ॑ से 
हट कर गौणार्थक या जपमात्र में उपयोगी माने जाते हैं। फलतः वेदान्ताथे-विचारात्मक 
चार अध्यायों वाला यह शारीरक-मीमांसा शास्त्र आरम्भणीय नहीं है। सवंजन-प्रसिद्ध 
अनुभव के द्वारा प्रमाणित कर्त्ता भोक्ता आत्मा न सन्दिग्ध है और न. उसके ज्ञान का कोई 
विशेष प्रयोजन, अतः वह न तो जिज्ञास्य है और न किसी प्रकार के विचार का प्रवर्तक। 

(४ ) उत्तर पक्ष-यह सब कुछ कहना तभी सत्य हो सकता था, जबकि अहमनुभव 
प्रमाणभूत होता । जब कि पूर्वोक्त रीति से उक्त अनुभव में श्र॒त्यादि की बाधकता सम्भव 
नहीं । अहमनुभव की प्रामाणिकता नतो श्रुत्यादि वाक्‍्यों से संवादित हैं और न किसी 
तेथिक ( दार्शनिक ) के द्वारा अनुमोदित, पारिशेष्यात्‌ उसे अध्यासात्मक ही मानना पड़ता 





+ग सम 00046 








हे ] हिन्दोीसहितभामतीसंवर््तितम्‌ ण्५ 


(१ जिज्ञासाधिकरणम्‌ | स्ू० ६ ) 
वेदान्तमोमांसाशास्त्रस्थ व्याचिज्यासितस्येद्मादिम सूत्रमू- 
अथातो त्रक्मजिज्ञासा ॥ १ ॥ 





भामती 
चरितार्था:, किन्‍्तुक्तलकृणा: । प्रत्यगात्मेव तेषां मुख्यो5थं: | तस्य च वक्ष्यमाणेन क्रमेण सन्दिग्धत्वात्प्रयो- 
जनवत्त्वाच्च युक्ता जिज्ञासा, इत्याशयवान्‌ सुत्रकारः तज्जिज्ञासामसूत्रयत्‌ -- 

& अथातो ब्रह्मजिज्ञासा इति ७। जिज्ञासया सन्देहप्रयोजने सूचयति | तत्र साक्षादिच्छा- 
व्याप्यत्वाद्‌ ब्रह्मज्ञानं कण्ठोक्तं प्रयोजनम्‌ । न च कर्मज्ञानात्‌ पराचीनसनुष्ठानसिव ब्रह्मज्ञानातु पराचीन 
किब्चिदस्ति येनेतदवान्तरप्रयोजनं भवेत्‌ । किन्तु ब्रह्ममीमांसाख्यतकेंतिकतंव्यतानुज्ञातविषयेवेंदान्तराहितं 
निविचिकित्सं ब्रह्मज्ञाममेव समस्तदुःखोपशमरूपसानन्देकरस परम भ्रयोजनम्‌ । तमर्थमधिक्ृत्य हि 
प्रेक्ञावन्त: प्रवतेन्‍्तेतराम्‌ । तच्च प्राप्तमप्यनाग्यविद्यावशादप्राप्तमिवेति प्रेप्सितं भवति । यथा स्वग्रीवागत- 
सपि ग्रेवेयक कुतश्रिद्‌ भ्रमान्नास्तीति मन्यमानः परेण प्रतिपादितमप्राप्तमिव प्राप्नोति । जिज्ञासा तु 
संश्यस्य काय्यंमिति स्वकारणं संशय सूचयति। संशयश्व सीमांसारम्भं प्रयोजयति | तथा च शास्त्र 
प्रेक्षावत्प्रवृत्तिहेतुसंशयप्रयोजनसू चनाद्‌ युक्तमस्य सुत्रस्य शास्त्रादित्वमित्याह भगवान्‌ भाष्यकारः & वेदान्त- 
सीमांसाशास्त्रस्य व्याचिख्यासितस्थ अस्माभिः इदमादिसं सूत्रम्‌ & । पुजितविचारवचनो सीमांसाहब्द: ॥ 


भामती- व्याख्या 
है । वेदान्त-वाक्यों का जब कोई विरोधी नहीं, तब वे न तो अविवक्षितार्थंक हो सकते हैं 
भौर न गौणाद्यथंक, किन्तु शुद्ध, बुद्ध मुक्तरूप आत्मतत्त्व के प्रतिपादक हैं। प्रत्यगात्मा 
ही उनका मुख्य भें है, वह वक्ष्यमाण क्रम से सन्दिन्‍्ध भी है और सप्रयोजन भी, अतः 
उसकी जिज्ञासा समुचित है-इस आशय से सूत्रकार ने उक्त जिज्ञासा को सृत्रित किया है-- 


“अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” । जिज्ञासा के माध्यम से अधिकरण के सन्देह और प्रयोजनरूप दो 
अवयव सूचित किए गए हैं। 

( ५ ) प्रयोजन--ब्रह्म-जिज्ञासा . का अर्थ ब्रह्म-ज्ञान की इच्छा है, इच्छा का साक्षात्‌ 
विषय होने के कारण ब्रह्म-ज्ञान मुख्य प्रयोजन है। कर्मपरक वाक्यों से कर्म का ज्ञान और 
ज्ञान. से कर्म का अनुष्ठान किया जाता है, तब स्वर्गादिरूप मुख्य प्रयोजन सद्ध होता है, 
अतः वहाँ कर्म-ज्ञान जैसे अवान्तर प्रयोजन माना जाता है, वैसे यहाँ ब्रह्म-ज्ञान को मुख्य 
प्रयोजन न मानकर अवास्तर प्रयोजन नहीं माना जा सकता, क्योंकि कर्मं-ज्ञान के पश्चात्‌ 
जैसे कर्म का अनुष्ठान अपेक्षित होता है, वैसे यहाँ ब्रह्म-ज्ञान के पश्चात्‌ कुछ कत्तेव्य शेष 
नहीं रहता, क्योंकि ब्रह्म-विचारात्मक तकंरूप इतिकत्तंव्यता ( सहायक व्यापार ) के द्वारा 
जिनके अर्थों का परिषोषण किया गया, ऐसे वेदान्त-वाक्यों से समुत्पादित असन्दिग्ध ब्रह्म-ज्ञान 
ही समस्त दुःखों का उपशामक और परमानन्दैकरसात्मक परम प्रयोजन माना जाता है। 
उसकी लालसा से ही विवेकिगण वेदान्त-विचार में प्रवृत्त होते हैं। यद्यपि वह तत्त्व-ज्ञान 
ब्रह्मरूप होने के कारण सदैव प्राप्त है, तथापि अनादि अविद् के कारण वह अप्राप्त-जैसा 
होकर वेसे ही प्रेप्सित ( प्राप्त करने की इच्छा का विषय ) हो जाता है, जैसे कि अपने गले 
में विद्यमान हार किसी भ्रम के कारण विस्मृत एवं खो गया-सा हो जाता है और किसी 
व्येक्ति के द्वारा स्मरण दिलाने पर प्राप्त-सा हो जाता है। जिज्ञास[ संशय से जनित होती है, 
अतः वह अपने कारणीभूत संशय को सूचित करती है और संशय मीमांसा. के आरम्भ का 
प्रयोजक हो जाता है। इस प्रकार विचारशील व्यक्ति की शास्त्र में प्रवृत्ति के हेतुभूत संशय 
और प्रयोजन को सूचित करके के कारण “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा'--इस वाक्य को भगवान्‌ 
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तत्र अथशब्द आनन्तर्याथः परिगृह्यते, नाधिकाराथे*, त्रह्मजिशासाया अनधि- 
भामती 
परमपुरुषाथहेतुभूतसूक्ष्मतमरार्थनिणं यफलता विचारस्य पूजितता । तस्या मीमांसायाः शास्त्रम्‌, सा हानेन 
शिष्यते शिष्येभ्यों यथावत्प्रतिपाद्यत इति । सूत्र च बह्ययंसुचानाद्‌ भवति । यथाहु:-- 
“लघूनि सुचितार्थानि स्वल्पाक्षरपदानि च । 
स्वतः सारभूतानि सृत्राण्याहुमंनीषिण: ॥।'” इति । 

तद़ेब॑ सूत्रतात्पय्य॑ व्याख्या4 तस्य प्रथमपदसयेति व्याचष्टे & तत्राथशब्द आलनस्तर्य्यार्थेः 
परिगुह्मते ७ । तेषु सूत्रपदेषु सध्ये योः्यमथशब्दः स आनस्तर्थ्या्थ इति योजना । नम्वधिकारार्थेथ्प्यथ- 
शब्दों दृश्यते, यथा --अथेष ज्योतिः” इति बेदे, यथा वा लोके 'अथ शब्दानुद्ञासनम्‌, “अथ योगानुश्ञा- 
सनम्‌” इति, तत्किमत्राधिकारार्थो न गुद्यत इत्यत आह & नाधिकाराथ्थ: & । कुतः ? ७ ब्रह्मजिज्ञासाया 
अनधिकाय्यंत्वात्‌ ७ । जिज्ञासा तावबिह सूत्रे ब्रह्मणश्न तत्प्ज्ञानाच्च बब्दतः प्रधान प्रतीयते। नच 
यथा दण्डी प्रेधानन्वाहेत्यत्राप्रधानमपि दण्डदाब्दार्थों विवक्ष्यते, एवमिहापि ब्रह्मतज्ञ्ञाने इति युक्तम्‌ , 


भामती “व्याख्या 

भाष्यकार शास्त्र का आदिम ( प्रथम ) सूत्र कहते हैं--वेदान्तमीमांसाशास्त्रस्थ व्याचि- 
ख्यासितस्य इदमादिमं सूत्रम्‌”। 

यहाँ 'मीमांसा” शब्द पूजित विचार का वाचक है। प्रक्षत विचार में जो मोक्षरूप परम 
पुरुषा् के हेतुभूत सूक्ष्मतम अर्थ की निर्णायकता है, वही विचारगत पूजितता है। उस 
मीमांसात्मक तक की इस ( वेदान्त दर्शन ) शास्त्र के द्वारा अधिकारी शिष्यों को शिक्षा दी 
जाती है।। सूत्रवावय अपने विषय की पुष्कलहूप में संक्षिप्त सूचनामात्र देते हैं, इसी में उनका 
गौरव माना जाता है, क्योंकि सूत्र का लक्षण किया गया है-- 

लघूनि सूुचितार्थानि स्वल्पाक्षरपदानि च | 
सवंतः सारभूतानि पृत्राण्याहुमंनीषिण:॥ ( पराशरोप. अ. १८ ) 

[स्वल्पकाय उस पदावलि को मनीषिगणों ने: सूत्र कहा हैं, जिसमें सारभूत प्रतिपाद्य वस्तु 
के सम्पक्‌ प्रतिपादन की पूर्ण क्षमता हो ]। 

इस प्रकार प्रथम सूत्र का तात्पय॑ बताकर सूत्र-घटक प्रथम “अथ” पद की व्याख्या 
करते हैं--“तत्राथशव्द आनन्तर्थार्थ: परिगृह्मते”। तत्र ( इस सूत्र के सभी पदों के मध्य में ) 
जो यह “अथ! शब्द प्रयुक्त हुआ है, वह आनन्तर्याथंक है। शद्भू] होती है कि 'अथ! शब्द 
अधिकार ( आरम्भ ) अथं में भी प्रयुक्त होता है, जैसे वेद में “अथव ज्योति:” ( ता. ब्रा. 
१६॥५।१ ) अथवा लोक में जेसे--'अथ शब्दानुशासनम्‌” (म. भाष्य पृ. ५) “अथ योगानु- 
शासनम्‌” (यो. सू. १११ )। अतः यहाँ भी उस ( आरम्भ ) अथ॑ में 'अथ” शब्द का प्रयोग 
क्यों न मान लिया जाय ? इस शद्भूा का निराकरण करते हैं--“नाधिकाराथे:”, क्योंकि 
“ब्रह्म-जिज्ञासा'-- यहाँ शब्दत: इच्छा “ब्रह्म और उसके ज्ञान” इन दोनों से प्रधान है, उसका 
विषय ज्ञान है और ज्ञान का विषय है--ब्रह्म । [ इच्छा का आरम्भ करना चाहिए!--ऐसी 
आज्ञा कर देने मात्र से इच्छा की उत्पत्ति नहीं होती, अपितु विषयगत इष्टसाघनता या सोन्‍्दय्य 
का ज्ञान ही इच्छा का जनक माना जाता है, उसके बिना ] इच्छा अधिकार्य॑ या समुत्याद्य 
नहीं होती । यदि कहा जाय कि इच्छा यदि आरम्भणीय नहीं, तब उसके विषयीभूत ज्ञान 
और ब्रह्म को “ब्रह्मजिज्ञासा' पद का अथे वैसे ही माना जा सकता है, जैसे “दण्डी प्रेषान्‌ अन्वाह” 
[ दष्ड के सहारे खड़ा होकर आज्ञा वचनों का उच्चारण करे ] यहाँ पर अप्रधानभूत दण्ड? 
शब्दार्थ की विवक्षा होती है, अतः प्रकृत में ब्रह्म या ब्रह्म-ज्ञानरूप अमुख्यार्थ में अधिकारार्थ 
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भामती 
अह्ममोमांसाशास्त्रप्रवृत्यजभूसंशयप्रयोजनसूचनाथंत्वेन जिज्ञासाया एवं विवद्धितत्वात्‌ । तदविवक्षायां तु 
तदसूचनेन काकदन्तपरोज्ञायामिव ब्रह्ममीमांसायां न प्रेक्षावन्त: प्रवर्तेरनू । न हि तदानों ब्रह्म बा तज्जञानं 
वाइमिधेयप्रयोजने भवितुमहंतः । अनध्यस्ताहंस्प्रत्ययविरोधेन वेदान्तानामेवंविधेःथथ प्रामाण्यानुपपत्तेः | 
कर्मप्रवृत्युपयोगितयोपचरितार्थानां वा जपोपयोगिनां वा हुमित्येवमादीतासविवज्षितार्थानामषि स्वाध्याया- 
ध्ययनविध्यधीनग्रहणत्वस्प सम्भवात्‌ । तस्मात्सन्देहप्रयोजनसूचनी जिज्ञासा इह पदतों वाक्यतश्न प्रधान 
विवज्चितव्या । न व तस्या अधिकाय्यंत्वमू, अप्रस्तुयमानत्वात्‌, येन तत्समभिव्याहुतो5थशब्दो5धिकाराथं: 
स्थात्‌ । जिज्ञासाविशेषणं तु ब्रह्मत्मानमधिकाय्य भवेत्‌ु।न च तदप्यथद्ाब्देन सम्बध्यते, प्राधान्या- 
भावात्‌ । न च जिज्ञासा मोधांसा येन योगानुशासनवदधिक्रियेत । नान्तत्वं निपात्य माइ मान इत्यस्माद्दा 
सान पूजायामित्यस्माद्ा धातोर्मानृवधेत्यादिनाइनिच्छा्थें सनि व्युत्पादितस्थ सीमांसाहब्दस्य पूजितविचार- 


भामती-व्याख्या 
का अन्वय क्‍यों न कर दिया-जाय ? तो ऐसी शक्भा नहीं करनी चाहिए, क्योंकि ब्रह्मविचारात्मक 
शास्त्र में प्रवृत्ति के अज्भभूत संशय और प्रयोजन के सूचनार्थ जिज्ञासा ही विवक्षित है, उसकी 
विवक्षा न करने पर संशय और प्रयोजन का लाभ न होगा और उसके न होने के कारण जैसे 
निरथ्थंक और निष्प्रयोजन काक-दन्त-परीक्षा शास्त्र में कोई विचारशील प्रवृत्त नहीं होता, वैसे 
ही इस ब्रह्म-मीमांसा में भी कोई प्रवृत्त न होगा, क्योंकि जिज्ञासा के बिना ब्रह्म में सन्दिग्धत्व 
और ब्रह्म-ज्ञान में सप्रयोजनरूपता का लाभ नहीं होता । ब्रह्म और ज्ञान स्वरूप सत्‌ प्रवतेक 
नहीं होते, अपितु सन्दिग्ध और सप्रयोजन के रूप में ही प्रवतंक होते हैं। संशय का विषयीभूत 
सद्वितीय ब्रह्म ही द्वै, उसमें वेदान्त-वाक्यों का तात्पयँ माना नहीं जा सकता, क्योंकि 'अहम- 
द्वितीय, “अहं ब्रह्मास्मि'--इत्यादि अनध्यस्त अहमाकार ( अखण्डाकार ) वृत्ति उसकी 
विरोधिनी है । वेदान्त-वाक्य यदि अविवक्षिताथंक या जपमात्र के उपयोगी मान लिए जाते 
हैं, तब “स्वाध्यायो5ध्येतव्य:'”--इस स्वाध्याय विधि के द्वारा उनके सविधि अध्ययन का 
विधान क्योंकर होगा ? इस प्रश्त का उत्तर यह है कि कर्म की प्रवृत्ति में अनुपयोगी अविवक्षि- 
ताथंक, या जपमात्र में उपयोगी 'हुम*--इत्यादि शब्दों का भी स्वाध्यायाध्ययन-विधि के द्वारा 
ग्रहण माना जाता है । फलत। प्रकृत में संशय और प्रयोजन की सूचिका जिज्ञासा ही पद और 
वाक्य की मर्यादा के अनुसार विवक्षित है। [ 'शमदमादिसाधनसम्पत्त्यनन्तरं ब्रह्मजिज्ञासा 
भवर्ि'--इस प्रकार के विवक्षित वाक्य में जैसे जिज्ञासा” प्रधान है, वैसे ही 'ब्रह्म-जिज्ञासा'- 
इस पद में भी ब्रह्म की अपेक्षा जिज्ञासा प्रधान है ]। यह जिज्ञासा अधिकाये ( आरम्भणीय ) 
नहीं, क्योंकि इस वेदान्त-दर्शन के ह्वितीयादि सूत्रों में कहीं भी इसका प्रतिपादन नहीं किया 
गया है। यदि किसी भी सूत्र में जिज्ञासा का आरस्भ या प्रतिपादन किया गया होता, तब 
“जिज्ञासा? पद के समीप में पठित “अथ? शब्द को आरस्भाथेक माना जा सकता था। जिज्ञासा 
का विशेषणीभूत ब्रह्म-ज्ञान अवश्य आरम्भणीय है, किन्तु 'अथ' शब्द के साथ उसका अन्वय 
नहीं हो सकता, क्‍योंकि पद के प्रधानभूत अर्थों का ही परस्पर अन्वय होता है, 'ब्रह्म-ज्ञान' 
प्रधान नहीं, अपितु जिज्ञासा का विशेषण है। जिज्ञासा का यहाँ मीमांसा अथे भी नहीं कर 
सकते कि “अथ योगानुशासनं” के समान उसका आरम्भ सम्भव हो जाता, क्‍योंकि “जिज्ञासा' 
पद में 'सन्‌' प्रत्यय इच्छार्थंक है, किन्तु 'मीमांसा” पद में 'सन्‌! प्रत्यय इच्छाथंक नहीं, अपितु 
स्वार्थमात्र का समपंक है--“माड माने! अथवा “मान पूजायां'--इस धातु से “मान्बधदानु- 
शानुश्यो दीर्घभ्राभ्यासस्थ” (पा. सू. ३१॥६ ) इस सूत्र के द्वारा 'माइः धातु में 'ड के 
स्थान पर “न्‌? का निपातनतः आदेश और अभ्यास के विकारभूत इकार को दीघे करके 
८ 
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कार्यत्वात्‌। मजलस्य च वाक्‍्याथें समन्‍्वयाभावात्‌। अर्थान्तरप्रयुक्त णव छाथशचब्दः 


भामती 

बचनत्वात्‌ । ज्ञानेच्छावाचकत्वाज्जिज्ञासापदस्य, प्रबत्तिका हि मोमांसायां जिज्ञांसा स्थात्‌। नच प्रवर्त्य- 
प्रवत्तंकयो रेक्यम्‌ , एकल्वे तड्भावानुपपत्ते: | न च स्वार्थपरश्वस्पोपपत्तो सत्यासस्यार्थपरत्वकरूपना युक्ता5- 
तिप्रसज्भात्‌ । तस्मात्‌ सुध्क्तं जिज्ञासाया अनधिकाय्यंत्वादिति । 

अथ सजुलार्थो्यशब्दः कस्मान्न भबति ? तथा च॒ मजूलहेतुस्वात्‌ प्रत्यहूं ब्रह्मजिज्ञासा कत्तंव्येति 
सुत्रार्थ: सम्पद्यत दश्याह्‌ & मज्भुलस्य च बाक्यार्थे समन्‍्वयाभावात्‌ &। पदार्थ एवं हि बाक्‍्यार्थे समन्‍्वी- 
यते, स च बाच्यों वा लचयो वा । न चेह मजुलमथशब्दस्य वाच्यं वा लक्ष्य वा, किन्तु मुदज़जशझ्डृध्वनि- 
बदयशब्दश्रवणसात्रफायंम। न च॒कार्यज्ञाप्ययोर्वाक्याें समन्‍्वयः शब्दव्यवहारे दृष्ट इत्यथ: ॥ 
तत्किमिदानीं मज़ूलार्थो5यहब्दस्तेषु तेषु न प्रयोक्ततय; | तथा च-- 

ह “ओंकारश्राथदाब्दश॒ द्वावेती बह्याणः पुरा। 

कण्ठ भिस्वा वितिर्यातों तस्मान्माजुलिकाबुभो ॥/ 

इति स्मृतिव्याकोप इत्यत आह “कषअर्थान्तरप्रयुक्त एव ह्थह्षब्दः श्रुत्या मज़ूलप्रयोजनों भवति & । 


अर्थान्तरेषु आन्तर्यादिष्‌ प्रयुक्तो5्यशब्दः श्रुत्या श्रवणभात्रेण वेणुवीणाध्वनिवद्‌ मजे कुवंन्‌ मजुलप्रयो- 
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'मीमांसा' शब्द बनाया गया है, जिसका रूढ़ अथे 'पूजित विचार” है। 'मान्बध/'-इस सूत्र 
के द्वारा 'सनुः प्रत्यय इच्छा में नहीं किया गया, क्योंकि इस थृत्र के उत्तरवर्ती “धातोः कमेणः 
समानकतुंकादिच्छायां वा” ( पा. सू. ३१७ ) इस सूत्र के द्वारा इच्छा में सन्‌! का विधान 
करना यह सिद्ध करता है कि इस सूत्र के पूर्ववर्ती 'मान्बध'--इस सूत्र से विहित सन्‌ इंच्छाथंक 
नहीं और 'जिज्ञास/' में सन्‌ इच्छाथेक है--'ज्ञातुमिच्छा जिज्ञासा' | इस प्रकार जिज्ञासा प्रवर्तक 
और मीमांसा ( विचार ) प्रवर्त्य है। प्रवतंक और प्रवर्त्य--दोनों अभिन्न नहीं हो सकते, 
अन्यथा उनमें प्रवत्य॑-प्रवतंकभाव ही नहीं बत सकेगा। “मीमांसा” शब्द में जब स्वार्थपरक 
'सन्‌! प्रत्यय की उपर्पत्ति हो सकती है, तब अन्य अथ॑ में 'सन्‌? का तात्पय मानना युक्ति-युक्त 
नहीं, अन्यथा स्वार्थंपरक प्रत्यय का विधान ही व्यथ हो जायगा । अतः भाष्यकार ने जो कहा 
है--'जिज्ञासाया अनधिकाय॑त्वात्‌॒” वह बहुत सोच-समझ कर कहा है । 

सूत्रोपात्त 'अथ' शब्द का मंगल अर्थ क्यों न मान लिया जाय ? 'मंगल की साधिक्रा 
होने के कारण ब्रह्म-जिज्ञासा प्रतिदिन करनी चाहिए'--ऐसा सूत्र का अथथ किया जा सकता 
है । इस शद्भू का समाधान करते हुए कहा गया है--“मज्भलस्य च वाकक्‍्यार्थे समन्वयाभा- 
वात्‌ ।” वाक्य-घटक पद के अथे का ही वाक्याथे में अन्वय हुआ करता है, वह अथे “पद' 
का वाच्य होता है या लक्ष्य । मंगलरूप अं न तो 'अथ” पद का वाच्य है और न लक्ष्य, 
किन्तु जैसे मृदद्भ और शद्भादि की ध्वनि श्रवणमात्र से मंगलार्थक मानी जाती है, वैसे 
ही 'अथ' शब्द के श्रवणमात्र का कार्य मंगल होता है। पद के वाच्य या लक्ष्यभूत अर्थ का 
ही वाक्‍्याथे में अस्वय होता है, पद के काय॑ या ज्ञाप्य अं का नहीं यह शाब्दिक मर्यादा 
है। यदि कहा जाय कि इस प्रकार तो कहीं भी मड्भल के लिए “अथ! शब्द का प्रयोग ही न 
हो सकेगा, किन्तु स्मृतिकारों ने 'अथ' शब्द का मद्भलार्थंक प्रयोग माना है-- 

“ओंकारश्राथशब्दश्व॒ द्वावेतो ब्रह्मण: पुरा। 
कण्ठं भित्तवा विनिर्यातौ तस्मान्माज़ लिकावुभौ ॥ 

इस स्मृति वाक्य के विरोध का परिहार किया जाता है--“अर्थान्तरप्रयुक्त एव ह्यथशब्दः 
श्रुत्या मड्भूलप्रयोजनो भवति” अर्थात्‌ आनन्तर्यादि अर्थों का बोध कराने के लिए भी प्रयुक्त 











रे ] हिन्दीसहितभामतीसंवलितम्‌ ण्९ 


श्रत्या मज्ञलप्रयोजनो भवति। पूर्वप्रक्ततापेक्षायाक्ष फलत आनन्‍्तययोब्यतिरेकात्‌। 
भामती 
जनो भवति, अन्यायंमानीयमानोदकुम्भदर्शनवत्‌ । तेन न “र्क्ृतिव्याकीप: । न चेहानन्तर्याथंस्प सतो न 
अवणमात्रेण मजूलायंतेत्यथथं:। स्थादेततू--पृवंप्रक्ृतापेक्षो5यशब्दो भविष्यति बिनेवानस्तर्याथ॑त्वम्‌ । 
तथथेममेवाथशबदं प्रकृत्प विमृश्यते, किसयमथशब्द आनम्तमेंडथाधिकारे इति ? अन्र विमशंवाक्ये5यशब्दः 
पूबंप्रकृतमथद्ब्दमपेचय॒प्रथमपक्षोपन्यासपुवंक॑पक्षान्तरोपन्यासे । न चास्यानन्तयंमर्थ:, पूरव॑प्रकृतस्य 
प्रथमपक्षोपन्यासेन व्यवायात्‌ । न च॒ पूवंप्रकृतानपेक्षा, तदनपेक्षस्थ तद्विषयत्वाभावेनासमानविषयतया 
विकल्पानुपपत्ते,, न हि जातु भवति कि नित्य आत्मा, अथानित्या बुद्धिरिति ? तस्मादानन्तयं बिना 
पुब॑प्रकृतापेक्ष इहाथशब्दः कस्मान्न भवतीत्यत आह #षपूबंप्रकृतापेक्षायाश्र फलत आनस्तर्याव्यतिरेकात्‌७ । 
अस्यायमर्थ:--न वयसानन्तर्याथंतां व्यस्तनितया रोचयामहे, किन्तु ब्रह्मजिज्ञासाहेतुभूतपूबंप्रकृतसिद्धयये । सा 
च॒ पूव॑प्रकृतार्थपिक्षस्वेःप्पयशब्दस्य सिध्यतीति व्यर्थ आनन्तर्याथश्वाबधारणाग्रहो<स्माकमिति । तदिवमुक्तं, 
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“अथ' शब्द श्रवणमात्र से वीणादि की ध्वनि के समान ही मद्भूलरूप प्रयोजन का वंसे ही 
साधक हो जाता है, जेसे कि कोई कन्या अपने-माता-पिता की प्यास बुझाने के लिए जल से 
भरा घट ला रही है, यद्यपि वह घट मज्भुलरूप प्रयोजन की सिद्धि के लिए नहीं लाया गया, 
तथापि उसके दर्शन मात्र से द्रष्टा पुरुष का मंगल सिद्ध हो जाता है, अतः “अथ' शब्द का 
आनन्तर्य॑ अथं मानने पर भी किसी प्रकार का उक्त ' स्मृति-वाक्य से विरोध: नहीं होता, 
क्योंकि आनन्तयं अथं में प्रयुक्त (अय” शब्द के श्रवणमात्र से मज्भुल नहीं होता--ऐसा नहीं, 
अपितु मज्जभछ होता ही है । 

शद्धूा होती है कि आनन्तयं और मज्भुल-इन . दो भ्र्थों को छोड़ कर पूव॑ प्रकृत 
पदाथ के परामश ( उपस्थापकत्व ) में भी “अथ' शब्द का प्रयोग देखा जाता है, जैसे कि 
इसी “अथ' शब्द को लेकर यह सन्देह होता हैं कि 'किमयमथशब्द आनन्तर्ये, अथ अधिकारे ?! 
इस संन्देह-वाक्य में 'अथ' शब्द के लिए एक कोटि का उपन्यास करने के पश्चात्‌ कोट्चन्तर 
की उपस्थिति कराने के लिए पू॑ प्रकृत 'अथ! शंब्द का उपस्थापन “अथ' पद के 
प्रयोग से किया गया है। यह 'अथ' पद आनन्तर्याथथंक नहीं, क्योंकि पूर्व प्रकरुत “अथ' 
झंब्द और इस 'अथ' पद का आनन्तय॑ ( अव्यवहितोच्चारण ) नहीं, अपितु “आनन्तर्ये'-- 
इंस प्रकार प्रथम कोटि का उपन्यास कर देने से पूव॑ प्रकृत (अथ” शब्द अनन्तर ( अव्यवहित ) 
न रह कर व्यवहित हो जाता है। फलत: पृव॑ग्रकृतापेक्षी “अथ' शब्द को आनन्तर्याथंक नहीं 
माना जा सकता । यह 'अथ' पद पृ॑त्रक्ृृतापक्षी भी नहीं--ऐसा कहना सम्भव नहीं, अन्यथा 
उक्त वाक्य से संशय का लाभ न हो सकेगा, क्योंकि ऐक ही धर्मी में विरुद्ध दो कोटियों के 
आरोपण का नाम संशय होता है। यदि उक्त 'अथ' पद पूर्वश्रकृत का उपस्थापक न होकर 
अर्थान्तर का बोधक है, तब उक्त वाक्य का 'किमथशब्द आनलनन्तर्ये, अथवा अन्यशब्दः 
अधिकारे” ? यह वाक्य संशय का बंसे ही बोधक नहीं माना जाता, जैसे कि “कि नित्य आत्मा, 
अथ अनित्या बुद्धिः । फलतः सूत्र में भी 'अथः शब्द का प्रयोग आनतल्तर्याथं में न मान कर 
पूर्व प्रकृत-परामर्शी क्यों न मान लिया जाय ? इस शद्भूत का समाधान है--“पृव॑प्रकृतापेक्षा- 
याज्र फलतः आनन्तर्याव्यतिरेकात्‌ ।” इस भाष्य का तात्पय यह है कि हम यहाँ (अथ” शब्द 
का प्रयोग जिस-किसी भी पदाथे के आनन्तर्य॑ अथं में नहीं करते, अपितु पू्व॑प्रकृत की अपेक्षा 
से ही ब्रह्म-जिज्ञासा के लिए नियमतः पूर्व अपेक्षित कारण पदार्थ की सिद्धि करने के लिए 
“अथ' शब्द का प्रयोग मानते हैं। यह प्रयोजन तो “अथ' पद के पूर्वेप्रकृतापेक्षी मानने पर 








| ब्रह्मसूत्रशाइरसाष्यम्‌ [अ. १ पा. १ स्‌. १ 
सति चानन्तयाथत्वे यथा ध्मजिज्ञासा पूर्व्त्तं वेदाध्ययनं नियमेनापेक्षते, एवं ब्रह्म- 


जिज्ञासापि यत्पूर्वेवृत्तं नियमेनापेक्षते, तद्धक्तव्यम्‌। स्वाध्यायानन्तय तु समानम्‌ | 


भामती 

फलत इति । परमाथंतस्तु, कल्पान्तरोपन्यासे पृर्वप्रकृतापेक्षा, न॒चेह कल्पान्तरोपन्यास इति पारिशेष्या- 
बानस्तर्यार्थ एवेति युक्तम्‌ । भवत्वानन्तर्यायं: किमेब॑ सतीत्यत आह & सति चानम्तर्य्ययंत्वे इति ७। 
न तावद्यस्थ कस्यचिदत्रानन्त्यंसिति वक्तव्यं, तस्याभिधानमन्तरेणापि प्राप्तत्वादू , अवद्यं हि पुरुषः 
किश्ित्‌ कृत्वा किब्नित्‌ करोति । न चानन्तयंमात्रस्य दृष्टमदृ्ट वा प्रयोजन पश्यामः । तस्मात्तस्थात्रा- 
नम्तय' वक्तव्यं यद्विना ब्रह्मजिज्ञासा न भवति, यस्मिन्‌ सति तु भवन्ती भवत्येब | तबिदमुक्तम 
& यत्पूबंबृत्तं नियमेनापक्षते इति 9 । 

स्पादेतदू-धर्म॑जिज्ञासाया इव ब्रह्मजिज्ञासाया अपि योग्यत्वात्‌ स्वाध्यायानन्त्य, धर्मंबद्‌ 
ब्रह्मणोःप्यास्नायेकप्रमाणगस्यत्वात्‌ । तस्य चागुदीतस्य स्वविष्पे जिज्ञासाजननात्‌ , ग्रहणस्थ च स्वाध्या- 
योष्ध्येतव्य इत्यध्ययनेनेब नियतत्वात्‌ । तस्मावु वेदाध्ययतानस्तयमेव ब्रह्मजिज्ञासाया अप्यथक्षब्वार्थ 


इत्यत आह & स्वाध्यायानन्तयं तु समान घर्मब्रह्म जिज्ञासयो: ७ । अत्र च स्वाध्यायेन विषयेण तद्गिषय- 
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भी सिद्ध हो जाता है, अत: आनन्तर्याथंकत्व॒ का आग्रह हमारा नहीं, क्योंकि फलतः इन दोनों 
पक्षों में कोई अन्तर नहीं, विशेषता यहाँ इत्तनी अवश्य है कि पूर्वप्रकृतापेक्षी (अथ! शब्द का 
प्रयोग पक्षान्तर ( कोटचन्तर ) के उपन्याप्त में होता है, यहाँ पर तो कोई कोटचन्तर का 
उपस्थापन नहीं किया जा रहां, अतः पारिशेष्यात्‌ आनन्तर्यार्थ में 'अथ” शब्द का प्रयोग 
मानना चाहिए। 'अथ' शब्द का आनन्तयं में प्रयोग मानने पर क्या लाभ ? इस प्रश्न का 
उत्तर है--“सति चानन्तर्याथंत्वे” | आशय यह है कि जेसे “अयथातो धमंजिज्ञासा”-यहाँ 
“अथ! शब्द पूव॑प्रकृतापेक्षा-सहगत आनन्‍्तर्याथंक माना गया है, जैसा कि भाष्यकार शबरस्वामी 
कहते हैं--“तत्र लोकेडप्रमथशब्दा वृत्तादनन्तरस्य प्रक्रिपार्थ ह£:, तत्तु वेदाध्ययनम्‌, तस्मिनु 
हि सति साश्वकल्पते' ( जै. सू. १।१।१ )। अर्थात्‌ 'धर्म-जिज्ञासा” सूत्र का घटकीभूत 'अथ' 
शब्द आनन्तर्याथंक होने पर भी जिस-किसी क्रिया के आनन्तय्य को स्वीकार नहीं करता, 
अपितु पृव॑-प्रकृत वेदाध्ययन के आनन्‍्तययं का अभिधान करता है, वैसे ही “अथातो ब्रह्म- 
जिज्ञासा”--यहाँ पर भी 'अथ' शब्द के द्वारा उसी पदार्थ के आनन्तये की विवक्षा होती है, 
जिस पदाथं के बिना ब्रह्म-जिज्ञासा सम्भव न होकर उस पदाथ्॑ के भनुष्ठानान्तर ही उक्त 
जिज्ञासा पनप सके--इस आशय का स्पष्टीकरण किया जाता है--“यत्‌ पूब॑त्रत्त 
नियमेनापेक्षते'' । 

शद्भूा होती है कि स्वाध्याय ( वेद-शाखा ) का अध्ययन कर लेने पर अध्येता पुरुष 
में जसे यह योग्यता आ'जाती है कि वह धर्म-जिज्ञासा ( धर्म-विचार ) कर सके, वेसे ही 
ब्रह्म-जिज्ञासा ( ब्रह्म-विचार ) की क्षमता भी उसमें आ जाती है, क्‍योंकि धर्म और ब्रह्म के 
प्रातपादक वे ही वंदिक वाक्य होते हैं, जिनका वह अध्ययन ( ग्रहण ) “स्वाध्यायो5- 
ध्येतव्य:”--इस विधि के बल पर ही कर चुका है, अतः “अथातो धमंजिज्ञासा” ( जै. सू. 
११११ ) इस सूत्र में 'अथ' शब्द का स्वाध्यायानन्तयं अथे होता है, वैसे ही “अथातो 
ब्रह्मजिज्ञासा” ( ब्र. सू. ११११ ) इस सूत्र में भी “अथ' शब्द का स्वाध्यायानन्तयं ही अथे 
क्यों न मान लिया जाय ? इस शड्भा का समाधान किया गया है--“स्वाध्यायानन्तर्य॑ 
समानम्‌” । इस भाष्य में 'स्वाध्याय' पद स्वाध्यायविषयक अध्ययन का लक्षक है, क्योंकि 
स्वाध्याय ( वेद ) विषय और अध्ययन विषयी है, विषय-वाचक पंद की विषयी में लक्षणा 
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नन्विह कर्मावबोधानन्तय विशेषः। न, धमजिज्ञासायाः प्रागप्यीतवेदान्तस्य अह्म- 


भामतो 

सध्ययन लक्षयति । तथा चायातो घममजिज्ञासेत्यनेनेब गतमिति नेदं सूत्रमारब्धव्यम्‌ । धर्मशब्दस्य 
वेदा्मात्रोपलक्षणतया धर्मंवद्‌ ब्रह्मणो5पि वेदार्थत्वाविशेषेण वेदाध्ययनान्तर्यो पदेशसाम्यादित्यथ: ॥ 

चोदयति & नन्विह कर्मावबोधानन्तयं विशेषों धर्मजिज्ञासातो ब्रह्मजिज्ञासाया: ७ । अस्थार्थं:-- 
“विविदिषन्ति यज्ञेन' इति तुतोयाश्रुत्या यज्ञादीनामजत्वेत ब्रह्मलाने विनियोगात्‌ , ज्ञानस्थब क्मंतयेच्छां 
प्रति प्राधान्यात्‌, प्रधानसम्बन्धाच्चाप्रधानानां पदार्थान्‍्तराणाम्‌। तत्रापि च न वाक्यार्थ ज्ञानोस्प्तावज़ भावो 
यज्ञादीनां, वाक्यार्थज्ञानस्थ वाकयादेवोत्पत्तेः॥ न च वाक्य सहकारितया कर्माष्यपेक्षत इति युक्तम्‌ , 
अक्वृतकर्मणामपि विदितपदतदर्थंसज्भुतोनां समधिगतशाब्दन्यायतत्त्वानां गुणप्रधानभूतपुर्वापरपदार्थाकाडज्षा- 
सन्निधियोग्यतानुसन्धानवतामप्रत्यूहंवाक्‍्यारप्रत्ययोत्पत्तेः । अनुत्पत्तो वा विधिनिषेधवाक्यायं प्रत्ययाभावेन 
तदर्थानुष्ठानपरिवर्जनाभावप्रसज़: । तदूबोधतस्तु तदर्थोनुष्ठानपरिवर्जने वरस्पराश्रयः--तस्मिनू सति 





भामतो-व्याख्या 

प्रायः हुआ ही करती है, जेसे 'धूमेन वह्लिस्तुमीयते' का अर्थ होता है--'घूमविषयकज्ञानेन 
वह्लिस्तुमीयते' | फलत: ब्रह्म-जिज्ञासा में स्वाध्यायाध्ययन्त का आनस्तये तो “अथातो घमे- 
जिज्ञासा” ( जै- सू. १४१११ ) इस सूत्र से ही अवगत हो जाता है, उसके लिए “अथातो 
ब्रह्मजिज्ञासा” ( ब्र, सू. १११।१ ) इस सूत्र की कोई आवश्यकता नहीं रह जाती । “अथातो 
धर्म-जिज्ञासा ”--इस सूत्र में 'धम' शब्द समस्त वेदार्थ का बोधेक है, जैसा कि शालिकनाथ- 
मिश्र कहते हैं--“धमंशब्दश्न वेदाथंमात्रपरः” (बृहतीपच्चिका पृ. २० )। धर्म! और 
“ब्रह्म--दोनों समानरूप से वेदार्थ हैं, अतः इन दोनों में वेदाध्ययनानन्तये 'अथातों धर्म- 
जिज्ञासा'--इसी से प्राप्त है। 

पूर्व पक्ष-यद्यपि वेदाध्ययत् का आलनस्त्य॑ धर्म और ब्रह्म-इन दोनों में समान है, 
तथावि धर्मजिज्ञासा की अपेक्षा ब्रह्म-जिज्ञासा में अपेक्षित “क्म-ज्ञान का आनन्त्यं अधिक 
हैं। आशय यह है कि “विविदिषन्ति यज्ञैनं दानेन तपसानाशकेन” ( बृह. उ. ४॥४।२२ ) इस 
वेद-वाक्य के 'यज्ञेन” इत्यादि पदों में प्रयुक्त तृतीया विभक्तिरप श्रुति ब्रह्मज्ञान में ही 
यज्ञादि कर्मों का अज्भुत्वेत विनियोग करती है, इच्छा में नहीं, क्योंकि यद्यपि विविदिषा 
पद वेदन (ज्ञान) और ज्ञानकर्मंक इच्छा - इन दोनों का बोधक है, तथापि साध्याथ 
( कर्मार्थ ) अभीष्सित होने के कारण इच्छा की अपेक्षा भी त्रधान ही माना जाता है, प्रधान 
पदार्थ के साथ ही करणादि रूप अद्भपदार्थों का अन्वय होता है। ज्ञान भी परोक्ष और 
अपरोक्ष-दो प्रकार का होता है, यज्ञादि अज्भों का विनियोग वाक्याथंविषयक परोक्ष ज्ञान 
में नहीं होता, क्योंकि वह ज्ञान तो यज्ञादि कर्मों की अपेक्षा नहीं करता, केवल वाक्य क्के 
श्रवणमात्र से उत्पन्न हो जाता है। “वाक्य अपनी सहायता के लिए कम की अपेक्षा करता 
है'--ऐसा कहना भी युक्ति-युक्त नहीं, क्योंकि जिन व्यक्तियों ने किसी प्रकार के यज्ञादि कम 
का अनुष्ठान नहीं किया, जिन्हें केवल पदों और पदार्थों की संगति का ज्ञान है, शाब्दबोधो- 
पयोगी युक्तियों का तात्त्विक ज्ञान है, गुणप्रधानभूत पूर्वापर-भ्रयुक्त पदों में आकांक्षा, योग्यता 
और सन्निघिरूप शाब्द सामग्री का भली-भाँति स्मरण है, ऐसे व्यक्तियों को वाक्याथ का 
बोघ उत्पन्न हो जाता है। कर्मानुष्ठान के बिना यदि वाक्‍्य-श्रवण से वाक्याथथं-बोध नहीं 
होता, तब विहित कर्मों के प्रवतेक और निषिद्ध कर्मों के निवततंक वाक्‍्यों से बोध न होने 
के कारण विहित कर्मों का अनुष्ठान और निषिद्ध कर्मों का परित्याग कंसे होगा ? यदि 
कर्मानुष्ठान से वाक्‍्यार्थ-बोध और वाक्याथं-बोध से कर्मानुष्ठान माना जाता है, तब विस्पष्ट 
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भामती 
तदर्थानुष्ठालपरिवर्जनं ततश्र तदबोध इति। न च वेदाल्तवाक्यानामेव स्वाथंप्रत्यायने कम्पिक्षा, न 
वाक्यान्तराणामिति साम्प्रतम्‌, विश्येषद्देतोरभावात्‌ । ननु तत्त्वमसीतिवाक्यात्‌ त्वंपदार्थस्थ कत्तं भोक्‍्तुरूपस्य 
जीवात्मनो नित्यशुद्धबुद्धोदासीनस्वभावेन ततृपदार्थेन परमास्मनेक्यमशक्यं द्रागित्येव प्रतिपत्तुम, आपा- 
ततोष्शुद्धसत्वे्योग्यताविरहनिश्रयात्‌ । यज्ञतपोदानतनक्ताम्तमंलास्तु विशुद्धसत्त्वाः श्रद्धधाना योग्यताव- 
गमपुर:सरं तादात्म्थभवगमिष्यन्तोति चेत्‌ , तत्किमिदानों प्रमाणकारणं योग्यताबंधारणमप्रमाणात्कमंणो 
वष्तुमध्यवसितो$सि ? प्रत्यक्षाद्यतिरिक्त वा कर्मापि प्रमाणम्‌ ? वेदान्ताविरुद्धतन्मूलन्यायबलेल तु योग्य- 
तावधारणे क्रृतं कमंभिः ? तस्मात्‌ तत्त्वमसोत्यादे: श्रुतमयेन ज्ञानेन जोवात्मन: परमात्मभावं गृहीत्वा 
तन्मूलया चोपपत्या व्यवस्थाप्य तदुपासनायां भावनापराभिधानायां दोघंकालनेरस्तय्यंवत्यां ब्रह्मसात्ा- 
त्कारफलायाँ यज्ञादीनामुपयोगः । ययाहु:--“'स तु दीघंकालादरने रन्तय्यंसत्कारा$पसेवितो वृढ़भूमिः”' 





भामती-व्याख्या 

रूप में अन्योज्न्योश्रयता दोष प्रसक्त होता है। 'केवल वेदान्त-वाक्यों को ही कर्मानुष्ठान की 
अपेक्षा है, अन्य ( कर्मादिपरक ) वाव्यों को नहीं'--ऐसा कहना भी उचित नहीं, क्योंकि जब 
सभी ब॑दिक वाक्यों में स्वाथं-समपंण की प्रणाली में कोई अन्तर नहीं, तब कतिपय वांक्यों 
को ही कर्मानुष्ठान की अपेक्षा क्यों ? 

इसका उत्तर यह है कि “तत्त्वमसि” (छां. ६।८।७) इत्यादि वाकयों के द्वारा त्व॑ं-पदांथ॑- 
रूप कतृंत्वभोकतृत्वादि धर्मों से युक्त जीवात्मा का नित्य, शुद्ध, बुद्ध, उदासीनस्वरूप तत्पदार्थ- 
भूत परमात्मा के साथ अभेद-बोध संहसा किसी भी श्रोता पुरुष को नहीं होता, क्योंकि 'जीव में 
परमात्मरूपता की योग्यता ही नहीं--इस प्रकार के योग्यताभाव का निश्चय सहजतः सभी 
पुरुषों को होता है। किन्तु यज्ञ, तप और दानादि शुभ कर्मों के अनुष्ठान से जिनके अन्तःकरण 
का मल-वि्षेपादि दोष क्षीण हो जाता है, ऐसे विशुद्ध अन्तःकरणवाले श्रद्धालु पुरुषों को 
जीव में ब्रह्मभाव की योग्यता का निश्चय एवं उसके अनन्तर अभेद-बोध हो जाता है, इस 
प्रकार वेदान्त-वाक्यों को अपने अर्थ का बोध कराने में यज्ञादि कर्मों की अपेक्षा स्पष्ट हो 
जाती है। [श्री मण्डन मिश्र भी कहते हैं--“एवं च रागादिनिवन्धननेसगिकप्रवृत्तिभेद- 
विलयद्वारेण दृष्टेनेव कमंविधय आत्मज्ञानाधिकारोपयोगिन:। तथा हि शान्तस्य दान्तस्य 
समाहितस्य चात्मनि दर्शनमुद्दिश्यते शक्‍्यं च”, ( ब्र. सि. पृ. २७) ]। 

सिद्धान्त--जीव और ब्रह्म के अभ्नेद में योग्यतावधारण की कारणता जो यज्ञादि में 
बताई गई, वहाँ जिज्ञासा होती है. कि कर्मों को अप्रमाणभूत मानकर कारण माना गया हैः? 
अथवा प्रमाणरूप मानकर ? प्रथम कल्प संगत नहीं, क्योंकि उक्त योग्यता का अवधारण 
( निश्चय या प्रमा ज्ञान ) किसी प्रमा के करणीश्रृत प्रमाण का काम है, अप्रमाणभूत कर्मों 
का नहीं । “प्रमाणकारणं योग्यतावधारणम्‌” का अर्थ है--प्रमाणकारणकं (प्रमाणं कारणं यस्य, 
तत्‌ ) योग्यतावधारणम्‌ । द्वितीय कल्प भी उचित नहीं, क्योंकि प्रत्यक्षादि परिगणित प्रमाणों 
में यज्ञादि कर्म की गणना किसी ने नहीं की, अत: कर्म को एक पृथक प्रमाण मानना होगा । 
यदि वेदान्त के अविरुद्ध ( उपक्रमादि ) युक्तियों के बल पर उक्त योग्यता का अवधारणं 
किया जाता है, तब कर्मों की क्या आवश्यकता ? अतः तत्त्वमसि? इत्यादि शब्दों को सुनकर 
प्राप्त श्रुतमय ( शाब्दबोधात्मक परोक्ष ) ज्ञान के द्वारा जीव में ब्रह्ममाव की परोक्ष प्रतीति 
होती है । वेदान्तानुकूल उपक्रमादि युक्तियों के द्वारा उक्त अभेद व्यवस्थापित होता है। इस 
प्रकार श्रवण और मनन के पश्चात्‌ अभेदविषयिणी निदिध्यासनरूप भावना की लोकोत्तर छता 
में ब्रह्म साक्षात्कारात्मक फल की निष्पत्ति करने के लिए यज्ञादि कर्मानुष्ठान के माध्यम से 
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भामती 

इति। ब्रह्मचय्यंत्पःश्रद्धायज्ञादयश्च सत्कारः। अत एवं श्रुतिः “तमेव धोरो विज्ञाय भ्रज्ञां कुर्बातत 
ब्राह्मण:” इति । विज्ञाय तरोपकरणेन दब्देन प्रज्ञां भावनां कुर्वातेत्यथं:॥ अत्र च यज्ञादीनां श्रेयः- 
परिपन्थिकल्सषनिबहंणद्वारेणोपयोग इतिः केचित्‌ । पुरुषसंस्कारद्वारेणेत्यन्ये । यज्ञादिसंस्कृतों हि पुरुष 
आवरनेरन्तय्यंदीधंकालेरासेवमानो ब्रह्ममावनामनाद्य विद्यावासनां समूलकाषं कषति । ततोथ्स्य प्रत्यगात्मा 
सुप्रसन्नः केवलो विशदीभवति । अत एवं स्मृतिः--'महायस्ञेश्र यज्ञेश्व ब्राह्मीयं क्रियते तनुः। 
“स्येतेइष्टाचत्वारिशत्संस्कारा:' इति च॥ 

अपरे तु ऋणत्रयापाकरणेन ब्रह्मज्ञानोपयोगं कमंणामाहु: । अस्ति हि स्मृति: 'ऋणानि त्रीष्यपा- 
कृत्य मनो सोक्षे निवेशयेत्‌' इति । 

अन्ये तु 'तमेतं वेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति यज्ञेन! इत्यादिश्वुतिभ्यस्तत्तत्फलाय चोदि- 


न भामती-व्याख्या 
दीर्घकालीन अभ्यास अपेक्षित है, जैसा कि महषि पतञ्ञलि कहते हैं--“स तु दीघेकालनैरन्त- 
यंक्षत्कारासेबितो हृढभूमि:” (य्रो० सुं० ११४ )। ब्रह्मचय॑, तप, श्रद्धा और यज्ञादि कर्मों 
का अनुछान करना ही अभेद-भावना का सत्कार है। इस बोधक्रम की व्यवस्था स्वयं श्रुति 
कर रही है--“तमेव धीरो विज्ञाय प्रज्ञां कुर्वीत ब्राह्मण” ( बृह० उ० ४४२१ )। अर्थात्‌ 
युक्ति-सहकृत श्रुतिरूप शब्द के द्वारा विज्ञाय [ उक्त अभेद का ( परोक्ष ) ज्ञान प्राप्त कर ] 
भावनारूप प्रज्ञा में संडग्न हो जाय । इस भावना में यज्ञादि का उपयोग कुछ लोग कल्याण 
के विरोधी कल्मष ( अन्तःकरणगत कालुष्य ) के निबहेण ( नाश ) में मानते हैं [ श्री मण्डन- 
मिश्र ने भी कहा है--“अन्ये तु मन्यन्ते अनवाहकामः काशोपहतमना न परमाद्वतदशनयोग्यः । 
कमंभिस्तु कृतक्मनिबहंण: सहस्रसंवत्सरपर्यन्तै: प्राजापत्यात्‌ पदात्‌ परमाद्वेतमात्मानं 
प्रतिपद्यते'? ( न्र० सि० पृ० २७ ) ]। 

कुछ लोग यज्ञादि कर्मों का उपयोग अधिकारी पुरुष को संस्कृत करने में मानते हैं, 
क्योंकि यज्ञादि कर्मों के अनुष्ठान से संस्कृत होकर अधिकारी व्यक्ति ब्रह्मभावना का श्रद्धापूवक 
निरन्तर दीघं समय तक अभ्यास करके अनादि अविद्या के भेदविषयक सुदृढ़ संस्कारों को 
समूल नष्ट कर डालता है, उसके अनन्तर हो उसका प्रत्यगात्मा सुप्रसन्न केवलीभूत ज्योति 
के रूप में जगमगा उठता है [ श्री मण्डनमिश्र ने ( ब्र० सि० पृ० र८ में ) कहा है--“अन्ये तु 
पुरुषसंस्कारतयात्मज्ञानाधिकारसंस्पर्श कमंणां वर्णयन्ति--“महायज्ैश् यज्ैश्न ब्राह्मीयं क्रियते 
तनुः' (मनु० २।२८), “यस्यैते चत्वारिशुत्‌ संस्कारा अष्टावात्मगुणा:' (गौ० ध० सू० 5२२) ]। 
अन्य आचाये ( देव-ऋण, पितृऋण और ऋषि-ऋण--इन ) तीन ऋणों के उद्धार 

“में कर्मातुछ्ठान का उपयोग मानते. हैं, जैसा कि स्मृतिकारों ने कहा है-- 

ऋणानि त्रीष्यपाकृत्य मनो मोक्षे निवेशयेत्‌ । 

2 अनपाकृत्य मोक्ष तु सेवमानों ब्रजत्यधः॥ ( मनु० ६३५ ) 
(“जायमानो वै ब्राह्मणस्त्रिभिऋ णवा जायते ब्रह्मचरयेंणविभ्यो यज्ञेन देवेश्य: प्रजया पितृभ्यः” 
(ति० सं० ६।३।१०५) यह श्रुति कहती है कि ब्राह्मण जन्म ही से तीन ऋणों का भाजन होता 
है, उनमें यज्ञादि ब्रह्मचयं से ऋषि-ऋण, यज्ञादि कर्मों के अनुष्ठान से देव-ऋण तथा सन्‍्तानो- 
त्पत्ति से पितृऋण का उद्धार होता है। अत: उक्त तीन ऋणों को चुका कर ही ब्राह्मण 
को मोक्ष-मार्ग पर आरूढ होना चाहिए। [ श्री मण्डनमिश्र कहते हैं कि “अन्येषां दर्शनम्‌-- 
पृथवकार्या एव सनन्‍्तः कर्मविधय आत्मज्ञानाधिकारमवतारयन्ति 'पुरुषम्‌, अनपाकत्ण॑त्रयस्य 
तत्रानधिकाराद--“ऋणानि त्रीण्यपाकृत्य मनो मोक्षे निवेशयेदिति” ]। 


| ब्ह्मसूत्रशाइ्टरभाष्यम्‌ [अ.शपा. शस्‌ १ 


भामती 
तानामपि कर्मणां संयोगपृथक्त्वेत ब्रह्मभावनां प्रत्यज्ञभावमाचक्षते, क्रत्वर्थस्येव खादिरत्वस्थ वीरय्पर्थि- 
ताम्‌, एकस्य तुभयाथत्वे संयोगपुयकतवमिति न्‍्यायात्‌ । अत एव पारमाषं सूत्रमु---सर्वापेक्षा च यज्ञादि- 
श्रुतेरशबबत्‌' इति । यज्ञतपोदानादि सर्व तदपेक्षा ब्रह्मभावनेत्यथं; । तस्माद्यदि श्र॒त्यादय: प्रमाणं यदि 
वा पारमाषं सूत्र सर्वथा यज्ञादिकमंसमुच्चिता ब्रह्मोपासंना विशेषणत्रयवत्यनाश्वविद्यातद्वासनासमुच्छेद- 
क्रमेण ब्रह्मसाक्षात्काराय सोक्षापरनाम्ने कल्पत इति तदथ कर्माप्यनुष्ठेयालि । न चेतानि वृष्ठादृष्स्ाम- 
| वायिकारादुपकारहेतुभूतौपदेशिकातिदेशिकक्रमपय्य॑ न्ता जू प्रमसहितपरस्पर विभिस्नकमंस्वरूपतदधिका रिभे- 


भामती-व्याख्या 

दूसरे आचायंगण “तमेतं वेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति यज्ञेन/” (बुह० उ० 

४४२२ ) इस श्रुति के बल पर संयोगपृथवत्वन्याय के अनुसार यज्ञादि कर्मों का विधान 

ब्रह्मजिज्ञासा में वैसे ही मानते हैं, जैसे कमं के अज्भुभूत खादिरत्व का “खादिरं वीयेकामस्य 

॥ यूप॑ कुर्वीत”--इस श्रुति के द्वारा वीर्य-कामना में विनियोग माना जाता है। [ श्रीमण्डन 

मिश्र भी कहते हैं--“अन्ये तु संयोगपृथबत्वेव सर्वंकमंणामेवात्मज्ञानाधिकारानुप्रवेशमाहुः 

“विविदिषन्ति यज्ञेन” इति श्रुतेः” ( ब्र० सि० पृ० २७ ) ]॥ संयोग-पृथक्त्व का स्वरूप बताते 

हुए महषि जैमिनि कहते हैं-“एकस्म तूभयत्वे संयोग-पृथवत्वम्‌” ( जं० सू० ४२५ ) 

[ भाष्यकार ने उसका स्पष्टीकरण उदाहरणों के द्वारा किया है कि “अमग्निहोन्रे श्रुयते--/दध्ना 

)। जुहोति” ( आप० श्रौ० सू० ६२५ ) इति। पुनश्न “दध्नेन्द्रियकामस्य जुहुयात्‌” ( तै० ब्रा० 

२॥३।५।६ ) इति । तथाअनीषोमीये पशावाम्नायते--/खादिरे बध्नाति” इंत । पुनश् खादिरं 

वीयंकामस्य यूप॑ कुर्यात्‌” इति । तत्र एकस्योभयत्वे नित्यत्वे नेमित्तिकत्वे च संयोगपृथक्त्व॑ 

कारणम्‌--एकः संयोगो दध्ना जुहोतीति, एको दब्नेन्द्रियकामस्थेति” (शाबर० पृ० १२५०) । 

यहाँ संयोग का अथे (वाक्य! है। एक ही क्रिया का दो प्रधान फलों के साथ भी अन्वय 

( साध्य-साधनभाव ) माना जा सकता है, यदि उनके बोधक वाक्य पृथक्‌-पृथक्‌ हैं ] । प्रकृत 

में भी “यजेत स्वगंकामः”--ऐसे वाक्‍यों के द्वारा यागादि में स्वर्गादि की साधनता और 

“वविविदिषन्ति यज्ञेन” इस वाक्य के द्वारा यागादि कर्मो में आत्मज्ञान की साघनता अवबोधित 

| होती है । अत एवं हमारे ब्रह्ममृत्रकार ने भी कहा है--“सर्वापेक्षा च यज्ञादिश्वुतेरश्ववत्‌” 

। ( ब्र० सू० ३४४२६ )। यहाँ यज्ञ, तप और दानादि क्रियाओं का सर्वे” पद से ग्रहण 

| किया गया है, उनकी अपेक्षा है जिस ब्रह्मभावना में, वह ब्रह्मभावतता सवापिक्षा है। 

इस प्रकार चाहे 'यज्ञेन॑--यहां तृतीया विभकत्यादि श्रुतियों को विनियोजक प्रमाण माना 

| जाय, चाहे परम ऋषि के “सर्वापेक्षा च यज्ञादिश्वुतेःः-इस सूत्र को अज्ञाज्जिभाव के प्रति- 
| 
| 

॥ 





पादन में प्रमाण माना जाय, स्वंधा यह सिद्ध होकर रह जाता है कि यज्ञादि कर्मों से 
समुच्चित, ( आदर नेरन्तयं और दीर्थकाल--इन ) तीन विशेषणों से युक्त ब्रह्मभावना 
अनादि अविद्या तथा तज्जन्य संस्कारों का समुच्छेद करती हुई मोक्षसंज्ञक ब्रह्मसाक्षात्कार को 
प्राप्त कराने में पूर्णतया सक्षम होती है, अतः उस ( त्रह्म्नान ) के लिए कर्मों का अनुष्ठान 
करना चाहिए । कर्मों का अनुश्न तब तक नहीं किया जा सकता, जब तक-कि दृष्ट ( धान 


। की भूसी उतारना आदि ), अद्ृष्ट (प्रोक्षण और प्रयाजादि कर्मों से जनित पुण्यादि ), 
। सामवायिक ( अवधघातादि सन्निपत्योपकारक अज्भभूत कर्म), आरादुपकार के हेतुभूत 
॥| | ( द्रव्यादि से दूरस्थ परमापूर्व के उपकारक प्रयाजादि अद्भ कर्म ), औपदेशिक ( विक्ृतिभूत . 
कर्मों में प्रत्यक्षतः पठित शरमय बहिरादि ). आतिदेशिक ( 'प्रकृतिवद्विक्ृति: . कत्तेव्या'--इस 
अतिदेश वाक्य के द्वारा अवगमित अज्भ ), क्रमपयेन्त ( क्रम-प्राप्त ) भज्लों से युक्त परस्पर 





| ] हिन्दीसहितभामतीसंवलितम्‌ द्द्ष 





भामती 

बपरिज्ञानं बिना शक्यास्यनुष्ठाठुम्‌ । न च धर्ममीसांसापरिशीलन बिना तत्परिज्ञानम्‌ । तस्मात्‌ साधुक्त 
“कर्मांवबोधानन्त्य॑विशेष:” इति । कर्मावबोधेन हि कर्मानुष्ठानसाहित्य॑ भवति ब़ह्योपासनाया इत्यथेंः । 

तदेतन्निराकरोति ७ न & । कुतः ? &कर्भावबोधात्‌ प्रागप्यधीतवेदान्तस्य ब्रह्मजिज्ञासोपपत्तेः& । 
इव्मह्ाकूतम्‌--अह्मोपासनया भावनापराभिधानया कर्माण्यपेक्ष्यन्त इत्युक्तं, ततन्न ब्रूस:--क्व पुन- 
रस्याः कर्मापेक्षा ? कि काय्यें, यथा$इग्नेयादोनां परमापूर्वे घरमभाविफलानुकूले जनयितव्ये समिदाह्मपेक्षा ? 
स्वरूपे वा, यथा तेषामेव हिखत्तपुरोडाझ्ञादिब्रव्याग्निदेवताद्यपेक्षा ? न तावत्‌ काय्यें, तस्य बिकल्पा- 
सह॒त्वात्‌ । तथा हि--अ्रह्मोपासनाया बह्मस्वरूपसाक्षात्कारः काय्यंमम्युपेयः, स चोत्पाद्यो वा स्पात्‌, यथा 
संयवनस्यथ पिण्डः । विकाय्यों वा, यथाश्वघातस्य ब्वोहयः । संस्कार्य्यों वा, यथा प्रोक्षणस्थोलूखलादयः । 
प्राष्यो बा, यथा दोहनस्यथ पयः । न तावदुत्पाद्, न खलु घटादिसाक्षात्कार इब जडस्वभावेभ्यों घटो- 
दिश्यो भिन्‍न इस्द्रिया्यथेपों अहासाक्षात्कारों भावनाधेयः सम्भवति ब्रह्मणो5पराधीनप्रकाशतया 


भामती-व्याख्या 
भिन्नस्वरूपवाले कर्म एवं उनके अधिकारी ( फल-भोक्ता ) पुरुषों के भेद का यथावत्‌ ज्ञान 
नहीं होता, और धर्म-मीमांसा शास्त्र का परिशीलन किए बिना कथित कमं-भेद का ज्ञान नहीं 
हो सकता | फलतः जो यह कहा गया कि “कर्मावबोधानन्तर्य विशेष:”, वह अत्यन्त 'उचित 
है अर्थात्‌ कर्म-ज्ञान का आनन्तयें ब्रह्म-जिज्ञासा में अत्यावश्यक है। पहले जो कहा गया कि 
बन ८ कृनन2 व ब्रह्मभावना में विवक्षित है, वह कर्म-ज्ञान के द्वारा ही सम्पन्न हो 
सकता है। 


उत्तर-पक्ष-कथित पूर्व॑-पक्ष का निराकरण करते हुए झाष्यकार कहते हैं--“न, 
कर्मावबोधातु प्रागप्यघीतवेदान्तस्य ब्रह्मजिज्ञासोपपत्ते: ।” सिद्धान्ती का अभिप्राय यह है कि 
जो यह कहा गया है कि ब्रह्म] की उपासना ( भावना ) कर्मानुष्ठान की अपेक्षा करती है, वहाँ 
जिज्ञासा होती हैं कि ब्रह्मोपासना को कर्मानुष्ठान की अपेक्षा किस अंश में है ? (१) क्या 
: ब्रह्मोपासना को अपने कार्यभूत ब्रह्मज्षान की सिद्धि करने के लिए कर्मानृष्ठान की वेसे ही 
अपेक्षा है, जैसे कि द्ंपूर्णमास-घटक आस्नेयादि छः प्रधान कर्मों को अपने कार्यभूत परमापूर्व॑ 
से अन्तिम ( स्वर्गादिर्प ) फछ की निष्पत्ति करने के लिए 'समिघ्‌, तनुनपात, इडा, बहिः 
और स्वाहाकार'--इन नामों से प्रख्यात पाँच प्रयाज कर्मों की अपेक्षा होती है ? ( २) अथवा: 
जैसे आस्नेयादि कर्मों को हो अपने स्वरूप का लाभ करने के लिए द्विखत्त ( दो बार काटे 
गये ) पुरोडाश के दो टुकड़ों और अग्ल्यादिखूप देवता की अपेक्षा होती है, वेसे ही ब्रह्मभावना 
को अपने स्वरूप की सम्पत्ति करने के लिए कर्मानुष्ठान की अपेक्षा होती है ? 
प्रथम कल्प के अनुसार ब्रह्मोपासना को अपने कार्य का लाभ करने के लिए 
कर्मानुष्ठान की अपेक्षा नहीं मानी जा सकती, क्योंकि तब तो बह्ा-साक्षात्कार को ब्रह्म- 
भावना का काये मानना होगा। सभी कार्य चार प्रकार के होते हैं-( १) उत्पाद्य, 
(२) विकाय॑, ( ३ ) संस्कार्य और ( ४) प्राप्य। आठा सानने से जो पिण्ड ( बाटी ) बनता 
है, वह उत्पाद्य काये है। धानों के छिलके उतार देने से जो चावल बनाए जाते हैं, वे विकाय॑- 
भूत काये हैं। “ब्रीहीन्‌ प्रोक्षति”-इत्यादि विधि के द्वारा विहित प्रोक्षण कर्म से संस्कृत ब्रोह्मादि 
को संस्कार्य तथा गौ को दुहने से प्राप्त दूध को प्राप्य कार्य कहा जाता है। इनमें ब्रह्म- 
साक्षात्कार को उत्पाद्यरूप कार्य नहीं माना जा सकता, क्योंकि जैसे जडस्वरूप घटादि पदार्थों 
का साक्षात्कार घटादि से भिन्न इन्द्रिय-साध्य माना जाता है, वैसे ब्रह्म-साक्षात्कार को 
भावना-साध्य नहीं माना जा सकता, अपितु स्वयंप्रकाशात्मक ब्रह्म का साक्षात्कार ब्रह्मल्प 
९. 











हे ब्रह्मसतशा झ्वरभाष्यम्‌ [अ. श् पा. १ खू: १ 


भामती 

तत्साक्षात्कारस्य॑ तत्स्वाभाव्येन नित्यतयोत्पाद्यत्वानुपपत्तेः । ततो भिन्नस्य वा भावनाधेयस्थ साक्षात्कारस्य 
प्रतिभासप्रत्ययवत्संदायाक्रान्ततया प्रामाष्यायोगात्‌ । तद्विषयस्य तत्सामग्रीकस्येब बहुलं व्यभिचारोपलब्धे: । 
न खल्वनुमानविबुद्धंर्वाह्न भावयतः शोतातुरस्थ शिक्षिरभरमन्थरतरकायकाण्डस्थ स्फुरज्ज्वालाजटिला- 
नलसाक्षात्कारः भ्रमाणान्तरेण संवाद्यते, विसंबादस्य बहुलमुयलस्भात्‌ । तह्मात्‌ प्रामाणिकसाक्षात्कार- 
लक्षणकार्य्पभावान्नोपासनाया उत्पाद्वे कर्मपेक्षा। न च कूटस्थनित्यस्य सर्वव्यापिनों ब्रह्मण उपासनातो 
विकारसंस्कारप्राप्यः सम्भवन्ति । स्यादेततु-मा भूदृ. ब्रह्मसाक्षात्कार उत्पाद्याविरूप उपासनाया:, 
संस्काय्य॑स्त्वनिवंचनीयानाधविद्याहयापिधानापतयनेन भविष्यति, प्रतिसीरापिहिता नत्तंकीव प्रतिसीरा- 
पनयहारा रजुव्यापुतेन | तत्र च कमंणामुपयोगः । ।एतावांस्तु विशेषः--प्रतिसीरापनये पारिषदानां 
नत्तंकीविषयसाक्षात्कारो भवति । इह तु अविद्यापिधानापनयमात्रमेव नापरमुत्पाद्मसस्ति । ब्रह्मसाक्षा- 
कारस्य ब्रह्मस्वभावस्य नित्यत्वेनानुत्पाद्यत्वात्‌ । 

अन्रोच्यते--का पुनरियं ब्रह्मोपासना ? कि शाब्दज्ञानसात्रसन्ततिराहो निविचिकित्सशाब्दज्ञान- 
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होने से नित्य है। नित्य पदार्थ की कभी भी उत्पत्ति नहीं होती, अतः उसे उत्पाद र्‌ 
कहा जा सकेगा ? ब्रह्मात्मक साक्षात्कार से भिन्न भावना-साध्य साक्षात्कार तो बैसा ही 
संशयाक्रान्त होता है, जेसा कि प्रतिभास ( अनवधारणात्मक ) ज्ञान, अतः उसे प्रमाण ही 
नहीं माना जा सकता, क्योंकि भावनाविषयविषयक और भावनारूप सामग्री से जनित ज्ञान 
प्राय! अपने विषय से व्यभिचरित ही पाए जाते हैं, जेसे कि हिमाच्छादित पव॑त-कन्दरा में 
भयद्भुर शीत से काँपता हुआ कोई व्यक्ति कभी अपनी अनुमित अग्नि की भावना ( निरन्तर 
चिन्तना ) करता-करता मूछित-सी अवस्था में जो अग्नि की विकराल ज्वाला का साक्षात्कार 
कर लेता है, वह प्रमाणभूत कदापि नहीं हो सकता, क्‍योंकि वह अन्य किसी भी प्रमाण से 
संवादित नहीं, प्रत्युत उसका प्राय: विसंवादन ( बाध ) ही उपलब्ध होता है। फलत:ः भावना 
के द्वारा कोई प्रमाणरूप साक्षात्कारात्मक कार्य उत्पन्न नहीं किया जा सकता कि भावना 
को अपने काय॑ में कर्मानुष्ठान की अपेक्षा मानी जा सके । 

इसी प्रकार कूटस्थ, नित्य, सवंत्र सवंदा प्राप्त ब्रह्मतत्व् का भावना ( उपासना ) के 
द्वारा कोई विकार, संस्कार या अभप्राप्त-प्रापण भी नहीं किया जा सकता कि ब्रह्मरूप 
साक्षात्कार को विकाय॑, संस्कायें या प्राप्य कहा जा सकता । 

शह्बा -बह्मात्मक साक्षात्कार भले ही उत्पाद्य या विकाये न हो, किन्तु संस्काय॑ हो 
सकता है। जैसे रज्ज-मश्च पर किसी परदे के पीछे वेठी नतंकी रज़-व्यापृत नट के द्वारा 
परदा हटाए जाने पर दर्शकों को दिखने लग जाती है, वैसे ही अनादि अनिवंचनीय द्विविध 
अविद्या का आवरण हटते ही चिति शक्ति जाज्वल्यमान हो जाती है, फलतः आवरण-निवत॑न- 
रूप संस्कार से संस्कृत ब्रह्मतत्त्व को संस्कायें मानना सवंथा न्याय-संगत है। आवरण 





की निवृत्ति में कर्मानुष्ठान की अपेक्षा होती है। दृष्टान्त से दार्शान्त में इतना अन्तर है “कि 


रज़ुस्थल पर पहले प्रतिसीर (परदे ) के उठने पर रज्जस्थ पुरुषों के द्वारा नतेकी का 
साक्षात्कार होता है, किन्तु प्रकृत में ब्रह्म के अविद्याहप आवरण की निवृत्ति मात्र होती 


; है, अतः आवरण का नाश ही उत्पाद्य होता है, ब्रह्म-साक्षात्कार नित्य ब्रह्मूूप होने से 


' उत्पाद्य नहीं होता । 


समाधान--यह ब्रह्मोपासना क्या वस्तु है ? क्या सामान्य शाब्द ज्ञान की अविरल 
धारा है ? अथवा असंशयात्मक शाब्द-बोध की धारा ? यदि सामान्य शाब्द ज्ञान की सन्‍्तेति 





5] 

सनन्‍्ततिः ? यवि शाब्दज्ञानसात्रसन्‍्ततिः, किसियमस्य्रस्यमानाप्यविद्यां समुच्छेत्तुमहंति ? तस्त्वविनिश्चय- 
स्तदभ्यासों वा सवासनं बविपर्थ्यासमुन्मूलयेत्‌, न संशयाभ्यासः, सामान्यमात्रदर्नाभ्यासों बा। नहिं 
स्थाणुर्वा पुरुषों बेति बा5$रोहपरिणाहवदृद्रव्यसिति वा शतशो5पि ज्ञानमभ्यस्यमानं पुरुष एवेति लिश्व- 


हेतु ॥ न चासावनुत्पादितबल्यानुभवा तदुच्छेदाय पर्य्याप्ता । साक्षात्काररूपो हि दिपर्थ्यास: साक्षात्‌- 
काररूपेणेब तत्त्वज्ञानेनोच्छिद्यते, न तु परोक्षावभासेन । दिड्ट्मोहालातचक्रचलद्वृक्षमरमरीचिसलिलादि- 


विश्रमेष्वपरोक्षावभासिषु अपरोक्षावभासिभिरेव दिगादितत्त्वप्रत्ययेनिवृत्तिदर्शनातू । नो खल्वाप्तवचन- 
लिज्जादिनिश्चितदिगादितत्त्वानां दिड्‌मोहादयो निवत्तंन्ते | तस्मात्‌ स्व्पदार्थस्य तत्पवा्मत्वेन साक्षात्कार 
एथितव्यः । एतावता हि स्वंपदार्थस्य दुःखिज्ञोकित्वादिसाक्षात्कारनिवृत्ति्नन्यया । 

न चेष साक्षात्कारो मोमांसासहितस्थापि शब्दस्थ प्रमाणस्य फलस्‌ अपि तु प्रत्यक्षस्य, तस्येव 
तत्फलत्वनियमात्‌ । अस्यथा कुटजबीजादपि बठाइकुरोत्पत्तिप्रसज्भात्‌ । तस्मान्लिविचिकित्सबाक्याथं भाव- 
नापरिपाकसहितमन्तःकरणं ्वंपदार्थस्थापरोक्षस्य तत्तदुपाध्याकार निषेधेन तत्पदार्थेतामनुभावयतीति 
युक्तम्‌ । न चायमनुभवो ब्रह्मस्वभावों येन न जन्येत, अपि त्वन्तःकरणस्येब वृत्तिभेदों अह्मविषयः॥ न 
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है, तब यह बार-बार अभ्यस्यमान होकर भी अविद्या की समुच्छेदिका क्योंकर होगी ? 
तत्त्वज्ञान का निश्चय अथवा उसका अभ्प्रास ही संस्कार-सहित दिपयेय ( अविद्या ) का 
उच्छेंद कर सकता है। संशयात्मक ज्ञान का अभ्यास या वस्तुगत सामान्यांशमात्र के दर्शन 
का अभ्यास अध्यास का विनाश नहीं कर सकता, क्योंकि 'स्थाणुर्वा पुरुषो वा 7 इस प्रकार 
का संशय अथवा 'कोई हूम्बी-चौड़ी यह वस्तु है”-इस प्रकार का सामान्य-ज्ञान शतश) 
अभ्यस्यमान होकर भी पुरुष एव'--इस प्रकार के निश्रय का जनक नहीं होता, हाँ पुरुषत्व- 
ध्याप्य कर-चरणादिरूप विशेष का दर्शन ही 'पुरुषोध्यम्‌'--ऐसा निश्चय करा सकता है। 

शह्ञा-यह कहा जा चुका है कि “तत्त्वमसि”--इत्यादि वाक्‍यों से जनित शाब्द 
के द्वारा जीव में ब्रह्म रूपता का ग्रहण होता है और मननरूप यौक्तिक ज्ञान के द्वारा कथित 
ब्रह्मभाव का हृढीकरण, उसके पश्चात्‌ निदिध्यासनात्मक संशय-रहित शाब्द ज्ञान की सन्तति 
ही कर्मानुष्ठान से सहकृत होकर द्विविध अविद्या के उच्छेद का कारण मानी जातो है । कथित 
सन्ततिरूप ब्रह्मनभावना तब तक भविद्या का उच्छेद नहीं कर सकती, जब तक ब्रह्म- 
साक्षात्कार को उत्पन्नन करे, क्योंकि साक्षात्काररूप विपर्यय साक्षात्काररूप तत्त्व-निश्चय 
के द्वारा ही उच्छेदनीय होता है, परोक्ष ज्ञान के द्वारा नहीं । दिग्क्षम, आलात-चक्र, वृक्षों की 
गतिशीलता, मरुमरीचिगत जलरूपतादि अपरोक्ष भ्रमों की अपरोक्षात्मक दिगादि तत्त्व- 
निश्चय के द्वारा ही निवृत्ति देखी जाती है, आप्त-वचन और लिज्ञादि से उत्पादित दिगादि 
के तत्त्व-ज्ञान के द्वारा नहीं । 

यहाँ त्वम्पदाथं / जीव ) का ब्रह्मरूपेण साक्षात्कार विवक्षित है। उस साक्षात्कार के 
द्वारा ही त्वम्पदार्थरूप जीवगत दुश्लशोकादिमत्त्व का साक्षात्कार निवृत्त होगा, अन्यथा 
नहीं। यह जीव की बत्रह्मरूप्ता का साक्षात्कार मीमांसा-सहित शब्द प्रमाण का फल 
नहीं, अपितु प्रत्यक्ष प्रमाण का ही साक्षात्कार फल होता है, अन्यथा कुटज के बीज 
से भी वटाडकुर की उत्पत्ति 'ने लग जायगी। फलतः संशय-रहित शाब्द-भावना से 
युक्त अन्त:करणरूप प्रत्यक्ष श्रमाणे अपरंक्षात्मक जीव में अब्नह्महूपता का निषेध करके 
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भामती 

चेतावता ब्रह्मणो नापराधोनप्रकाशता । नहि. शाब्दज्ञानप्रकाश्यं ब्रह्म स्वयंप्रकाशं न भवति । सर्वोपाधि- 
रहित हिं स्वयंज्योतिरिति गोयते, न तुपहितसपि । ययाह सम भगवान्‌ भाष्यकारः & नायमेकान्तेना- 
विषय; इति ७॥ न चान्तःकरणवृत्तावष्यस्थ साक्षात्कारे सर्वोपाधिविनिर्मोक: । तस्येव तदुपाधेविनदय- 
दवस्थस्प. स्वपरोपाधिविरोधिनों विद्यमानसत्वात्‌ । अन्यथा चेतन्यच्छायार्पात विनाउन्तःकरणवूत्तेः स्वय- 
मचेतनाया: स्वप्रकाशत्वानुपपत्तो साक्षात्कारत्वायोगात्‌ । न चानुमितभावितवह्निसाक्षात्कारवत्प्रतिभास- 
त्वेनास्थाप्रामाण्यं, तत्र वह्लिस्वलक्षणस्य परोक्षत्वात्‌ , इह तु ब्रह्मरूपस्पोपाधिकलुषितस्यथ जीवस्य प्रागप्प- 
परोक्षत्वात्‌ । नहि शुद्धबुद्ध्वादयों वस्तुतस्ततो$तिरिच्यन्ते । जोब एवं तु तत्तदुपाधिरहितः शुद्धबुद्धा- 
बिस्व्रभावों ब्रह्मेति गोयते। न च तत्तवुपाधिविरहो४प ततो$तिरिच्यते । तस्माद्यथा गान्धर्व॑शास्त्रार्- 
शानाभ्यासाहितसंस्कारसचिवश्नोत्रेन्द्रियेण षड़जादिस्वरग्राममूच्छेनाभेदमध्यक्षमनुभवति, एवं वेदान्ताथे- 
ज्ञानाभ्यासाहितसंस्कारो जोवस्य ब्रह्मभावमन्तःकरणेनेति । 

अन्तःकरणवृत्तों ब्रह्मताज्ञात्कारे जनयितव्येईस्ति तदुपासनायाः कमपिक्षेति चेतृ, न, तस्या३ 





कर्मानुष्ठानेन सहभावाभावेन तत्सहकारिस्वानुपपत्ते:। न खलु॒तस्वमसीत्यादेवक्यापश्षिविचिकित्सं शुद्ध 


भामती-व्याख्या 

ब्रह्महपता का आविर्भाव करा सकता है। यह जीव में ब्रह्मूूपता का अनुभव ब्हा- 
स्वभाव नहीं कि उत्पन्न न किया जा सके । उक्त अनुभव अन्तःकरण की एक विशेष ब्रह्म- 
विषयिणी वृत्ति है। इतने मात्र से ब्रह्म में अस्वप्रकाशता प्रसक्त नहीं होती, क्योंकि शाब्द ज्ञान 
से प्रकाशित ब्रह्म स्वयंप्रकाश नहीं रहता--ऐसी बात नहीं। समस्त उपाधियों से रहित 
ब्रह्म ही स्वयंप्रकाश माना जाता है, उपाधि-युक्त नहीं, जैसा भगवान्‌ भाष्यकार ने कहा है-- 
“नायमेकान्तेनाविषयः” । अर्थात्‌ यह ब्रह्माभिन्‍न जीव सवंथा अविषय ही होता है--ऐसा नहीं, 
अपितु अहमाकार वृत्ति का विषय माना जाता है। अन्त:करण की अखण्डाकार वैत्ति में 
ब्रह्म का साक्षात्कार होने पर ब्रह्म समस्त उपाधियों से निर्मुक्त नहीं होता, क्योंकि अन्ततो- 
गत्वा वह अखण्डाकार वृत्ति हं।| एक उपाधि होती है, भले ही वह वृत्ति नाशोन्मुख एवं 
स्वात्मक और परात्मक उपाधियों की विरोधिनी होतं। है। याद उक्त वृत्ति को चिदात्मा की 
उपाधि न माना जाय, तब चेंतन्य-तादात्म्यापत्ति के बिना अन्त:करण की जड़रूप वृत्ति में 
प्रकाशकत्व ही न बनेगा। यह जो कहा गया कि अनुमित और भावित अग्नि के साक्षात्कार 
के समान ही उक्त ब्रह्म-साक्षात्कार भो एक अप्रमाणात्मक प्रतिभास ज्ञानमात्र है, वह उचित 
नहीं, क्योंकि अनुमांत-स्थल पर अग्नि का प्रत्यक्ष ज्ञान नहीं, अपितु परोक्ष ही होता है, किन्तु 
जीव कतुंत्वादि उपाधियों से कलुषित होने पर भी वस्तुत: ब्रह्मरूपेण अपरोक्ष होता है। 
शुद्धत्व, बुद्धत्वादि धर्म चेतन्‍्य तत्त्व से वस्तुत: भिन्‍न नहीं होते, जीव ही सभी उपाधियों से 
रहित होकर शुद्ध-बुद्धादिरूप ब्रह्म होता है। उपाधियों का अभाव भी चंतन्य से भिन्‍न नहीं 
होता, अत: जैस गन्धवं-शास्त्र से जनित ज्ञान के अभ्यास द्वारा आहित संस्कारों से युक्त क्ोत्र 
इन्द्रिय (१) निषाद, (२) ऋषभ, (३) गान्धार, (४) षड़ज, (५) मध्यम, (६) घैवत और 
(७) पदच्चम-इन स्षात स्वरों के भेद-प्रभेद-समुह और उसकी मृच्छंना ( उतार-चढ़ाव ) का 
प्रत्यक्ष अनुभव कर लेता है। वैसे ही वेदान्त-वाक्याथं ज्ञान के अभ्यास से जनित संस्कार वाला 
अन्तःकरण जीव में ब्रह्मभाव का साक्षात्कार कह है। उक्त अन्त:करण की वृत्तिरूप 
साक्षात्कार के उत्पादन में कर्मानुष्ठान की अपेक्षा होती है । 

समाधान--उक्त ब्रह्म भावना में कर्मानुछठ्ठान का सहभाव सम्भव न होने के 
कारण कर्म-सहकारित्व उपपन्न नहीं हो सकता, क्योंकि “तत्त्वमसि”--इत्यादि वाक्यों को 
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भागमती 
बुद्धोदासीनस्वभावसकत्तु स्वाद्युपेतमपेतब्राह्म णश्वाविजाति देहाद्यतिरिक्तमेकमात्मानं प्रतिपद्यमानः कर्मस्व- 
घिकारमवबोद्भुमहेति ॥ अनहंश्व कर्थ॑ कर्त्ता बाउघिकृतो वा ? यदयुच्येत निश्चितेषपि तस्वे विपर्य्यास- 
निबन्धनों व्यवहारोब्नुवत्तमानो वृद्यते, यथा गुडस्य साधुद्यंविनिश्वयेशषप पित्तोपहतेन्द्रियाणां तिक्तावभा- 
सानुवृत्तिः, आस्वाद्य यूत्कृत्य त्यागात्‌ । तस्मावविद्यासंस्कारानुवृत्त्या कर्मानुष्ठानं, तेन चर विद्यासह- 
कारिणा तत्समुच्छेद उपपत्स्यते । न च कर्माविद्यात्मक कथम्विद्यामुच्छिनत्ति, कर्ंणो वा तदुच्छेदकस्य 
कुत उच्छेद इति वाच्यम्‌, सजातीयस्वपरविरोधिनां भावानां बहुलमुपलब्धे: । यथा पयः पयोध्त्तरं 
जरयलि, स्वयं च जीय्पंति । यथा विष विषान्तरं शमयति, स्वयं च शञास्यति ॥ यथा वा कतकरजो 
रजोइस्तराविले पाथसि प्रक्षिप्त रजोइस्तराणि भिन्‍्दत्‌ स्वयमांप भिद्यमानमनाविलं पाथः करोति। एवं 
फर्माविद्यात्मसकमपि अविद्यास्तराणि अपगमयत्‌ स्वयमप्यपगच्छतीति ॥ 

अन्नोच्यते--सत्यं सदेव सोम्येदमित्युपक्रमात्तत्वमसीत्यन्तात्‌ दाब्दादू ब्रह्ममोमांसोपकरणावसक्ुब- 
भ्यसरतावृ निविचिकित्सेप्नाद्यविद्योपादानदेहाद्यतिरि्तप्रत्यगात्मतत्वावबोधे जाते४पि अविद्यासंस्कारानु- 
वृत्तावनुवत्तन्ते सांसारिका: प्रत्ययास्तद्यवहाराश्र, तथापि तानप्ययं व्यवहारप्रत्ययान्‌ सिष्येति सल्य- 


भामती-व्याख्या 

सुन कर जो पुरुष अपने को असन्दिग्धरूप से शुद्ध, बुद्ध और उदासीन, कतृंत्व, भोक्तृत्वादि 
धर्मों से रहित, देहादि से भिन्न जान लेता है, वह पुरुष कर्मातुष्ठान का अधिकारी अपने को 
कभी नहीं मान सकता | जिसका कम में अधिकार नहीं, वह कभी कर्मों का कर्त्ता-भोक्ता 
नहीं हो सकता । 

शह्ला-यदि कहा जाय कि जीव में ब्रह्महूपता का निश्चय हो जाने पर भी अध्यास- 
प्रयुक्त व्यवहार की अनुवृत्ति वैसे ही देखो जाता है, जैसे गुड़ में माधुय का निश्चय हो जाने 
पर भी पित्तरोग से दूषित इन्द्रियवाले व्यक्ति को गुड़गत तिक्तता को अनुवृत्ति हाती है, 
क्योंकि वह गुड़ का स्वाद लेता हुआ उसका थूक देता है । अतः अविद्या-संस्कारों की अनुर्वृत्ति 
से कर्मानुष्ठान सम्भव हो जाता है, इस प्रकार कमं-सहकृत विद्या के द्वारा अविद्या का उच्छेंद 
हो जाता है । कम स्वयं अविद्यात्मक है, वह अविद्या का उच्छेंद क्योंकर कर सकेगा  अविद्या 
का जो कर्म उच्छेदक है, उस कर्म का उच्छेंद किससे होगा? तो वैसा नहीं कह सकते, 
क्योंकि ऐसे बहुत-से पदार्थ देखे जाते हैं, जो स्व और पर--दोनों के निवतंक होते हैं, ज॑से 
“दुग्धपान प्रथमतः पीत दूध को पचाता हुआ स्वयं पच जाता है। या.एक विष को उतारने 
के लिए दिया गया अन्य विष पहले के विष को शान्त करता हुआ स्वयं भी शान्त हो जाता 
है। अथवा कतक नामक फल का चार पानी में डालने पर अन्य धूलि-कणों को नीचे बिठाता 
हुआ स्वयं भी बैठ जाता है। इसी प्रकार कर्म स्वयं अविद्यारूप हाने पर भी अविद्या का नाश 
करता हुआ स्वयं अपना भी नाश कर डालता है [आचार्य मण्डन मिश्र भी कहते हैं-- “यथा 
रजःसम्पर्कंकलुषितमभुदक॑ द्रव्यविशेषचूर्णरज: प्रक्षिप्त॑ रजोअ्तरांणि संहरत्‌ स्ववमपि संहिय- 
मार्ण स्वच्छां स्वरूपावस्थामुपनयति, एवमेव श्रवणादिभिभेंददर्शने प्रविकीयमाने विशेषाभावात्‌ 
तदगते च भेद, स्वच्छे परिशुद्धे स्वरूपे जीवोब्वतिष्ठत। यथा पयः पयो जरयति स्वयं च 
जीयंति । यथा च विषं विषान्तरं शमयति स्वयं च शाम्यति” ( ब्र. सि- पृ. १२-१३ ) ]। 

समाधान--यह सत्य है कि “सदेव सोम्येदम्‌” (छां. उ. ६॥२॥१ ) यहाँ से लेकर 
“तत्त्वमसि” ( छां. उ. ६११ ) यहाँ तक का वेदान्त-प्रकरण जब ब्रह्ममीमांसारूप तक से 
उपोद्वलित होकर असंशयात्मक, अनादि अविद्यारूप उपादान के उपादेयभूत देहादि से भिन्न 
प्रत्यगात्मा का तत्त्वावबोध उत्पन्न कर देता है । तब भी अविद्या-जनित संस्कारों की अनुवृत्ति 
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भामती ह 
मानो विद्वान्न श्रद्ध्ते पित्तोपहतेन्द्रिय इब गुड थूल्कृत्य त्यजन्नपि तस्य तिक्तताम्‌॥ तथा चाय क्रिया- 
कत्त'करणेतिकत्तव्यताफलप्रपञ्ममतात्विक॑ विनिश्चिन्चन्‌ कथमधिकृतो नाम? विदुषो ह्याधिकारोध्ल्यथा पशु- | 
शूद्रादीनामप्यधिकारों दुर्वारः स्यात्‌ । क्रियाकर्त्रादिस्वरूपविभागं च विह्वस्यमान इह्‌ विद्वानभिमतः क्मे- । 
काण्डे । अत एवं भगवानविद्द्विषयत्व॑ द्ास्त्रस्थ वर्णयाम्बभूव भाष्यकार: । तस्माद्यया राजजातोयाभि- . 
मानकत्तुके राजसूये न विप्रवेश्यजातीयाभिमानिनोरधिकार2, एवं ह्विजातिकत्त्‌ क्रियाकरणादिविभा 
गाभिसानिकत्तु के कर्मणि न तवनभिसानिनो5िकारः । न चानघिकृतेन समर्थेनापि कृत॑ वेदिक कर्म | 
| फलाय कछपते वेइ्यस्तोम इब ब्राह्मणराजन्याभ्याम्‌ । तेन वृष्टार्थेषु कमंसु शक्तः प्रवत्तंमानः प्राप्नोतु | 
। कल वृश्स्वात्‌ ॥ अवृष्टायेषु तु शास्त्रेकसमधिगम्यं फलसनधिकारिणि न युज्यत इति नोपासनायाः कायय्यें 
फर्मापेक्षा । | 
स्यादेतत्‌-मनुष्याभिमानवदधिका रिके कर्मणि बिहिते यथा तद्भिसानरहितस्यानधिकारः । एवं | 
सिवेधविधयो४पि मनुष्याधिकारा इति तदभिमानरहितस्तेष्वपि नाधिक्रियेत पश्वादिवत्‌। तथा चार्य॑ 


भामती-व्याख्या 
से संस्कारिक प्रज्नीतियों और व्यवहारों की अंनुवृत्ति देखी जाती है। तथापि उन प्रतीतियों 
और व्यवहारों को अपने आचरण में छाता हुआ भी विद्वानु पुरुष उन्हें मिथ्या मानता है, 
। उन पर वंसे ही श्रद्धा नहीं रखता, जैसे कि पित्तरोग से आक्रान्त व्यक्ति गुड़ का स्वाद लेकर 
|! थूकता हुआ भी उसकी तिक्तता पर विश्वास नहीं करता । अतः क्रिया, कर्त्ता, करण, इति- 
कतंव्यता और फलादि प्रपच्च अतात्त्विक है--ऐसा निश्चय कर लेनेवाला व्यक्ति कर्म-काण्ड 
का अधिकारी क्योंकर माना जा सकेगा ? क्योंकि क्रिया, कर्त्ता आदि प्रपच्च सत्य है--इस 
अकार का निश्चय रखनेवाले ( विद्वान्‌ ) पुरुष का ही कम में अधिकार माना जाता है। । 
अन्यथा ( वैसे ज्ञान की अपेक्षा न होने पर ) पशु और शुद्रादि अज्ञानी प्राणियों का भी कर्म | 
में अधिकार प्राप्त हो जायगा । यह एक वास्तविकता है क क्रिया और कर्त्ता आदि विभाग 
का जानकार व्यक्ति ही कमंकाण्ड का अधिकारी होता है। अत एवं भगवान्‌ भाष्यकार ने 
क्रिया, कर्त्ता आदि को वास्तविक समझनेवाले अविद्वान्‌ ( वस्तुतत्त्वानभिज्ञ ) व्यक्ति को ही 
शास्त्र का अधिकारी कहा है। अतः जैसे क्षत्रियत्व-जाति का अभिमान रखनेवाले व्यक्ति 
। 
| 





के द्वारा सम्पादनीय “राजसूय' कर्म में ब्राह्म णंत्व या वैश्यत्व जाते के अभिमानवाले पुरुष का 
अधिकार नहीं माना जाता, वैसे ही द्विजाति क्रिया, कर्त्ता आदि विभाग के अभिमानी द्विजाति 
( केवल ब्ह्ना, क्षत्रिय और वैश्य ) के द्वारा सम्पादनीय वैदिक कर्मों में पशु और शुद्रादि का 
। अधिकार नहीं माना जा सकता । अनधिकारी व्यक्ति के द्वारा किए जानेवाले वैदिक कर्म 
। वैसे ही निष्फल माने जाते हैं, जेसे केवल वैश्य-द्वारा। कत्तंव्य वेश्यस्तोम कर्म यदि ब्राह्मण ' 
॥| और क्षत्रिय के ह्वारा किया जाता है, तब वह निष्फल ही होता है। दृष्टफलक क्रृषि आदि 
|| कर्मों में कोई भी समथं व्यक्ति प्रवृत्त होकर फल प्राप्त कर सकता है, किन्तु शास्त्रकसमधि- 
गम्य स्वर्गादि अहृष्ट फल के जनकीभूत कर्मों का फल किसी अनधिकारी व्यक्ति को कभी नहीं 
! ॥ प्राप्त हो सकता । फलतः उपासना-साध्य साक्षात्काररूप फल के सम्पादन में कर्मानुष्ठान की 
अपेक्षा नहीं । 
॥ शुज्ला--जैसे मनुष्याधिकारिक विहित कर्मों में मनुष्यत्वाभिमान-रहित प्राणियों का 
॥| अधिकार नहीं, वैसे ही “न हिस्यथात्‌”--इत्यादि निषेध वाकयों में भी मनुष्य ही अधिकारी 
माना जाता है, अतः मनुष्यत्वाभिमान-रहित व्यक्ति का वैसे हो अधिकार नहीं होना चाहिए, 
जैसे पशु-पक्षी आदि का । तब तो मनुष्यत्वाभिमान-रहित तत्त्ववेत्ता पुरुष को हिंसादि निषिद्ध 
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भामती 

निषिद्धमनुतिष्ठन्‌ न प्रत्यवेयात्‌ तिथ्यंगादिवदिति भिन्नकंतापातः । सेवस्‌, न खल्‍्वयं स्वंथा सनुष्या- 
भिमानरहितः, कि त्वविद्यासंस्कारानृवृत्त्याइस्थ सात्रया तदभिमानोथ्नुवत्तंते । अनुवत्तसानं च सिथ्येति 
भन्‍्यमानों न भ्रद्धत हत्युक्तम्‌। किमतो यद्येवम्‌ ? एतदतो भवति--विधिषु श्राद्धोषई्षिकारी नाक्षाद्ध:। 
ततश्व मनुष्याशभिमाने नश्नदृधानो न विधिशास्त्रेणाधिक्रियते । तथा च॒ स्मृतिर्रद्धया हुत॑ वत्तमित्या- 
दिका । निषेषशञास्त्रं तु न श्रद्धामपेक्षते, अपि तु निषिध्यमानक्रियोन्मुलो नर इत्येब प्रवत्तते । तथा च॑ 
सासांरिक इब श्रद्धावगतत्रह्मतत्त्वोषपि निबेधमतिक्रम्य प्रवत्तंमानः प्रत्यवेतीति न भिन्‍नकसंदश्शनाभ्युप- 
गमः । तस्मान्नोपासनाया: काय्यें कर्मपेक्षा । अत - एवं नोपासनोश्पत्तावषि निविचिकित्सशाब्दज्ञानोत्पत्त्यु- 
त्तरकालमनधिकार: -कर्मणीस्युक्तत्‌ 4 तथा च॒ श्रुतिः--/न करमंणा न प्रजया धनेन त्यागेनेके अमृतत्व- 
मानशु४ ! । 

तत्किसिदानोमनुपयोग एवं सर्वथेह कर्मणाम्‌ ? तथा च “विविदिधन्ति यज्ञेन” इत्याद्याः श्रुतयो 
विरुध्येरनू । न, आरादुपकारफस्वात्‌ कर्मणां यज्ञादीतामु । तथाहि--तमरेतसात्मानं वेदानुवचनेन नित्य- 
रंवाध्यायेन 'ब्राह्मणा विविदिषस्ति! वेदितुसिच्छन्ति, न तु विदन्ति, वस्तुतः प्रधानस्यापि बेदनस्य प्रकृत्य- 


भामती-व्याख्या 

कर्मों का अनुष्ठान करने पर वैसे ही प्रत्यवाय ( पापादि ) नहीं होना चाहिए, जैसे पशु-पक्षी 
आदि तियेक्‌ ( भेरुदण्ड को धरातल के समानान्तर रखनेवाले ) प्राणियों को । इस प्रकार 
एक ही कर्म किसी के लिए फलप्रद होता है और किसी के लिए नहीं । एवं किसी के लिए 
न्‍्यून और किसी के लिए अधिक फल का वैसे ही समपंक माना जायेगा जैसे ही एक ही स्वर 
के लिए विहित अग्निहोत्र एवं ज्योतिष्टोम हैं तथापि इन दोनों कर्मों की गुरुता ओर छघुता 
को देखकर फल में भी वैसे ही मान-दण्ड की कल्पना की जाती है। इस प्रकार भिन्नकमंता 
का प्रसज्भ उपस्थित होता है । 

समाधान-तत्त्ववेत्ता पुरुष सवंथा मनुष्यत्वाभिमान से निलिप्त नहीं माना जाता, 
अपितु लेशाविद्या या अविद्या के अनुवरतंमान संस्कारों. के आधार पर वैसा ही व्यावहारिक 
अभिमान भी रखता है भले ही उसे यह मिथ्या समझता हो ( उस पर इसकी श्रद्धा नहो )। 
श्रद्धारहित होने के कारण विहितकर्मों में इसका अधिकार नहीं माना जाता । बिना श्रद्धा के 
किया हुआ कम फलप्रद नहीं होता जेसा कि कहा गया है-- 

“अश्रद्धया हुतं दत्त तपस्तप्तं कृत च यत्‌ । 
असदित्युच्यते पार्थ न च तत्प्रेत्य नो इह ॥” ( गी० १७२८ ) 

किन्तु निषेध-शास्त्रों की गति उसके विपरीत है । श्रद्धा या अश्रद्धा की वहाँ अपेक्षा नहीं होती, 
अपितु निषिद्धाचरणोन्मुख व्यक्ति ही उनका अधिकारी होता है। अतः तत्त्ववेत्ता पुरुष यदि 
निषिद्धाचरण करता है, तब उसे अवश्य प्रत्यवाय वेसे'ही होगा जैसे कि एक सांसारिक 
व्यक्ति को । अतः विधिनिषेधशास्त्रों में किसी प्रकार का पक्षपात या भिन्नकर्मता प्रसक्त नहीं 
होती । फलतः उपासना (के कार्य में कर्म की अपेक्षा किसी प्रकार नहीं। उपासना की 
उत्पत्ति में भी कर्म का उपयोग नहीं क्योंकि असंशयात्मक तत्त्वविंषयक शाब्दज्ञानमात्र हो 
जाने के अनन्तर कर्मानुष्ठान का अधिकार समाप्त हो जाता है । श्रुति कहती है--“न कमंणा न 
प्रजया धनेन त्यागेनैकेडमृतत्वमानशु:” (महाना० उ० 5१४)। तब क्या वेद-विहित कम सवंथा 
अनुपयुक्त हैं ? यदि हाँ, “तब विविदिषन्ति यज्ञेन” इत्यादि श्रुतियों का विरोध उपस्थित होता 
है। इस प्रश्न का समाधान आचार्यों ने ऐसा किया है कि कर्मानुष्ठान का साक्षात्‌ तत्त्वज्ञान में 
उपयोग नहीं किन्तु परम्परया उपयोग का प्रतिपादन किया गया हैं। “विविदिषन्ति 
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भामती 
थंतया घाब्दतों गुणत्वादिच्छायाश्व प्रत्ययार्थतया प्राधान्यात्‌ ।. प्रधानेन व काय्यंसस्प्रस्ययात्‌ । नहिं 
राजपुरुषमानयेत्युक्ते वस्तुतः प्रधानमपि राजा पुरुषविशेषणतया शब्दत उपसर्जनमानीयते$पि तु पुरुष 
एवं 4 दाब्दतस्तस्य प्राधाम्यात्‌ । एवं वेदानुवचनस्येव यज्ञस्थापीचछासाधनतया विधानम्‌ । एवं तपसो&- 
नाशकस्य, कासानशनमेव तपः, हितमितम्रेष्याशिनो हि ब्रह्मण विविदिषा भवति, न तु स्वंधाश्नइनतो, 
मरणात्‌ । नापि चास्द्रायणादितपःशोलस्य, धातुवेषम्यापत्ते:। एतानि च॒ नित्यान्युपात्तदुस्तिनिबहंणेन 
पुरुष संस्कुव॑न्ति । तथा च भ्रुतिः--“स ह वा आत्मयाजी यो बेद इृं मेध्तेनाज़ं संस्क्रियत इवं मेश्ने- 
नाजूुमुपचीयते” इति । अनेनेति प्रकृतं यज्ञादि परामृक्षति । स्मृतिश्व “यस्येतेड्शाचत्वारिशत्संस्कारा:” 
इति। नित्यनेमित्तिकानुष्ठानप्रक्षीणकल्मघस्थ॒ च विश्वद्धसत्त्वस्थाविदुष एवं उत्पन्नविविदिषस्य ज्ञानोर्त्पात्त 
बर्शयत्याथवंणी श्रुति: --'विशुद्धसत्त्वस्ततस्तु त॑ पद्यति निष्कर्ल ध्यायमानः” इति। स्मृतिश्च--ज्ञाव- 
भुल्पद्यते पूंसां क्षयात्‌ पापस्थ कर्मण:” इत्यादिका। - 
| क्लप्तेनेव च॒ नित्यानां क्णां नित्ये हि तेनोपात्तदुरितनिबहंणेन पुंरुषसंस्कारेण ज्ञानोत्पत्तावजु- 
भावोपपत्तों न संयोगपुथक्स्ठेन साक्षावज्भभावो युक्तः,- कल्पनागोरवापत्तेः। तथाहि--नित्यकर्मानुष्ठाना- 
उर्मोत्पाद:, ततः पाप्मा निवत्तंते, स द्वानित्याशुचिदुःखरूपे संसारे नित्यशुचिसुखस्यातिलक्षणेत विपय्यसिन 
| भामती-व्याख्या 
| यज्ञन”-इस श्रुति में भी नित्यस्वाध्यायात्मक वेदानुवचन के द्वारा अवगत आत्मा के 
॥। विशेष स्वरूप की विविदिषा कर्मानुष्ठान का फल माना जाता है, वेदन या तत्त्वज्ञान नहीं । 
| यद्यपि वेदन तात्त्विकदृष्टि से प्रधान है तथापि 'सन्‌' प्रत्यय की प्रकृति का अर्थ होने के कारण 
। अप्रधान माना जाता है और प्रधान का ही अन्वय अन्य पदार्थों के साथ होता है जेसे कि 
। “राजपुरुषमानय'--यहाँ पर पुरुष की अपेक्षा राजा प्रधान हैं तथापि आनयन आदि के 
| साथ उसका अन्वय वाँछनीय नहीं, क्योंकि शब्दतः राजा की पुरुषविशेषणत्वेन उपस्थिति है 
| स्वतन्त्रतया नहीं । पुरुषपदार्थे प्रधान होने के कारण आनयनादि के साथ अन्वित होता है। 
॥| अतः वेदानुवचन के समान यज्ञादि कर्मों का भी वेदनविषयक इच्छा कीं साधनता के रूप में 
| विधान माना जाता है । इसी प्रकार तप का भी इच्छा में विनियोग होता है। यथाकाम 
॥ अनशन ( यथेच्छ भोजनादि का ग्रहण न कर हिंत, मित-और मेध्य पदार्थों का स्वल्पमात्रा 
। में ग्रहण ) तप कहलाता है । उसके द्वारां ही विविदिषा उत्पन्न होती है, सर्वथा अनशन से 
| नहीं क्योंकि सर्वेथा आहार-त्याग से प्राणियों का मरण हो जाता है । चान्द्रायण आदि क्लिष्ट 
तपों का भी विविदिषा में उपयोग नहीं, क्योंकि उनसे शरीरगत धातुवेषम्य हो जाने से 
मानसचिन्तन भी अस्त-व्यस्त हो जाता है । नित्यकमं प्रस्तुत-दुरित की निवृत्ति के ढ्वारा 
। पुरुष को संस्कृत करते हैं, जेसा कि श्रुति कहती है--सह वा आत्मयाजी यो बेद इदं 
भेड्नेनाऊज्रं संस्क्रियत इदं मेब्नेनाज़मुपचीयते” (शत०ब्रा० ११२।६॥१३) | इस श्रुति में अनेन! 
पद के द्वारा प्रकृत यज्ञादि कर्मों का ग्रहण किया गया है। स्मृतिकार भी कहते हें--यस्यैते5- 
छाचत्वारिशत्संस्कारा:” (गौतमस्मृ० ८) । नित्य-नैमित्तिक-कर्मानुष्ठान के द्वारा जिसका 
| पाप निवृत्त हो गया है किन्तु तत्त्वसाक्षात्कार नहीं हुआ ऐसे अधिकारी पुरुष को विविदिषा क्‍ 
| । और उसके पश्चात्‌ ज्ञान का लाभ श्रुति कहती है--“विशुद्धसत्त्वस्ततस्तु तं पश्यति निष्कलं क्‍ 
| ध्यायमान:” ( मुण्डक० ३॥१८)॥। नित्यकर्मों का पुरुषगत-दुरिति-निवृत्तिरूप संस्कार के क्‍ 
॥ द्वारा ज्ञान की उत्पत्ति में जब उपयोग बन जाता है, तब संयोगएथव्त्व-न्याय के द्वारा साक्षात्‌ | 
ज्ञान में नित्यकर्म का उपयोग मानना उचित नहीं । अतः. यही क्रम सर्वथा उचित प्रतीत क्‍ 
| ह्वोता हैं कि नित्यकर्मानुष्ठान से धर्म की उत्पत्ति और उससे उस पाप की निवृत्ति होती है 














ह ] हिन्दीसहितभामतोसंचलितम्‌ ७३ 





भामती 
चित्तसत््वं मलिनयति, अतः पापनिवृत्तो प्रत्यक्षोपपत्तिद्वारापावरण सति प्रत्यक्षोपपत्तिभ्यां संसारस्या- 
नित्याशुचिदुःखरूपतामप्रत्यूहमवबुध्यते, ततोःस्थास्मिन्ननभिरतिसंज्ञ वेराग्यमुपजायते, ततस्तज्जिहासोपा- 
बत्तंते, ततो हानोपाय॑ पय्येषते, पय्येघमाणश्रात्मतत्वज्ञानमस्पोपाय इत्युपश्ुश्य तज्जिज्ञासते, ततः भ्रवणा- 
विक्रमेण तज्जानातीध्यारादुपका रकत्वं तत्वज्ञानोत्पादं प्रति चित्तसत्वशुद्धघा कर्मंणां युक्तम्‌ | इसमेवार्थम- 


भगवदृगीता-- 
“आरुरक्षोमुनेयोंग कं कारणमुच्यते । योगारूढस्थ तस्थव शमः कारणमुच्यते ॥” 
एवं चाननुष्ठितकर्मापि प्राग्भवीयकमंवजञाद्यों विशुद्धसत्त्वः संसारासारतावशनेन निष्पन्नबेराग्यः 
झत॑ तस्य कर्मानुष्ठानेन वेराग्योत्पादोपयोगिना, प्राग्भवीयकर्मानुष्ठानादेब तत्सिड्ेः। इममेव च पुरुष- 
धौरेयमेदमधिकृश्य प्रववृते भरुतिः--'यदि वेतरथा ब्रह्मचय्यदिव प्रश्नजेत्‌” इति। तदिवमुक्तम्‌ # कर्माव- 
बोधात्‌ प्रागप्यधोतवेदान्तस्य ब्रह्मजिज्ञासोपपत्तेः इति & अत एव न ब्रह्मचारिण ऋणानि सन्ति येत 


भामती-व्याख्या 

जिससे चित्तगत सत्त्व मलिन होकर अनित्य, अशुचि और दुःखरूप भ्रपच्च में नित्य, शुचि 
और सुखरूपता का भान करा देता है। कथित पाप की निवृत्ति हो जाने पर प्रत्यक्ष और 
उपपत्ति का द्वार उद्घाटित हो जाता है। और हृश्यमान प्रपच्च में अनित्यत्वादि का ज्ञान 
प्रत्यक्षप्रमाण के द्वारा एवं अहृष्ट जगत्‌ में अनित्यत्वादि का बोध ( उपपत्ति या युक्ति के द्वारा 
उपपन्न ) हो जाता है । उसके पश्चात्‌ संसार से अनभिरतिसंज्ञक वेराग्य हो जाता है। उस 
वैराग्य के आधार पर संसार की जिहासा ( त्याग करने की इच्छा ) समुद्भूत हो जाती है 
और संसार के सर्वथा परिहार का मागग पुरुष खोजने लगता है। आत्मतत्त्वसाक्षात्कार ह्दी 
कतुत्वादि प्रपत्व के परिहाण का उपाय है--ऐसा सुनकर उसकी जिज्ञासा उत्पन्न हो जाती है. 
ओर आत्मा के श्रवण-मननादि में प्रवृत्त होकर आत्मज्ञान का छाभ कर लेता हैं । इस प्रकार 
चित्तशुद्धि के द्वारा कर्मों का परम्परया उपयोग भगवान्‌ भी बताते हैं-- 

आरुरुक्षोर्मुनेयोंग॑ कम॑ कारणमुच्यते । 

योगारूढस्य तस्येव शम्त: कारणमुच्यते ॥ ( गी० ६॥३ ) 

[ अन्तःकरणशुद्धिरूप वैराग्य के पद पर आएरुरुक्षु ( आरूढ़ होने के अभिलाषी ) 
पुरुष के लिए कर्मानुष्ठान की उपयोगिता होती है अन्तःकरण-शुद्धिरुप योग पर आरूढ़ पुरुष 
का कत्त॑व्य केवल शम (संन्यास ) रह जाता है ]। जिस व्यक्ति ने इस जन्म में कर्मानुष्ठान 
नहीं किया, पूव॑जन्मोपाजित धर्म के द्वारा ही जिस का बुद्धि-सत्त्व शुद्ध हो गया है, संसार की 
असारता का भान एवं वैराम्य उत्पन्न हो गया है, उस व्यक्ति के लिए कर्मानुष्ठान की 
आवश्यकता नहीं, क्योंकि जिस वराग्य की उत्पत्ति में कर्मानुछ्ठान का उपयोग होता है, 
उसका छाभ तो उसे पहले ही हो चुका है। ऐसे ही विरक्त-शिरोमणि को उद्देश्य करके 
श्रुति कहती है--“यदि बेतरथा ब्रह्मचर्यादेव प्रव्जेतु [ नारदपरित्राजकोपनिषत्‌ (तृतीयोपदेश) 
में कहा है--“ब्रह्मचर्य समाप्य गृही भवेद , गृहाद्‌ वनीभूत्वा प्रव्रजेदू , यदि वेतरथा ब्रह्मचर्या- 
देव प्रव्नजेद्‌ गृहाद्वा वनाद्वा, यदहरेव विरजेत्‌ तदहरेव प्रव्रजेत्‌ ।” सारांश यह है कि वेराग्य 
पर ही संन्यास निर्भर है, जब भी वैराम्य उत्पन्त हो जाय तब ही परि्रज्या ग्रहण कीजा 
सकती है ]। इसी भाव की अभिव्यक्ति भाष्यकार ने की है--“कर्मावबोधात्‌ प्रागप्यधीतवेदा- 
न्तस्य ब्रह्मजिज्ञासोपपत्तेः” । इससे यह सिद्ध होता है कि ब्रह्मचारी पर कथित जन्म-सिद्ध 
तीन ऋण नहीं होते, अतः उन ऋणों का उद्धार करने के लिए कर्मानृष्ठान अपेक्षित नहीं । 
यदि बहाचारी तीन ऋणों का ऋणी नहीं, तब “जायमानो वै ब्राह्मण: त्रिभिऋणवाजायते” 
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भामती 

तवपाकरणार्थ कर्मानुतिष्ठेत्‌। एतदनुरोधाच्च 'जायसानो वे ब्राह्मणस्त्रिभिऋंणवान्‌ जायते' इति गृहस्थः 
सम्पश्चमान इति व्याख्येयम्‌ । अन्यथा 'यदि वेतरथा ब्रह्मचर्य्यदेव' इति शुतिविरुष्येत । गृहस्थस्थापि च 
ऋणापाकरणं सत्वशुद्धध्रयंमेव । जरामयंवादो भस्मान्ततावादोःन्त्ये्टयश्व कर्ंजडानविदुष: प्रति, न 
त्वात्मतत्त्वपणष्डितान्‌ । तस्मात्तस्थानम्तय्य॑मथशब्दार्थों यद्विना बअह्ाजिज्ञांसा न भवति यस्‍स्मिस्तु सति 
भवन्ती भवत्येव । न चेत्थं कर्मावबोध: । तस्मान्न कर्मावबोधानन्तय्यंम्थशब्दार्थ इति सवंभवदातम्‌ । 
स्पादेतत्‌--मा -भूदग्निहोत्रयवागूपाकवरदार्थ: क्रमः, भोतस्तु भविष्यति, “गृही भूत्वा बनी भवेत्‌” 

भामती-ब्याख्या 

( तै० सं० ३१० ) इस श्रुति की क्या व्यवस्था होगी ? इस प्रश्न का उत्तर यह है कि उक्त 
श्रुति का 'गृहस्थः सम्पद्यममान:--ऐसा वाक्यशेष लगाकर यह अथे करना होगा कि “जो 
ब्राह्मण गृहस्थाश्रम में प्रवेश करनेवाला है, उस पर हो वे तीन ऋण होते हैं, सब पर नहीं! । 
अन्यथा (तब्राह्मणमात्र को ऋणी मानने पर) “यदि वेतरथा ब्रह्मचयदिव प्रव्रजेत्‌”--इस श्रुति 
का विरोध उपस्थित होता है । गृहस्थ पुरुष के लिए भी जो कथित ऋणों की निवृत्ति के 
लिए कर्मानुष्ठान विहित है, उसका भी फल चित्तगत सत्त्व गुण की शुद्धि ही है। जरामयंवाद 
[ जरामर्य वा एतत्सत्र॑ यंदग्निहोत्र दर्शपूरणणासौ च। जरया ह वा एब एताश्यां निर्मुच्यते 
मृत्युना च” (तं॑० आ० १०।६४॥१ )। यहाँ पर श्री सायणाच्ाय॑ ने “जरामयंम्‌” का अथे 
जरामरणावधिम्‌! किया है, अर्थात्‌ अग्निहोत्र और दर्शपूर्णमास नाम के दोनों कर्म आहिताग्नि 
पुरुष को जीवनपर्यन्त करना है, अतः यह वह सत्र कम है, जो कि जरा-मरण-पर्यन्त किया 
जाता है ], भस्मान्ततावाद [ जिस व्यक्ति ने अम्याधान नहीं किया, वह यावज्जीवन सन्ध्या- 





“ वन्दनादि नित्य कर्मों का सम्पादन करता है और प्राणान्त हो जाने पर उसके शरीर का 


दाहसंस्कार ( भस्मान्त ) सम्पन्त किया जाता है ] और अन्‍्त्येष्टि संस्कार [ किसी अम्निहोत्री 
पुरुष के मर जाने पर उसकी अन्तिम इष्टि इस प्रकार सम्पन्न की जाती है कि चिता में उसके 
शव को सीधा लिटाकर उसके मुख में धृत-पूर्ण लुक ( जुह आदि ), नासिका में खुवा, अधर 
अरणी को पैरों पर उत्तराणि को छाती पर, शूप॑ (सूप ) को वाम पाश्वँ में चमस को 
दक्षिण पाश्वे में, मूसल और उलूखल को दोनों जाँघों के बीच में रखकर उसकी अग्नि से 
दाहमग्रंस्कार किया जाता है-- 

तत्रोत्तानं निपात्यैन दक्षिणशिरस्कं मुखे। 

आज्यपूर्णा खुचं दद्याद्‌ दक्षिणाग्रां नासि खुवम्‌ ॥ 

पादयोरधरां प्राचीमरणीमुरसीतराम्‌ । 

पाश्वेयो: शुपेचमसे सव्यदक्षिणयों: क्रमात्‌ ॥ 

मुसलेन सह न्युब्जमन्तरूवोरुलूखलप्‌ । 

चात्रे. विलीकमनत्रेवमनश्रुनप्तो.. विश्नी:॥ ( कात्या० स्मृ० ९ )] 
इत्थादि कर्मों का विधान कमंकाण्ड के अन्धश्चद्धालु अज्ञनी व्यक्तियों के लिए ही है, आत्मतत्त्व 
के पण्डित पुरुषों के लिए नहीं, इस प्रकार कर्मावबोधानन्तय॑ँ “अथ” शब्द का अथे नहीं हो 
सकता, अत: ब्रह्म-जिज्ञासा में उस पदाथे का आनन्‍्तयं प्रतिपादित करना होगा कि जिसके 
बिना ब्रह्म-जिज्ञासा सम्भव न होकर जिसके सम्पन्न होने पर ही हो सके। कर्माबोध ऐसा 
नहीं कि जिसके बिना ब्रह्म-जिज्ञासा न हो सके, अतः कर्मावबोध का आनन्‍्तये कभी भी 'अथः 
शब्द का अथ॑ नहीं हो सकता । 

शज्ला-[ “अर्थाच्च” ( जै० सु० ५१११ ) इस सूत्र में भाष्यकार श्री शवरस्वामी ने 
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जिज्ञासोपपत्तेः । यथा च हृदयाद्यवदानानामानन्तर्यनियमः, क्रमस्य विवश्षितत्वान्ष 


भागमती 
“बनो भूस्वा भ्रव्नजेद' इति जाबालश्ुतिर्गाहंस्थ्येन हि यज्ञाद्यनुष्ठानं सूचयति । स्मरन्ति च-- 
अधीत्य विधिवद्‌ वेदान्‌ पुश्त्रांश्रोत्पाद्य घमंतः । 
इष्टवा च॒ शक्तितों यज्ञमनों मो निवेशयेत्‌ ॥” 
निनदन्ति च-- 
“'अनधोत्य द्विजो वेदाननुत्पाद्य तंथात्मजानू । 
अनिष्टवा चेव .यज्ञेश्र सोक्षमिच्छन्‌ व्रजत्यथ: ॥” इति । 
इत्यत आह & यथा च हृदयाद्यवदानानामानन्तय्यंनियमः & । कुतः “हृदयस्याप्रेषद्यति अथ 
_जिह्ाया अथ बद्स:” इत्यथाग्रशव्दाभ्यां क्रमस्य विवक्षितत्वातू, न तथेह क्रमो विवक्षित:, श्रुत्या 


भामती-व्याख्या 

कहा है--“अम्निहोत्रं जुहोतींति पूर्वमाम्नातमु, ओदनं पचतीति पश्चात्‌ । अर्थाद्‌ विपरीत: 
कार्य” । पकी हुई यवागू ( दलिया ) अथवा पके चावल अग्निहोत्र कमं की ह॒वि होते हैं, 
अतः ] कर्मानुष्ठान से पश्चात्पठित यवाग-पाक प्रयोजन ( साध्य-साधनभाव ) क्रम को 
लेकर पहले किया जाता है और उसके अनन्तर अग्निहोत्र कम का अनुष्ठान किया जाता है। 
ऐसे ही वेदिक वाक्यों से अर्थावबोध न होने पर ब्रह्मजिज्ञासा सम्भव -नहीं. अतः कर्मावबोध 
या वेदार्थावबोध के अनन्तर ब्रह्म-जिज्ञासा का जो आर्थक्रम रखा जाता है, वह यदि अं 
( प्रयोजन या साध्य-साधनभाव ) के आधार पर नहीं माना जा सकता, तब श्रुति ( आनन्त- 
यार्थंक वत्वा” आदि शब्दों ) के आधार पर वह क्रम वंसे ही मानना होगा, जेसा कि “वेद 
कृत्वा वेदीं करोति” इत्यादि स्थलों पर माना जाता है, क्योंकि यहाँ भी “गृही भूत्वा वनी- 
भवेद्‌ , वनीभूत्वा प्रव्॑जेत्‌” ( जाबालो० ४ ) इस प्रकार जाबालोपनिषत्‌ में “गृहीभूत्वा'--इस 
*क्त्वा' प्रत्ययरूप श्रुति के द्वारा गृहस्थ आश्रम का पालन करने के पश्चात्‌ परिक्रज्या का क्रम 
प्रतिपादित है । “गृही' पद के द्वारा कर्मावुछान और “परित्नरजति” पद से ब्रह्म-जिज्ञासा की 
सूचना की गई हैं । मनु जी भी कहते हैं-- 

अधीत्य विधिवद्वेंदान्‌ पुत्रांश्रोत्पाद्य धर्मतः । 

इष्टवा च शक्तितो यज्ञैमंनों मोक्षे निवेशयेत्‌ ॥| ( मनु० ६॥३६ ) 
[ विधिवत्‌ वेदाध्ययन, पुत्रोत्पत्ति और वनस्थ यज्ञादि-अनुष्ठान के द्वारा क्रमशः ब्रह्मचयं 
गृहस्थ और वानप्रस्थ आश्रम सूचित किये गये हैं | केवल इतना ही नहीं, वेदाध्ययनादि के 
बिना मुमुक्षा सराणि का अनुसरण अधःपतन का कारण माना गया है-- 

अनधीत्य द्विजो वेदाननुत्पाद्य तथा सुतानु। * 

अनिष्ट्वा चँव यज्ञेश्र मोक्षमिच्छनु. ब्रजत्यधः ॥ ( मनु० ६॥३७ ) 

समाधान--उक्त शड्रूम का समाधान करते हुए भाष्यकार ने कहा है--“यथा च 
हृदयाद्यवदानानामानन्तय॑नियम:, क्रमस्य विबक्षितत्वात्‌, न तथेह क्रमो विवक्षित:” | पशु-याग 
के लिए हवि के निष्पादन का क्रम बताते हुए कहा गया है--“ह॒दयस्पाग्रेश्चच्यति, अथ 
जिद्नाया, अथ वक्षसो यथाकामीतरेषाम्‌” ( आप. श्रौ. सू, २४२ )। [ स्वधिति नाम की 
छूरी के द्वारा छाग के हृदय का भाग सबसे अग्ने ( पहले ) उसके पश्चात्‌ जिह्ला और 
जिह्वावदान के अनन्तर वक्ष/स्थल का अवदान ( टुकड़ा काटना ) करना चाहिए ] । 
यहाँ पर “अग्रे' और “अथ!' शब्दों के बल पर जैसे अवदान-क्रम की विवक्षा की जादो 

है, वैसे प्रकृत (गृहीभूत्वा प्रव्नजेतु--इस वाक्य) में कर्मावबोध और ब्रह्म-जिज्ञासा का पौर्वापय॑- 














रे ब्रह्मसत्रशाइ्रभाष्यम्‌ [अ.शपा. श सू. १ 


््ोोोोिेिजोो............... 


भामती 
तयेवानियमप्रदर्शनातु-- "यदि बेतरथा ब्रह्मचय्यदिव प्रव्नजेदू गृहाद्वा बनादू वा” इति । एताबता हि 
वेराग्यमुपलक्षयति । अत एवं “यवहरेब विरजेत्तवहरेव प्रव्जेत्‌” इति श्रुति: । निन्‍्दावचन चार्विशुद्ध- 
सश्वपुरुषाभिप्रायम्‌ । अविशुद्धसत्वो हि मोक्षमिच्छन्नालस्यात्तदुपायेःप्रवत्तमानो गृहस्थधर्मंमपि नित्यनेसि- 
त्तिकमनाचरन्‌ प्रतिक्षणमुपचीयमानपाष्साध्घोगति गच्छतीत्यथ: । 


स्थादेतत्‌- मा भूच्छोत आर्थों वा क्रमः, पाठस्थानमुख्यप्रवृत्तिप्रमाणकस्तु कस्माक्ष भवतीत्यत 
हा चस अपपकट:प2अ 3:72. ४४३: “पर एा 


भामती-व्याख्या 

भाव विवक्षित नहीं, अन्यथा “यदि वेतरथा ब्रह्मचयादेव प्रब्नजेद गृहाद्वा” ( जाबालो. ४ ) 
इस श्रुति के द्वारा प्रतिपादित अनियम का सामझस्य नहीं रहता । इस अनियम के द्वारा 
एकमात्र वैराग्य को परित्रज्या में कारण ध्वनित किया गया है, श्रुति स्पष्ट कहती है-- 
“यदहरेव विरजेत्‌ तदहरेव प्रव्रजेतु” ( जाबालो, ४ )। “अनधीत्य द्विजो वेदानु” इत्यादि 
निन्‍्दा-वचन उस व्यक्ति के लिए लागू होते हैं, जिसका अन्तःसत्त्व अविशुद्ध है, क्योंकि 
अविशुद्धसत्त्ववाला व्यक्ति यदि मोक्ष की इच्छा करता है, तब वह आल्स्य के कारण नित्यादि 
कर्मों का भी परित्याग कर बैठता हैं और शमादि का पालन भी नहीं करता, अतः प्रतिक्षण 
उपचीयमान पाप-राशि से दब कर अधोगति को प्राप्त होता,है । 

शह्ला - क्रम या पौर्वाषयभाव के निश्रामक (१) श्रुति, (२) अर्थ, (३) पाठ, 
(४) स्थान, (५) मुख्य और (६) प्रवृत्ति नाम के छ: प्रमाण मीमांसा दर्शन के पद्चम अध्याय में 
वर्णित हैं [ (१) क्रम या धूर्वापर काल के वाचक शब्द को यहाँ श्रुति पद से अभिहित किया 
गया है, जँसे “वेदं कृत्वा वेदी करांति” इत्यादि स्थलों पर 'क्त्वा” प्रत्यय पू्वंकाछ का वाचक 
होने के कारण “श्रुति” कहलाता है, अतः एक मुट्ठी कुशा को बीच से मोड़-तोड़ कर एक गाँठ 
लगा दी जाती है, उसे वेद कहते हैं, वेद का निर्माण कर लेने के पश्चात्‌ हो वेदी का निर्माण 
किया जाता है। 

(२ ) 'अथं” शब्द प्रयोजन का वाचक है, प्रयोजन या साध्य-साधनभाव .के आधार 
पर ओदनादि का पाक पहले और अग्निहोत्रादि कम का अनुष्ठान पश्चात्‌ किया जाता है। 

( ३ ) “समिधों यजति वसन्तमेवत्‌नामवरुन्धे, तनूनपातं यजति ग्रीष्ममेवावरुन्धे, इडो 
यजति वर्षा एवावरुन्धे, बहियंजति शरदमेवावरुन्धे, स्वाहाकारं यजति हेमन्तमेवावरुन्धे” 
( त. सं. २।६॥१।१ ) यहाँ पर समिधादिसंज्ञक पाँच प्रयाज कर्मों के विधायक पाँचों - वाक्यों 
का पाठ जिस क्रम से है, उसी क्रम से उन कर्मों का अनुष्टान किया जाता है, इस क्रम को 
पाठ-क्रम कहते हैं । 

( ४ ) ज्योतिष्टोम नाम के प्रकृतिभूत कर्म का अदुष्टान पाँच दिनों में सम्पन्न होता है, 
अत एवं उसके अज्जुभूत “अग्नीषोमीय, सवनीय और आनुबन्धय'--इन तीन पशु-म्ागों का 
अनुष्ठान भिन्न-भिन्न दिनों में होता है-सर्वप्रथम अग्नीबोमीय पशु-याग का अनुष्ठान चतुर्थ 
दिन में, सवनीय पशु-याग का अनुष्ठान पश्चम दिन प्रात/सवन के पश्चात्‌ और आनुबन्ध्यन्याग 
का अनुष्ठान पत्चम दिन में ही अवभूथ कम के अनन्तर किया जाता है। 

प्रकृति याग के सभी अज्ज विक्ृति याग में लिए जाते हैं, किन्तु साचयस्क्रसंज्षक विक्रृति 
याग एक ही दिन में सम्पन्न किया जाता है। दीक्षादि सभी कृत्यों का सद्यः अनुष्ठान होने के 
कारण इस विक्ृति कर्म का नाम साचस्क्र है--“दीक्षादि सद्यः सर्व क्रियते” ( कात्या. श्रौ, 
यू. २२३२७ ) । कथित तोनों पशु-यागों का अनुष्ठान यहाँ एक ही सवन-काल में किया जाता 
है--“सह पशूनालभते” ( कात्या. श्रौ. सू. २२३२८ ) । प्रकृति कम में सवन-काल सवनीय 








हे ] हिन्दीसहितभामतीसंचलितम्‌ ७७ 
तथेह क्रमो विवक्षितः, शेषशेषित्वेडघिकृताघिकार वा प्रमाणाभावात्‌ , ध्मेब्रह्म- 





भामती 
आाह & शेषशोषिस्वे प्रसाणाभावात्‌ ७ । शेषाणां समरिदादीनां शेषिणाब्वाग्नेयादीनामेकफलवदुपका रोप- 
निबद्धानामेकफलावच्छिस्नानामेकप्रयोग बचनोपगृहीतानामेका घिका रिकतुंकाणामेकपो ण॑ मास्यमावस्थाका रूस- 


भामती-व्याख्या 
पशु-याग का स्थान माना जाता है, अतः “स्थान” प्रमाण के आधार पर सवनीय पशु, उसके 
पश्चात्‌ अग्नीषोमीय और अन्त में आनुबन्ध्य पशु का अनुष्ठान किया जाता है--“सौत्ये'हनि. 
अ्नीषोमीयसवनीयांनुबन्ध्यान्‌ पशून्‌ क्रमण सहैव ( तन्त्रेण ) सवनीयकाले आलभेत। तत्र 
स्थानित्वातु सवनीय: स्वस्थान न जहाति, अम्नीषोमीयस्तु स्वस्थानात्‌ प्रच्यावितः सवनीया- 
त्पश्नाद्‌ भर्वात” ( कात्या. श्रौ. सू. व्या. २२३।२८ ) 

(५ ) “मुख्य” का अथ प्रधान है, प्रधात कम के क्रम से अद्भ कर्मों का अनुष्ठान करना 
मुख्य-क्रम कहलाता है । जैसे कि दर्शयाग में तीन प्रधान कर्मो के तीन ह॒वि द्रव्य होते हैं-- 
(१) आग्नेय पुरोडाश, ऐन्द्र दधि और ऐमन्द्रं पयः । “प्रयाजशेषेण हवींषि अभिधारयति'”?-- 
इस वाक्य के द्वारा प्रयाज-शेष ( प्रयाज कर्मों के अनुष्ठान से बचे हुए घृत ) से उक्त तीनों 
हबियों का अभिधारण विहित है। पहले किस हवि का अभिधारण होगा और पश्चात्‌ 
किसका ? इस प्रश्न के उत्तर में कहा जाता है कि प्रधान कर्मों का अनुष्ठान जिस क्रम से होता 
है, उसी क्रम से उनके हवियों का अभिधारण भी करना चाहिए । आग्नेय याग का अनुष्ठान 
पहले होता है, उसके पश्चात्‌ ऐन्द्र याग का, अतः आग्नेय हवि ( पुरोडाश ) का अभिधारण 
पहले और उसके पश्चात्‌ क्रमशः ऐन्द्र दघि और ऐन्द्र पयः का अभिघारण किया जाता है-- 
इसी का नाम मुख्य-क्रम है । * 

(६ ) “सप्तदश प्राजापत्यान्‌ पशुनालभते” ( तै. ब्रा. ३४४३ ) इस वाक्य के द्वारा 
प्रजापति देवता के उद्देश्य से सत्तरह पशुआं ( छागों ) का अनुष्ठान विहित है। पशुओं के 
उपाकरण ( मस्‍्त्रोच्चारणपूर्वक स्पर्श और सम्प्रदानभूत देवता का निर्देश ), नियोजन (यूप 
में पशु को बाँधना ) और पर्यग्निकरण आदि जो संस्कार विहित हैं, उनका किस क्रम से 
अनुष्ठान किया जाय ? इस प्रश्न का उत्तर है-्रवृत्तिक्रम से [ उपाकरण जिस पशु से 
आरम्भ कर जिस पशु में समाप्त किया, उसी क्रम से नियोजनादि अज्ञों का अनुष्ठान प्रवृत्ति- 
क्रम कहलाता है] । उनमें से कर्मावबोध और ब्रह्म-जिज्ञासा का क्रम ( पौर्वापर्यभाव ) यदि 
श्रुति और अर्थ ( प्रयोजन ) के आधार पर नहीं हो सकता, तब पाठ, स्थान, मुख्य और 
प्रवृत्ति के द्वारा सम्भव हो जायगा । 

समाधान - उक्त शंका का परिहार करते हुए भाष्यकार ने कहा हैं--शेषशेषित्वे 
प्रमाणाभावात्‌” | “शेष: पराथंत्वात्‌” ( जै- सू. ३१॥१ ) इस सूत्र में शेष” शब्द का अर्थ 
अज्भू और उसका लक्षण किया गया हू - पाराथ्यं । जो पदार्थ किसी पर ( प्रधान ) को अपमे 
सहयोग से सम्पन्नता या , पूर्णता प्रदान करता है, उसे शेष कहते हैं। शेष का लक्षण कर 
देने से शेषी ( अद्भी ) का लक्षण अपने-आप सिद्ध हो जाता है - 

शेषलक्षणमात्रोक्तावर्थात्स्याच्छेषिलक्षणम्‌ । 

अतः शेषः पराथंत्वादित्युक्तं शेषलक्षणम्‌ ॥! ( तं० वा० पृ० ६५३ ) 
समिघ्‌ , तनूनपातादि प्रयाज कम शेष हैं उनके शेषी ( अज्भी ) हैं--आग्नेयादि याग। शेष 
और शेषी-दोनों एक स्वगंरूप फल के उद्देश्य से विहित हैं । दोनों एक ही प्रयोग-विधि के 
द्वारा गृहीत हैं, दोनों एक ही अधिकारी ( स्वगंकामनावानु ) व्यक्ति के द्वारा सम्पादनीय हैं 








| ब्रह्मसजशाज्लरभाष्यम्‌ [अ. १ैपा. १सू. १ 





भामती 
*बद्धानां युगपदनुष्ठानाद्क्तेः सामर्थ्यात्‌ -क्रमप्राप्तो तदिशेषापेक्षायां पाठादयस्तद्भेदनियमाय प्रभवन्ति, 
यत्र तु न वोषशे।षभावो नाप्येकाधिकाराबच्छेदो यथा सोर्य्याय्यंभणप्राजापत्यादीनां तत्न  क्रमभेदापेक्षा- 
भावान्न पाठादि: क्रसविश्वेषनियप्रे प्रसाणम्‌, अवर्जनीयतया तस्य तत्रागतत्वात्‌ । न चेह धर्मत्रह्मजिज्ञासयोः 

शेषशेषिभावे श्र॒त्यादीनामन्यतमं प्रमाणमस्तीति ॥ 

ननु शेषशेषिभावाभावेईपि करमनियमों दृष्ट,, यथा गोदोहनस्य पुरुषार्थस्य दर्शपोर्णमासिकेरज़ेः 
सह, यथा वा द्शपोणंमासाभ्यामिष्टूवा सोमेन यजतेति दक्षपोर्णमाससोमयोरशेषशेषिणोरित्यत आह 

भामती-बव्याख्या 
भोर एक ही अमावास्या ओर पोर्णमासी तिथि में किए जाते हैं। अत: उक्त द्विविध कर्मों का 
सहानुष्ठान करना है, किन्तु युगपत्‌ सभी कर्मों का अनुष्ठान सम्भव नहीं, फलत: किसी क्रम का 
अवलम्बन कर साज़् प्रधान कम का सम्पादन करना होगा, क्रम विशेष का निर्णय करने के 
लिए पाठ, स्थानादि प्रमाणों की भपेक्षा होती है | जिन कर्मों में न तो शेष-शेषिभाव होता है 
और न एक ही अधिकारी व्यक्ति के द्वारा सम्पादनीयत्व, जैसे--सौयं, आय॑मण और. प्राजा- 
पत्पादि [ सौ्य॑ चरुं निव॑पेद्‌ ब्रह्मवचेस्काम:” ( ते० सं० २३॥२॥३ ), अयंम्णे चरूं निव॑ंपेत्‌ 
सुवर्गकाम:” ( तै० सं० २।३।४॥१ ) “प्राजापत्यं चरूं निव॑पेच्छतक्ृष्णलमायुष्काम:”? ( ते० सं० 
२॥३।२१ ) ] कर्मों में क्रम की अपेक्षा ही नहीं, अत: क्रम-विशेष-बोधक पाठादि प्रमाणों का 
उपयोग नहीं होता । फिर भी उन कर्मो का युगपत्‌ ( एक काल में ) अनुष्ठान न होकर किसी- 
न किसी क्रम से होता है. वह क्रम वहाँ अवर्जनीय होने के. कारण स्वभाव-सिद्ध है, किसी 
प्रमाण से प्रयुक्त नहीं। प्रकृत ( कर्मावबोध शोर ब्रह्म-जिज्ञासा ) में शेषशेषिभाव ( बज्जाड्ि- 





. भाब ) किसी प्रमाण से सिद्ध नहीं, अत: ब्रह्म-जिज्ञासा में कर्मावबोधानन्तयं आवश्यक नहीं । 


शह्ला-शेषशेषिभाव न होने पर भी क्रम का नियम देखां जाता है, जैसे गोदोहन पात्र 
में जल-प्रणयन और दशंपूर्णमास कर्म के अज्जों में क्रम माना जाता है [दर्शपूर्णमास कम के अज्भ 
कलाप का भारम्भ जल-प्रणयन से होता है। आचमन के लिए किसी पात्र में जल भर कर रखना 
जल-प्रणयन कहलाता है । सामान्यतया ““चमसेनाप: प्रणयेतु” ( आप» श्रौ० सु० ११५॥३ ) 
इस विधि के द्वारा चमस नाम के काप्ठमय पात्र में जल-प्रणयन किया जाता है, . पशुरूप 
अवान्तर फल के उद्देश्य से उस मृण्मय पात्र में जल-प्रणयनं विहित हैं, जिसमें गो दुही जाती 
-- गोदोहनेन पशुकामस्थ'” ( आप० श्रौ० सू० १॥१६।२ )। यद्यपि दर्शपूणंमास का 
अज्भभूत जल-प्रणयन गोदोहन में किया जाता है, अतः गोदोहन पात्र में कर्माज़त्व और उसका 
पशु-कामनारूप स्वतन्त्र फल कीतित है, अतः गोदोहन में पुरुषाथंत्व ( पुरुषाज्त्व ) भी प्रतीत 
होता है, तथापि गोदोहन में पुरुषाथंत्व माना गया है--“यस्मिन्‌ प्रीति पुरुषस्य॒लिप्सार्थ- 
लक्षणाःविभक्तत्वात्‌” ( जे० सु० ४१।२ )। यद्यपि गोदोहन दश्ंपूर्णमासरूप क्रतु (यज्ञ) का 
उपकारक है, तथापि इतने मात्र से गोदोहन मात्र में क्रत्वजभत्व नहीं माना जा सकता, 
क्योंकि पुरुषार्थभूत गोदोहन से भी क्रतु का उपकार सिद्ध हो जाता है । फलत: गोदोहन और 
दर्शपूरणणास का भज्भाज्िभाव न होंने पर भी यह क्रम माना जाता है कि गोदोहन पात्र में 
जल-प्रणयन कर लेने के पश्चात्‌ ही दर्शपूर्णमास के पूर्वाज्धों का अनुष्ठान किया जाता है ] बसे 
ही प्रकृत में कर्मावबोध और बहा-जिज्ञासा का क्रम ( पूर्वापरभाव ) क्‍यों नहीं माना जा 
सकता ? 
अथवा “दर्शपूरणमासाभ्यामिष्ट्वा सोमेन यजेत” इस वाक्य में 'क्त्वा! प्रत्यय के द्वारा 
दशपूर्णणास और सोमयाग का क्रम माना जाता है, वैसे ही धर्म-जिज्ञासा ओर ब्रह्म-जिज्ञासा 








7 ] हिन्दीसहितभामतोसंचलितम्‌ ७९ 





भामती 
& अधिक्ृताधिकारे च प्रमाणाभावाद्‌ &--इति योजना। स्वगंकामस्य हि दर्शपो्णमासाधिकृतस्य पशु- 
कामस्य सतो दक्षंपोर्णमासक्रत्वर्थाप्प्रणननाशिते गोदोहनेषघिकार:। नो खलु गोदोहनद्रव्यमव्याप्रियमाणं 
- साक्षात्‌ पशून्‌ भावयितुमहंति । न च व्यापारान्तराविष्ट॑ श्रयत्ते यतस्तदज़ुक्रममतिपतेत्‌ । अप्प्रणयनाश्षित॑ 
तु प्रतीयते “चमसेनाप:ः प्रणयेद्‌ गोदोहनेन पश्ुकामस्य” इति समभिव्याहारात्‌ , योग्यत्वाच्चास्थापां 
प्रणयन प्रति । तस्मात्‌ क्रत्वर्थाप्प्रणणना शितत्वाद्‌ गोदोहनस्थ तत्क्रमेण पुरुषार्थभपि गोदोहनं क्रमबदिति 
सिद्धम्‌ । भ्रुतिनिराकरणेनेवेष्टिसोसक्रमवदपि क्रमोडष्यपास्तो वेदितव्यः । 

शेषशेषित्वाधिकृताधिकाराभावेईपि क्रमो विवच्येत, यद्येफफलावच्छेदों भवेत्‌, यथाग्नेयादीनां 
षण्णामेकस्वरगंफलावच्छिस्तानां, यदि वा जिज्ञास्पब्नह्मणोंडशो धर्म: स्थात्‌, यथा चतुरलक्षणोव्युत्पाद्ं ब्रह्म 
केनचिस्केनचिदंशेनेकेन लक्षणेन ब्युत्पाद्यते तत्र चतुर्णां लक्षणानां जिज्ञास्पाभेदेन परस्परसम्बन्धे सति 
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भामती-व्याख्या 
का क्रम स्थिर हो सकता है [ सोमयाग का अनुष्ठान दो प्रकार से होता है--(१) अग्न्याधघान 
करने के अनन्तर अथवा (२)अग्य्याधान करके दर्शपूण॑मास याग का अनुष्ठान कर लेने के पश्चात्‌ । 
द्वितीय कल्प में दर्शयूंणंमास और सोमयाग का क्रम विवक्षित है। सोमयाग और दर्शपूणंभास-- 
दोनों स्वतन्त्र कर्म हैं, उनमें किसी प्रकार का अज्भाज्लिभाव नहीं होता, फिर भी आनन्तर्य 
काल का विधान माना गया है--“उत्पत्तिकालबिशये काल: स्याद्‌ , वाव्यस्य तत्प्रधानत्वात्‌” 
(जै० सू० ४३३७ ) ]। 

समाधान--उक्त आशडद्ूा का परिहार करते हुए भाष्यकार ने कहा है--“अधिक्ृता- 
धिकारे वा प्रमाणाभावात्‌” । स्वगंफलक दर्शंपूर्णणास कर्म का जो अधिकारी पुरुष है, उसी का 
गोदोहन में जल-प्रणयन का अधिकार है, अन्य का नहीं । अर्थात्‌ “गोदोहनेन पशुकामस्य”-- 
यहाँ पर तृतीया विभक्तिरूप श्रुति के द्वारा जो गोदोहन पात्र में पशुरूप फल की करणता 
प्रतिपादित है, वह तब तक उपपन्न नहीं हो सकती, जब तक कि गोदोहन पात्ररूप द्रव्य 
किसी व्यापार से युक्त नहीं हो जाता, उद्यमन-निपातनादि व्यापार से युक्त कुठारादि में ही 
करणता मानी जाती है, अत: प्रकृत में जल-प्रणयनहूप व्यापार से' युक्त गोदोहन में फल- 
साधनता बन सकेगी । “चमसेनाप: प्रणयेद गोदोहनेन पशुकामस्य”--ऐसा समभिव्याहार 
जलप्रणयनरूप व्यापार का ही समर्पण करता है और गोदोहन-व्यापार में उस जलप्रणयन 
की योग्यता निहित होती है। अतः क्रत्वज्भुभूत जलप्रणयन का आश्रयी होने के कारण 
गोदोहन पात्र का भी वही क्रम माना जाता है जो दर्शूणणासगत जल-प्रणयन का है। इसी 
प्रकार सोम का अधिकारी व्यक्ति ही दर्शपूणंमास का अनुष्ठान करता है । इस प्रकार कथित 
दोनों उदाहरणों में अधिकृताधिकार समानरूप से होने के कारण उनमें आनन्तयं का नियम 
सम्भव हो जाता है। किन्तु प्रकृत में कर्माबबोध और ब्रह्मजिज्ञासा में किसी प्रकार का 
अधिक्ृताधिकार नहीं, प्रत्युत दोनों जिज्ञासाओं के अधिकारी पुरुष अत्यन्त भिन्‍न होते हैं। 
अधिकृताधिकारभाव न होने के कारण धममंजिज्ञासा और ब्रह्मजिज्ञासा का पौर्वाषयंभाव 
सम्भव नहीं । “दशंपूर्णमासाभ्यामिष्ठवाः--यहाँ /क्त्वा? प्रत्यय के द्वारा पौर्वापयेभाव जैसा 

प्रतीत होता है वैसा धर्मंजिज्ञासा और ब्रह्मजिज्ञासा का कोई श्रौतक्रम सम्भव नहीं है। 
शेषशेषिभाव या अधिकृताधिका रभाव न होने पर भी क्रम माना जाता है जैसे दर्श- 
पूर्णणासगत आग्तेय आदि छः कर्मों का, क्योंकि वे सभी एक स्वगंरूप फल के उद्देश्य से 
विहित हैं । अथवा धर्म जिज्ञास्यभूत ब्रह्म का यदि अंश होता तब भी धर्म॑जिज्ञासा और 
ब्रह्मजिज्ञासा का वेसे ही क्रम विवक्षित हो सकता था, जैसे कि ब्रहासूत्र के चार अध्यायों का 








| लह्सत्रशाह्डरभाष्यम [भ. शपा. १ सू. १ 


जिशासयोः फलजिज्ञास्यभेदाच्च। अभ्युद्यफल ध्मज्ञानं, तच्चाजुष्ठानापेक्षम्‌। 
निःश्रयसफल तु ब्रह्मविज्ञानं, न चालजुष्ठानान्तरापेक्षम्‌। भव्यश्व धर्मों जिज्ञास्यो न 
जञानकाले<स्ति, पुरुषव्यापारतन्त्रत्वात्‌। इह तु भूतं बह्म जिज्ञास्यं नित्यत्वान्न पुरुष- 


व्यापारतन्त्रम्‌ । चोदनाप्रवृत्तिसेदाच्च । या हि चोदना घम्मस्य लक्षणं सा स्वविषये 


भामती 

क्रमो विवक्षितस्तथेहाप्येकजिज्ञास्थतया धर्मंत्रह्म जज्ञासयो: क्रमो विवच्येत, न चेतदुभयमप्यस्तीत्याह 
& फलजिज्ञास्यमेदाज्च & । फलभेदं विभज्यते & अभ्युवयफर घ्मज्ञानम्‌ इति &।॥ जिज्ञासाया वस्तुतो 
ज्ञानतस्त्रत्वाज्ज्ञानफर्ल जिज्ञासाफलमिति भावः। न केवर्ल स्वरूपतः फलमेदः, तदुत्पादनप्रकारभेदादपि 
तड्भेद इत्याह & तच्चानुष्ठानापेक्ष॑ ब्रह्मज्ञानं च नानुछानान्तरापेक्षम ७ । शाब्दज्ञानाभ्यासास्तानुष्ठानान्त- 
रमपेक्षते, नित्यनमित्तिककर्मानुष्ठानसहभावस्यापास्तत्वादिति भावः । 

जिज्ञास्यभेदमात्यन्तिकमाह & भव्यश्र घ॒र्मं इति & । भविता भव्यः, कत्तेरि कृत्य: । भविता च॑ 
भावकव्यापारनिवंत्यंतया तत्तन्त्र इति ततः प्राग्‌ ज्ञानकाले नास्तोत्यथं:। भूतं सत्यं, सदेकान्ततो न 
कदा चिदसदित्य्थं: । न केवल स्वरूंपतो ज्ञिज्ञास्थयोर्भेदो ज्ञापकप्रमाणप्रवृत्ति मेदादपि भेद इत्याह 
& चोवनाप्रवृत्तिमेदाच्च & । चोदनेति बेदिक शब्दमाह, विशेषेण सामान्यस्य रक्षणात्‌। प्रवृत्तिमेदं 


भामती-व्याख्या 

विचारणीय एक ब्रह्मतत्त्व को लेकर चारों अध्यायों का क्रम माना जाता है, वेसे ही प्रक्ृत में 
धमंजिज्ञासा और त्रह्मजिज्ञासा का क्रम माना जा सकता था। इन ( एकफलोदुदेश्यंत्व और 
जिज्ञास्याभेद ) दोनों का अभाव दिखाते हुए भाष्यकार कहते हैं-““फलजिज्ञास्यभेदाच्च ।/ 
फलभेद का स्पष्टीकरण किया जाता है-अभ्युदयफलं घमंज्ञानं, निःश्रेयसफलं तु ब्रह्मज्ञानम्‌ । 
जिज्ञासा ज्ञान का अज्भ होने के कारण ज्ञान के फल को ही जिज्ञासा का फल कह दिया गया 
है । स्वर्ग आदि अभ्युदय और मोक्षरूप फल का स्वरूपतः ही भेद नहीं अपितु उनके उत्पादन 
क्रम में भी स्पष्ट भेद होता है-तच्चानुष्ठानापेक्षम्‌ । अर्थात्‌ केवल धर्मज्ञान से स्वर्ग आदि फल 
की निष्पत्ति नहीं होती अपितु वेदार्थज्ञान के पश्चात्‌ कर्मानृष्ठान अपेक्षित होता है, किन्तु 
ब्ह्मज्ञान के अनन्तर किसी प्रकार के कर्मावुष्ठान की अपेक्षा नहीं होती । शाब्दज्ञानाभ्यास को 
छोड़कर नित्य-नैमित्तिक आदि कर्मानुष्ठान का सहभाव निराक्षत हो चुका है। जिज्नास्य-भेद 
प्रकट किया जाता है--भव्यश्च धर्मों जिज्ञास्थो न ज्ञानकाले$स्ति । भव्य: इस पद में “कृत्य” 
प्रत्यय का अथ॑ कर्त्ता है। भावक के व्यापार से जनित होने के कारण ज्ञानकाल में उसकी 
सत्ता नहीं मानी जा सकती। प्रक्ृत में जिज्ञास्प है--“इह तु भूतं ब्रह्म जिज्ञास्य॑ नित्यत्वान्न 
पुरुषब्यापारतन्त्रम्‌ ।” “भूतम्‌' पद का अर्थ है-सत्यम्‌ । सत्य कभी असत्‌ नहीं हो सकता कि 
उसे सत्‌ बनाने में कर्मातुष्ठान की अपेक्षा होती। दोनों जिज्ञास्य पदार्थों का स्वरूपतः ही 
श्लेद नहीं, अपितु ज्ञापक ( प्रमाणादि ) का भेद भी है--चोदनाप्रवृत्तिभेदाच्च । चोदना” पद 
के द्वारा सामान्य वैंदिकशब्दों का ग्रहण किथा गया है । चोदना, विधि या प्रवर्तक शब्द बंदिक 
शब्दों के एकदेश भूत हैं । अतः चोदना पद को लक्षणा समस्त वैदिकशब्दराशि में की गई है । 
[ “चोदना हि भूतं भवन्तं भविष्यन्तं सूक्ष्म व्यवहित विश्रकृष्टमित्येवं जातीयकमर्थ शक्‍्नोत्यव 
गमयितुम्‌” ( शा० भा० पृ० १३ ) इस भाष्य की व्याख्या करते हुए श्री कुमारिलभट्ट ने 
कहा हं-- 





“चोदनेत्यब्रवीच्चात्र शब्दमात्रविवक्षया । 
न हि भूतादिविषय: कश्चिदस्ति विधायक: ॥” (इलो० वा० प्रू० ४७ ) ] 
प्रवृत्ति-मेद दिखाया जाता हें--“था हि चोदना धर्मस्थ लक्षणं सा स्वविषये नियुडुजानैव 











] ] हिन्दीसहितभामतीसंचलितम्‌ <१ 
नियुज्ञानैच घुरुषमवबोधयति । व्रह्मचोदना तु॒पुरुषमववोधयत्येव केवलम्‌, अवबो- 


भामती 
बिभजते & या हिं. चोदना धर्ंस्थ इति &। आज्ञादोनां पुरुषाभिप्रायमेदानाससम्भवादपोरुषेये वेदे 
चोदनोपदेश: । अत एबोक्त “तस्य ज्ञानमुपदेश:” इति । सा च साध्ये च पुरुषव्यापारे भावनायां, तद्विषये 
च यागादो, स हि. भावनाविषयः, तदधीननिरूपणत्वातू प्रयत्तस्प भावनाबा:। षिज_ बन्धन इत्यस्य 
घातोविषयपदव्युत्पत्ते: । भावनायास्तवृद्वारेण च यागादेरपेक्षितोपायतामवगमयन्तो तत्रेच्छोपहारमुखेन 
पुरुष नियुझ्ानेव यागादिवर्मंमवबोधयति नानन्‍्यथा + ब्रह्मचोदना तु पुरुषम्वबोधयत्येव केवलं नतु 
प्रवत्तंयन्त्यवबोधयति । कुतः, अवबोधस्य प्रवृत्तिरहितस्थ चोदनाजन्यत्वात्‌ । 


भामती-व्याख्या 

पुरुषमवबोधयति, ब्रह्म चोदना. पुरुषमवबोधयत्येव केवलम्‌ ।”” प्रवतंक वाक्य को चोदना कहते 
हैं, जैसा कि शबरस्व्रामी कहते हैं-“चोदनेति क्रियाया: प्रवरतंकं वचनमाहु:” (शाबर. पृ. १२) । 
लोक में वैसे वाक्य तीन प्रकार के होते हैं-( १ ) आज्ञा, (२) प्राथंना और (३ ) अनुचज्ञा 
[जैसे--'गां नय! यह वाक्य जब बड़े पद का कोई व्यक्ति अपने से छोटे पदवाले को कहता 
है, तब इंस वाक्य को आज्ञा वाक्य कहा जाता है, जब उसके विपरीत छोटी पदवी का व्यक्ति 
अपने से बड़ी पदवीवाले को कहता है, तब उंस वाक्य को प्रार्थना वाक्य कहते हैं और उक्त 
दोनों विधाओं से भिन्न जब किसी कार्य का अनुमोदन या समर्थन मात्र किया जाता है, 
तव वह वाक्य अनुज्ञा वाक्य माना जाता है ]। पौरुषेय वाक्‍्यों में ही आज्ञादि सम्भावित 
हैं, वेद में नहीं, अतः वेद में चोदना” शब्द का “उपदेश” अर्थ माना जाता हैं। इष्ठ-साधनता 
के प्रदर्शंक वाक्य को उपदेश कहते हैं, जँसे श्री शबरस्वामी ने “श्येनेत अभिचरन्‌ यजेत”-- 
इस वाक्य के विषय में कहा है--“नव श्येनादयः कत्तंव्या विज्ञायन्ते, यो हि हिसितुमिच्छेंत्‌ 
तस्थायमभ्युपाय इति हि तेषामुपदेश:” ( शाबर पृ. १९ ) | महषि जैमिति भी कहते हैं- 
“तस्थ ज्ञानमुपदेश:” ( जै- सू. ११५ ) । यहाँ 'तस्य ज्ञानमुपदेश” का अथे हैं--धर्मस्थ 
( ज्ञायतेश्नेनेति ज्ञापकं ) प्रमाणमुपदेश: । 

वह धर्म-चोदना [ “अग्निहोत्र॑ जुहुयात्‌”--इत्यादि वाक्यावलली ] अपने साध्यभूत 
पुरुष-व्यापारात्मक आर्थीभावना और आर्थीभावना के विषयीभूत यागादि में पुरुष को नियुक्त 
करती हुई यागादि कर्म का ज्ञान कराती है, क्योंकि वह ( यागादि कर्म ) आर्थी भावना का 
विषय होता है। आर्थी भावना को नैयायिकों की भाषा में आत्मा का प्रयत्न ( कृतिसंज्षक 
गुण ) कहा जाता है। जैसे ज्ञान का निरूपण विषय के बिना नहीं हो सकता, वैसे ही प्रयत्न- 
रूप भावना का विषय के बिना निरूपण नहीं हो सकता, अत एवं यागादि को भावना का 
विषय ( नियत सम्बन्धी ) माना जाता है, जो बन्धनाथथंक 'पित्र" धातु से निष्पन्न हुआ है, यह 
विगत प्र. ७ पर कहा जा चुका है। “यजेत स्वगंकामः” इत्यादि चोदना (विधि ) वाक्यों 
का प्रतिपाद्य है--आर्थी भावना, भावना का विषय है- याग, अतः याग में स्वर्गादिरूप इृष्ट 
पदाथे की साधनता का बोध कराता हुआ उक्त चोदना वाक्य यागानुष्ठान की इच्छा उत्पन्न 
कर देता है, उस इच्छा से यागादि के सम्पादन में पुरुष की प्रवृत्ति स्वतः हो जाती है [चोदना 
वाक्य केवल विषय वस्तु का अवबोध ही नहीं कराता, अपितु बोध्यमान पदार्थ में 
इष्ट-साधनता बताकर प्रवृत्त कर देता है, अत एव चोदना वाक्य को प्रवतंक वाक्य भी कहा - 
जाता है ]। “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म ”--इत्यादि ब्रह्म-प्रतिषादक वाक्य केवल अज्ञात ब्रह्म का 
ज्ञानमात्र कराते हैं, विषय वस्तु के सम्पादन में प्रवृत्त नहीं करते, क्योंकि जो किसी प्रकार 
की प्रवृत्ति का जनक नहीं होता, ऐसा ही त्रह्मावबोध केवल वेदान्त वाक्यों से उत्पन्न होता:हैं.! 

श्र 











्त अहासूजशाइरभाष्यम्‌ [अ. श१पा. शख्‌: १ 
_घस्य चोदनाजन्यत्वात्न -पुरुषो<वषोधे नियुज्यते । यथा3क्षार्थंसंनिकर्षेणार्थावबोचे, 


विधिपरेषु वेदान्तेषु नात्मतस्वविनिश्चय। शाब्वः स्थादू, नहि तदात्मतत्वपरास्ते, किन्तु तज्ज्ञानविधिपराः, 
बत्पराश्ष ते त एवं तेबामर्था:। न च बोघस्य बोध्यनिष्ठत्वादपेक्षितत्वादन्यपरेस्यो5पि _बोध्यतत्त्वविनिश्चयः, 
समारोपेणापि तदुपपत्ते: । तस्मान्न बोधबिधिपरा वेदान्ता इति सिद्धम्‌ । 
भामतो-व्याल्या 

शह्टा-- आत्मा वा बरे द्रष्टव्य, श्रोतव्यों मन्तव्यः” ( बृह. उ. २४।५ ) इत्यादि 
विधि परक वेदान्त-वाक्यं केवल ब्रह्माववोध के जनक नहीं, अपितु उसमें प्रवतंक भी होते हैं, 
क्योंकि 'तव्य' प्रत्ययरूप विधि से एकवाक्यतापन्न हैं, अतः उन वेदान्त-वाक्यों में प्रवतंकता 
५-० अनिवाय॑ है । इस प्रकार धर्म-चोदना की समानता ही ब्रह्म-चोदना में . पर्यवसित 

है। 


समाधान--उक्त आशा का प्रतीकार करते हुए भाष्यकार कहते हैं--'न पुरुषो5- 
वबोधे नियुज्यते” । आशय यह है कि यदि वेदान्त-वाक्यों को ब्रह्मावबोध में प्रवतंक माना 
जाता है, तब क्या (१) ब्रह्मविषयक प्रत्यक्षात्मक ज्ञान में ? या (२) ब्रह्मोपासना में ? 
श्रथवा (३) परोक्षात्मक शाब्दबोध में ? प्रथम कल्प उचित नहीं, क्योंकि ब्रह्म-साक्षात्कार ब्रह्म- 
रूप होने के कारण नित्य है, किसी प्रकार की कृति के द्वारा निष्पादनीय नहीं होता । द्वितीय 
कल्प भी संगत नहीं, क्योंकि किसी वस्तु का निरन्तर दीर्घ समय तक अनुचिन्तन ( उपासन ) 
करने से उस विषय का साक्षात्कार सहजतः ( अन्वय-व्यतिरेक से ) सिद्ध है, अतः “ब्रह्मो- 
पातनया ब्रह्मसात्कारं भावयेत्‌'-ऐसा विधान निरथंक है। तृतीय कल्प भी सम्भव नहीं, 
क्योंकि जिस व्यक्ति को पद पदार्थ का संगति-ग्रहणादि हो गया है, उसे वेदान्त-वाक्यों का 
श्रवण करते हो ब्रह्म का शाब्द-बोधात्मक ज्ञान बिधि के विना वैसे ही सम्पन्न हो जाता है, 
जैसे इन्द्रिया्थ-सन्निकषं के अनन्तर नियमत: अर्थ-ज्ञान उत्पन्न हो जाता है। 

दूसरी बात यह भी है कि यदि वेदान्त-वाक्य ज्ञान-विधिपरक माने जाते हैं, तब 
वेदान्त-वाक्यों के द्वारा आत्मतत्त्व का शाब्दबोधात्मक निश्चय नहीं हो सकेगा, क्योंकि वेदान्त- 
वाक्य आत्मतत्त्वपरक न होकर ज्ञानविधिपरक माने जाते हैं। उस शब्द का वही मुख्य अर्थ 
माना जाता है, जो शब्द यत्यरक होता है, फलत: इस पक्ष में वेदान्त-वाक्यों से जन्य आत्म- 
ज्ञानविषयक बोध ही उत्पन्न होगा, आत्मतत्त्वविषयक बोध नहीं। यदि कहा जाय कि आत्म- 
विषयक बोध की विधि में भी विधेयभूत बोध अपेक्षित है और उक्त बोध अपने विषयीभूत 
भात्मतत्त्व के बिना सम्भव नहीं, अतः बोधविधिपरक वेदान्तवाक्यों से भी आत्मतत्त्व का 
निम्चय क्‍यों न होगा ? तो वसा नहीं कहा जा सकता, क्योंकि विधेयभूत ज्ञान वास्तविक 
विषय की अपेक्षा वैसे ही नहों करता, ज॑से “वा घेनुमुपासीत” ( बृहू. उ. ५८१ ) यहाँ 
पर घेनु-भावना वास्तविक थेनु की अपेक्षा नहीं करती [ जैसा कि आगे चल कर कहा 
जायगा--“कल्पनोपदेशाच्च मध्वादिवदविरोध:” ( ब्र. सू. ४॥१० )। श्रुति भी विस्पष्ट 
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तद्धत्‌। तस्मात्किमपि वक्तव्यम्‌-यदनन्तरं त्रह्मजिशासोपद्श्यित इति | उच्यते-- 
नित्यानित्यवस्तुविवेक', इहामुन्नाथभोगविरागः, शमदमादिसाधनसंपत्‌ , मुमुश्ुत्व॑ 
भागमती 

प्रकृतमुपसंहरति ७ तस्मात्किमपि वक्तव्यम्‌ इति ७। यस्मिम्नसति श्रह्मजिशासा न भवति 
संति तु भवन्तो भवत्येबेस्यरथस्तवाह & उच्यते--नित्यादित्यवस्तुविबेक: इस्याबि &॥ नित्यः प्रत्यधात्मा, 
अनित्या वेहेस्ियविषयादयः, तद्ठिषयब्चेद्िवेको लिंश्वय:, कृतमस्य श्रह्मजिशासया, शातत्वादू ब्रह्मणः ॥ 
अथ विवेको ज्ञानमात्रं न निश्चयः, तथा सत्येष विपर्य्यासादन्यः संशयः स्थातू, तथा व न बेराग्यं भाव- 
येतृ, अभावयन्‌ कर्य ब्रद्मजिज्ञासाहेतुः ? तस्मादेवं व्यास्येयम्‌ । नित्यानित्ययो॑भिणोस्तद्धर्माणां च बिबेको 
नित्यानित्यवस्तुविवेक: । एतदुक्त भवति -मा भूदिदं तबृतं नित्यमिदं तदनुतसनित्यमिति धमिविश्षेषयों- 
विवेक: धम्िसात्रयोनित्यानित्ययोस्तड्धमंयोश्व विवेक निश्चिनोत्येव । नित्यस्थं सत्यत्वं तचस्यास्ति तप्तित्य॑ 


तदेतेष्बनुभूयमानेषु युष्मदस्मत्प्रत्ययगोचरेषु 

भविष्यति, यत्वनित्यमनृतं भविष्यति तापत्रयपरीत॑ तत्‌ त्यक्ष्यत इति। सोभ्यं नित्यानिश्यवत्तुषियेकः 
प्राग्भवीयादेहिकाद्ा कमंणों विशुद्धसत्वस्थ भवत्यनुभवोषपत्तिभ्याम्‌। न खलु सत्यं नाम न किश्लिद- 

भामतो-व्याख्या 

कहती है--“वाचश्राधेनोर्धेनुत्वम”” ( बृह. उ. ५४८) ]। फलूतः अब्रह्म में ब्रह्मत्व-ज्ञान को 
जहाँ विधि है, वहाँ विधेय ज्ञान ब्रह्मतत्त्वनिश्चयात्मक नहीं हो सकता। फलत:ः वेदान्त-वाक्यों 
को बोधविधिपरक नहीं माना जा सकता, धर्म-जिज्ञासा और ब्रह्म-जिज्ञासा का साम्य केथमपि 
स्थापित नहीं किया जा सकता, अतः कर्मावबोध को छोड़ कर “तस्मात्‌ किमपि वक्तव्यम्‌, 
यस्मिन्नसति ब्रह्मजिज्ञासा न भवरति” । ब्रह्म-जिज्ञासा का असाधारण कारण प्रस्तुत करना 
होगा, वह है--“नित्यानित्यवस्तु-विवेकादि” । यहाँ नित्य ( प्रत्यगात्मा ) और अनित्य ( देह, 
इन्द्रिय और विषयादि ) का विवेक ( भेद-निश्चय )-ऐसी व्याख्या नहीं करनी चाहिए, 
क्योंकि यदि वैसा विवेक-निश्चय है, तब ब्रह्म-जिज्ञासा की क्या आवश्यकता ? उसका फलीभूत 
ब्रह्माववोध पहले ही सुलम है । यदि विवेक का अथे किया जाता है--ज्ञानमात्र । तब तो वह्‌ 
विपरीत ज्ञान से भिन्न संशयात्मक ज्ञान ही मानना होगा । संशयात्मक ज्ञान से उसका कार्य 
वैराग्य उत्पन्न नहीं हो सकता, वैराग्य की उत्पत्ति न करके विवेक-झान ब्रह्म-जिज्ञासा का 
हेतु क्योंकर हो सकेगा ? अतः उक्त भाष्य की ऐसी व्याख्या करनी चाहिए--नित्य ओर 
अनित्य पदार्थों में वास करनेवाले पदार्थ को नित्यानित्यवस्तु कहा गया है, वह है--नित्यादि 
का धर्म । नित्य और अनित्यरूप धर्मी एवं उनके धर्मों का विवेक : नित्मानित्यवस्तुविवेक है। 
आशय यह है कि यह आत्मा नित्य और ये देहादि अनित्य हैं)-इस प्रकार धर्मि विशेष का 
उल्लेख करते हुए नित्यानित्य पदार्थों का विवेक भले ही न हो, सामान्यतः नित्य, अनित्य 
पदार्थ एवं उनके धर्मों का विवेक निश्चित ही है । नित्यत्व नाम है--सत्यत्व का, वह सत्यत्व 
जिसमें रहता है, वह सत्य पदार्थ सवंथा श्रद्धेय और उपादेय है । इसी प्रकार अनित्यत्व का 
अर्थ असत्यत्व है, वह जिसमें रहता है, वह अनित्य या असत्य है, जो कि अनुपादेय है। 
समस्त अनुभूयमान युष्मद्‌ और अस्मत्॒त्यय के विषयीभूत विषय और विषयी पदार्थों में जो 
ऋत, नित्य और सुखरूप सिद्ध होगा, वह उपादेय और जो अनित्य, अनृत और तापन्नय से 
युक्त (दुःखरूप) सिद्ध होगा, वह हेय होगा । यह है-नित्य और अनित्य वस्तु का विवेक जोकि 
पूरव॑जन्म अथवा इसी जन्म में उपाजित पुण्य-राशि के द्वारा विशुद्ध अन्तःकरण में समुत्पादित 
होता है । यह विवेक दृष्ट पदार्थों में अनुभव और अद्ृष्ट पदार्थों में युक्ति के द्वारा व्यवस्थापित 
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भामती 

स्तीति बाच्यम्‌ , तदभावे तदधिष्ठानस्थानृतस्थाप्यनुपपत्ते: । शूल्यवादिनामपि शून्यताया एवं सत्यत्वात्‌ ॥ 
अथास्य॒पुरुषधोरेयस्यानुभवोषपत्तिम्यामेव॑ सुनिषु्णं निर्षयत आ च सत्यलोकादू आ चाबीचेर्जायस्व 
ज्ियस्वेति विपरिवत्तंमान क्षणमुहृत्तंयामाहो रात्राधंसासमासत्व॑ यनवत्स रयुगचतुर्युगमन्वस्तरप्रछ्यमहा प्रछय- 
महासर्गावान्तरसगंसंसारसाग़रोभिभिरनिश्मुहामानं तापत्रयपरीतमात्सानं च जीवलोक॑ चावलोक्यास्मिन्‌ 
संसारमण्डले$नित्याशुचिदु:ख्ात्मक॑. प्रसंख्यानमुपावत्तते. ततोष्स्येताइशाह्चित्यानित्यवस्तुविवेकलक्षणात्‌ 
प्रसंख्यानात्‌ & इहमुत्रार्थ भोगविरागों भवति & ॥ अश्यंत्ते आश्यंत इत्य्थं& फलमिति यावत्‌, तस्मिन्‌ 
विरागो&$नाभोगात्मिकोपेक्षाजुद्धि: । 

& तत: शमदमादिसाधनसम्पत्‌ &। रागादिकषायमदिरामत्तं हि मनस्तेषु तेषु विषयेष्च्चाबच- 
सिन्द्रियाणि श्रवत्तंयद्धिविधाइच श्रवृत्तीः पुष्पापुष्यफला भावयत्‌ पुरुषमतिघोरे विविधदुःखज्वालाजदिले 
संसारहुतभुजि जुहोति । प्रसंख्यानाभ्यासलब्धवे राग्यप रिपाकभग्नरागादिकषायमदिरामद तु सनः पुरुषेणा- 
चजीयते व्ञीक्रियते । सोध्यमस्य वेराग्यहेतुकों मनोविजयः शम इति वशीकारसंज्ञ इति चाख्यायते । 
बिजितं च॒ सनस्तत्त्वविषयविनियोगयोग्यतां नीयते, सेयमस्यथ योग्यता दमः । यथा दान्‍्तो5्यं वृषभयुवा, 


भामती-व्याख्या धर 
होता है । 'इस असत्यात्मक प्रपच्च में सत्य नाम की कोई वस्तु ही >टीं, तब सत्यासत्य-विवेक 
क्योंकर होगा ?'--ऐसी शद्भुग नहीं कर सकते, क्योंकि यदि कोई सत्य बरतु नहीं, तब असत्य 
पदार्थ भी तिराधार क्योंकर उपपन्न होगा ? शुल्यवादी भी शुन्वता को सत्य मानता है [श्री 
नागार्जुन शुन्यता का स्वरूप बताते हैं-- 
कमंक्‍्लेशक्षयान्मोक्ष: कर्मक्लेशा: विकल्पत: । 
ते प्रपञ्चात्‌ प्रपश्जस्तु शुन्यतायां निरुष्यते॥” ( म- शा. १८।५ ) ]। 

यह विवेकशील पुरुष-पुज्भव अपने अनुभव और उपपत्ति के ह्वारा जब गम्भी रतापुर्वंक संसार 
चक्र का सिहावलोकन करता है, तब ऊपर संत्यलोक से लेकर नीचे अवीचिसंज्ञक नरक लोक 
तक के विशाल सागर की जन्म-मरण रूप। विकराल प्रोत्तुज्ञ तरज्ञों पर अपने-सहित सभी 
जीवों को डूबते-उत्तराते देखता है, जैसा कि श्रुत कहती हैं--“जायस्व म्ियस्वेत्येतत्‌ तृतीय 
स्थान तेनासौ लोकेन पूर्यत्त”' ( छां. ४।१।१ )। जन्मते-मरते सभी हैं, केवल उनकी भायु क्षण, 
मुहत्तं, मास, अहोरात्र, अर्धभास, मास, ऋतु, अयथन, वत्सर, युग, चतुर्युग, मन्वन्तर, प्रलुय, 
महाप्रलय, महासगं और अवान्तर सर्मादि के भेद से भिन्न होता है । यह सब कुछ देख-देख 
कर एक सच्चे विरक्त महापुरुष में विवेक-जनित उद्देग की आँधी चलन लगती है, वह आँधी 
ही ऐसे वराग्य का रूप धारण कर लेती है--“इहामुत्राथंभागविरागो भवति ।” "अर्थ! पद 
अर्थ्यंते प्राध्यंदे--इस व्युत्यत्ति के आधार पर फल का वाचक है, उस फल के उपभोग से 
वैराग्य ( अनाभोगात्मिका उपेक्षा बुद्धि ) उत्न्न हो जाता है । उससे शम, दम, उपरति, 
तितिक्षा, श्रद्धा और समाधान नाम की पड्विध सम्पत्ति का छान हाता है, क्योंकि राग- 
द्ेषादि दोषों की मदिरा के मद में चूर मानव-मन विविध उच्चावच विषयों में इन्द्रियों को 
प्रवृत्त कर श्रवृत्ति-जनित पुण्यापुण्य फलों का सच्चयन करता हुआ मानव की अनन्त दुःखरूपी 
ज्वालाओं से व्याप्त संसाररूपी अग्नि में आहुति डालता है । विवेक के अभ्यास से प्राप्त बेराग्य 
का परिपाक राग्रादिरूपो मदिरा का मद उतार देता है, मद-विहीन मन को पुरुष जीत 
कर अपने वश में कर लेता है, वेराग्य से जनित इसी मानस-वशीकार की 'शम' संज्ञा होती 
है। वशीकृत मन में तत्त्वरूपी विषय की ओर अग्रसर होने की योग्यता प्राप्त हो जाती है, 
इसी योग्यता का नाम दम है, जेसे नये बल को लिए दान्तोथ<्यं वृषभयुवा/--ऐसा लोक- 
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च । तेषु हि सत्खु प्रागपि धर्मजिज्ञासाया ऊध्व च शकयते त्रह्म जिज्ञासितु ज्ञातुं चं, 
न विपयंये । तस्मादथशब्देन यथोक्तसाधनसंपत्त्यानन्तयमुपदिश्यते । अतः्शब्दो 
हेत्वथः । यस्माद्वद्‌ एवाग्निहोच्ादीनां श्रयःसाधनानामनित्यफलतां दृर्शयति--“तद्यथेह 


भागमती 
हलद्ाकटाविवहनयोग्यः कृत इति गघ्यते । आदिग्रहणेन च विषषतितिक्षातदुपरमतत्त्वभ्रद्धा: संगृह्यम्ते । 
अत एव श्रुतिः--“'तस्मात्‌ शान्‍्तों दान्त उपरतस्तितिक्षुः श्रद्धावित्तो भूत्वा$:मन्येवात्मानं पह्येत्‌ स्व॑- 
मात्मनि पश्यति” इति । तदेतस्थ शामदसादिरूपस्थ साधनस्य सम्पत्मक्ष: शमदसादिसाधनसम्पत्‌ । 
ततोःस्य संसारबरघनान्मुमुक्षा भवतीत्याह्‌ & मुमुक्षुत्वं च & । तस्य च नित्यशुद्ध मुक्तसत्यस्वभावत्रह्म ज्ञानं 
सोक्षस्थ कारणसित्युपभ्ुत्य तज्जिज्ञासा भवलत्रि धर्मेजिज्ञासायाः प्रागृष्ब॑ च, तस्मात्तेषामेवानन्तय्य॑ न 
घर्मजिज्ञसाया इत्याह & तेषु हि इति & । न केवल जिज्ञासामात्रमपि तु ज्ञानमपीत्याह्‌ $ ज्ञातुं बच ७ । 
उपसंहरति । & तस्मादू इति & । क्रमप्राप्तमतःशब्दं व्याचष्टे । & अतःशब्दो हेत्वर्थ: ७ ॥ तमेबातः- 
दाब्दस्थ हेतुरूपसर्थंभाह & यस्माहेद एवं इति &॥ अन्नेवं परिचोद्यते--सत्यं यथोक्तसाधनसस्पत्त्यनन्तरं 
बह्मजिज्ञासा भवति, सेव स्वनुपपन्ना, इहामृत्र फलोपभोगविरागस्पानुपपत्तेः | अनुकूलबेदनीयं हि फलम्‌, 
इश्लक्षणत्वात्‌ फलस्य । न चानुरागह्वेतावस्य बेराग्यं भवितुमहंति । दुःखानुषज़ूदर्शनात्‌ सुखे$पि वेराग्य- 
समिति चेतू, हस्त भोः सुःखानुषजभाद्‌ दुखेअप्यनुरागो न कस्साड्भूबति ? तस्मात्सुखे उपादोयमाने दुःखपरि- 
भामती व्याख्या 
व्यवहार होता है, जो हुल और शकटादि के खींचने योग्य हो जाता है.। भाष्य में प्रयुक्त 
“शमदमादि” यहाँ आदि शब्द के द्वारा बाह्य विषयों की तितिक्षा, उनसे विरति और 
आत्मतत्त्व पर श्रद्धा का संग्रह किया जाता है।अत एव श्रुति कहती है-- तस्माच्छान्तो 
दान्त उपरतस्तितिक्षु;, श्रद्धावित्तो भूत्वा आत्मन्येवात्मानं पश्येत्‌ सवंमात्मनि पश्यति”। यह 
शम-दमादिरूप साधनों की सम्पत्‌ ( प्रकर्ष ) है। शम-दमादि से सम्पन्न पुरुष में संसाररूपी 
बन्धन से मुमुक्षा उत्पन्न होती है--मुमुक्षुत्व॑ च” । मुभुक्षु पुरुष को “नित्य, शुद्ध, बुद्ध, मुक्त, 
सत्यस्वरूप ब्रह्म का ज्ञान मोक्ष का साधन है/-- ऐसा सुन कर ब्रह्म की जिज्ञासा उत्तन्न होती 
है । यह ब्रह्म-जिज्ञासा धर्म-जिज्ञासा के पहले भी हो सकती है और पश्चात्‌ भी, लत: विवेक- 
वैराग्याद का ही आनन्‍्तर्य॑ ब्रह्म-जिज्ञासा में होता है, धर्म-जिज्ञासा या कर्मावबोध का 
आनन्तर्य नहीं ऐसा भाष्यकार कहते हैं--“तेषु हि सत्सु प्रागपि धर्म-जिज्ञासाया ऊध्व॑ च 
शक्यते ब्रह्म जिज्ञासितुम्‌” । केवल ब्रह्म की जिज्ञासा ही नहीं होती, अपितु ब्रह्म का ज्ञान भी 
होता है--'ज्ञातुं च'” । अथशब्दाथं के निरूपण का उपसंहार किया जाता हैं--“तस्मादथ- 
शब्देन यथीक्तसाधनसम्पत्त्यानन्तर्यमुपदिश्यते'' । 
क्रम-प्राप्त सुत्रस्थ 'अतः” शब्द की व्याख्या की जाती है--/“अतः शब्दों हेत्वर्थ:”। 
उसी हेतुता का सामञजस्य किया जाता है--“यस्माह्देद एव”। 
शद्भा “यह जो कहा है कि विवेक-वैराग्यादि साधनों की सम्पत्ति के अनन्तर ब्रह्म- 
जिज्ञासा होती है, वह सम्भव नहीं, क्योंकि इस छोक के भोगों से लेकर परलाक तक के 
उपभोगों से बेराग्य नहीं हो सकता। उपभोग या फल सर्देव अनुकूल ही प्रतीत होता है, 
अश्ीष्ट पदार्थ को ही। फल कहा जाता है, वह सभी के अनुराग का कारण होता है, उससे 
वेराग्य क्योंकर होगा ? “यद्यपि सुखात्मक वस्तु से स्वरूपत: वैराग्य सम्भव नहीं, तथापि 
लौकिक सुख दुःख-मिश्रित है, अत: उससे वैराग्य हो सकता है/--ऐसा नहीं कहा जा सकता, 
क्योंकि जब छोक में सुख और दुःख मिश्रित हैं, तब मिश्चित तत्त्व से वेराग्य ही क्यों ? दुःख 
में सुख के सम्बन्ध से अनुराग क्यों नहीं ? अतः न्याग्रोचीत मार्ग यह है कि सुख के ग्रहण और 

















हे बह्सूत्रशाइरभाष्यम्‌ [अ-श्पा १स १ 


भामती 

हारे प्रयतितव्यम्‌ अव्जनोयतया दुःखमागतमपि परिहृत्य सुखमात्र भोचयते । तद्था--मत्स्याथों सश- 
ढकान्‌ सकण्टकान्‌ सत्स्यानुपादत्ते, स यावदादेयं तावदादाय विनिवत्तते । यथा बा--धान्यार्थो सपलालानि 
घास्पास्याहरति, स यावदादेयं तावदुपादाय निवत्तंते। तस्माद्‌ दुःखभयास्नानुकूलवेदनीयमेहिक वा5मुष्मिक 
वा सुख॑ परित्यक्तुमुचितम । नहिं मृगा: सन्तीति झालयो नोष्यन्ते, भिक्षुकाः सम्तोति स्थाल्यों नाथि- 
ओयन्ते । अपि च दृष्टं सुख चन्दनवनितादिसजूजन्म क्षृषितालक्षणेन दुःखेनाप्रातत्वादतिभोदणा त्यज्ये- 
तापि, न त्वामुष्मिक॑स्वर्गादि, तस्याविनाश्षित्वात्‌ । श्रूयते हि “अपाम सोमममृता अभूमा” इति । 
तथा च “अक्षय्यं ह वे चातुर्मास्थवाजिनः सुकृतं भवति””। न च क्ुतकत्वद्देतुक. विनाशित्वानुमानमत्र 
सम्भवति । नरशिरःकपालश्ौचानुमानववागमबाधितविषयत्वात्‌ । तस्माद्नयोक्तसाधनसम्पत्त्यभावात्न ब्रह्म- 
जिज्ञासेति प्राप्तम्‌ । ८ 

एवं प्राप्त आह भगवान्‌ सूत्रकारः & अतः इति ७ । तस्यायथ व्याचप्टे भाष्यकारः & यस्मादू वेद 
एवं इति &। अयमभिसन्धिः--सत्यं मृगभिक्षुकादयः शक्यां: परिहत्तुं| पाचकक्षषोबलादिभिः, दुःख 
त्वनेकविधानेककारणसम्पातजमशक्यपरिहारम्‌ अन्ततः साधनपारतन्त्यक्षयितालक्षणयोदुं:खयोः समस्तकुत- 
कसुखाविनाभावनियमात्‌ । नहि मधुविषसंपृक्तमन्नं विष परित्यज्य समधु शक्यं शिल्पिवरेणापि भोक्तुम्‌ । 


क्षयितानुमानोपोद्वलत च “तदाययेह कर्मंचितः” इत्यादि बचनं क्षयिताप्रतिपादकम्‌ “अपास सोमम्‌” 


भामती-व्याख्या 

दुःख के परिहार में यत्नशील होना चाहिए। अवजंनीयतया दुःख याद प्राप्त भी हो जाता हे, 
तब उसको छोड़ कर सुख का उपभोग वेसे ही करना चाहिए, जैसे मछली खानेवाला व्यक्ति 
काँटे-कूँटे के साथ ही मछली लाता है, किन्तु उसमें जितना उपादेय भाग होता है, उत्तना 
लेकर शेष छोड़ देता है । अथवा जंसे छिलकों ( भूसी ) के साथ धान लेकर उसमें से चावल 
निकाल कर भूसी का त्याग कर दिया जाता है। उसी प्रकार दुःख के भय से अनुकूल वेदनीय 
सुख का परित्याग करना उचित नहीं । लोक में खेती को हानि पहुंचानेवाले मृग (जानवर) हैं, 
तो क्या खेती बीजी नहीं जाती ? झिक्षुकों के डर के मारे क्या भोजन नहीं पकाया जाता ? 


दूसरी बात यह भी है कि लोक-प्रसिद्ध चन्दन, वनिता, आदि के सम्पर्क से जनित 
सुख की क्षयिता और दुःखमिश्रितता को देखकर उसका परित्याग किया भी जा सकता है. 
किन्तु पारलोकिक स्वर्गादि सुखों का त्याग सम्भव नहीं, क्योंकि वे नित्य माने गये हैं। ““अपां 
सोममृता अभूम” (शत. ब्रा. २६।२॥१ ), “अक्षय्यं हवे चातुर्मास्यपाजिन: सुकृतं भवति” 
( अथवेशि० ३ ) “स्वर्गादिसु्ं विनाशि, कृतकत्वाद्‌ घटादिवत्‌”--इस प्रकार का अनुमान 
वैसे ही आगम प्रमाण से बाधित है, ज॑से कि “नरशिरःकपालं शुचि, प्राण्यज्भत्वात्‌”--यह 
अनुमान “नारं-स्पृष्ट्वाईस्थि सस्नेहूं सवासा जलूमाविशेत्‌” इत्यादि आगमों के द्वारा बाधित 
है। इसलिए कथित वैराग्यादि-घटित साधनों का सम्पादन सम्भव न हो सकने के कारण 
ब्रह्मजिज्ञासा क्योंकर उपपन्न होगी ? 

समांघान--उक्त आशंका का निराकरण भाष्यकार कर रहे हैं--“यस्माद्‌ वेद एव! 
इत्यादि । आशय यह है कि लोक-विश्रुत मृग और भिक्षुक आदि का निवारण क्ृषिबलू आदि 
कर सकते हैं किन्तु लौकिक सुख में मिश्चित दु:ख का परित्याग सम्भव नहीं। एवं लोकिक 
सुख की क्षयिता के कारण भी परित्याग ही न्‍्यायोचित है। “तहाथेह कमंचितो छोकः 
क्षीयते” ( छां. उ. ६१६ ) इत्यादि वचन मुख्यरूप से जन्य सुख की क्षयिता के प्रतिपादक 
हैं किन्तु “अपां सोमम्‌” इत्यादि वाक्य अथंवाद होने के कारण मुख्याथ॑ के प्रतिपादक नहीं 
माने जाते, जेसा कि पौराणिकों ने माना है--“आशभृतसम्प्लवं स्थांनममृतत्व॑ हि. भाष्यते” 


+ ]. हिन्दीसहितभामतोसंवलितम्‌ <७ 


कम्मचितो लोकः क्षीयते; एवमेवामुत्र पुण्यचितो लोकः क्षीयते” ( छान्‍्दो० <।१६ ) 
इत्यादिः। तथा ब्रह्मविज्ञानाद॒ुपि पर पुरुषार्थ दशेयति-“ब्रह्मविदाप्नोति परम! 
( तैज्ि०ण २१) इत्यादिः। तस्माद्यथोक्तसाधनसंपस्यनन्तरं त्ह्मजिज्ञासा कतंव्या। 
ब्रह्मणो जिज्चासा त्रह्मजिज्ञासा । त्रह्म च वक्ष्यमाणलक्षणं “जन्माद्स्य यत/ इति | अत 
एव न ब्रह्म! शब्दस्य जात्यायर्थान्तरमाशज्डितब्यम्‌ | ब्रह्मण इति कर्मेणि षष्ठी, न शेषे; 
भामती 

इत्यादिक बचन मुख्यासस्भवे जघन्यवृत्तितामापादयति । यथाहुः पौराणिकाः---आशभूतसंप्लव॑ स्थानम- 
मृतत्व॑ हि भाष्यते' इति । 

. अन्न च ब्रह्मपदेन तत्प्रसाणं वेद उपस्थापितः। स॒ च योग्यत्वात्त्मयेह कमंचित:” इत्यादिरत इति 
स॒वंनासना परामृह्य हेतुपश्चम्था निविश्यते । स्पादेतद्‌--यथा स्वर्गादेः कृतकस्य सुखस्य दुःखानुषज़ूस्तथा 
बअद्यणोध्पीत्यत आह & तथा ब्रह्मविज्ञानादषि इति ७ । तेनायमर्थ:---अतः स्वर्गादीनां क्षयिताप्रतिपादकाद 
ब्रह्मशानस्य च परमपुरताथंताप्रतिपादकादागमाद्‌ यथोक्तसाधनसम्पत्‌ ततश्र जिज्ञासेति सिद्धम्‌। 

ब्रह्म जिशासापवव्यात्यानमाह & ब्रह्मणः इति ७ । षष्ठीसमासप्रदर्शनेन प्राचां वृत्तिकृतां अद्मणे 

, जिज्ञासा ब्रह्मजिज्ञासेति चतुर्थोसमासः परास्तो वेदितव्य: । तादश्यंसमासे प्रकृतिविकृतिग्रहरणं कत्तंव्यमिति 
कात्यायनीयवचनेन यूपदार्वादिष्वेव प्रकृतिविकारभूतेषु चतुर्थोसमासनियमाद्‌, अप्रकृतिविकारभूत इत्येब- 

सादो तन्निषेघात्‌ । अहबधघासादयः षष्ठोसमासा भविष्यन्तीत्यश्वघासादियु षष्ठोसमासप्रतिविधानात्‌ । षष्ठी- 

समासेअपि व ब्रह्मणो वास्तवप्राघान्योपपत्तेरिति । स्पादेतवद्‌-अहाणो जिज्ञासेत्युक्ते तत्रस्‍्नेकार्थत्वाद्‌ अह्म- 

शब्दस्य संज्ञयः, कस्य अह्मणो जिज्ञासेति ? अस्ति ब्रह्मशब्दो विप्रस्वजातो, यथा--ब्रह्महत्येति । अस्ति 


भामती-व्याख्या 

( वि. पु. २५।९६ ) । अर्थात्‌ भृतसंप्लव या महाप्रलय-पर्यन्त जो स्थायी होता है, उसे अमृत 
(या अनश्वर ) कह दिया जाता है। 'ब्रह्मविज्ञानादपि” इस भाष्य में प्रयुक्त ब्रह्म पद के द्वारा 
ब्रह्मविषयक प्रभाणभूत वेद और उसमें भी योग्यता के आधार पर 'तद्यथेह कमंचितः” इत्यादि 
वैदिक वाक्य गृहीत होते हैं। हेत्वर्थक पञ्चमी के द्वारा उक्त वाक्य का -प्रसज्भ॒ उपस्थित हो 
जाता हूँ । अतः श्रीभास्कराचाय ने जो भाष्यकार पर अनुपस्थित विवेकादि के आनन्तय के 
प्रतिपादन का आरोप लगाया है, वह निराघार होकर रह जाता हैं । जैसे स्वर्गादिर्प सुख 
में दुःख का सम्वन्ध होता है, वैसा त्रह्मूूप सुख में नहीं हैँ । अतः स्वर्गादि में क्षयित्वप्रतिपादन 
के साध्यम से ब्रह्मज्ञान की परम पुरुषार्थ-हेतुता स्पष्ट हो जाती हैं, जैसा कि श्रुति कहती 
है--“ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌” (ते. उ. २।१) । भाष्यकार ने “ब्रह्मणो जिज्ञासा ब्रह्मजिज्ञासा!-- 
ऐसा षष्ठीसमास दिखाकर अपने से पूव॑वर्त्ती वृत्तिकार के द्वारा प्रदर्शित 'ब्रह्मणे जिज्ञासा ब्ह्म- 
जिज्ञासा'--इस प्रकार के चतुर्थीसमास का निराकरण ध्वनित कर दिया है, क्योंकि 'तादर्थ्यं- 
समासे 'प्रकृतिविक्रृतिग्रहणं कत्तंव्यम'--इस प्रकार कात्यायन-वचन के द्वारा यूपच्दार आदि 
परिगणित स्थानों पर ही चतुर्थीसमास मानते हैं, सत्र नहीं । ब्रह्मजिज्ञासा के समान प्रकृति- 
विकारभाव-रहित स्थल पर निषेध एवं 'अश्वघासादय! षष्ठीसमासा भविष्यन्ति” इत्यादि बचनों 
के द्वारा ब्रह्मजिज्ञासा आदि पदों में षष्ठोसमास का विध्वान माना गया है। षष्ठीसमास में भी 
ब्रह्म की प्रधानता अक्षुण्ण रह जाती है । 

शज्ञा--'ब्रह्मणो जिज्ञासा'--ऐसा कहने पर भी ब्रह्मशब्द के अनेक अर्थों को ध्यान में 
रखकर सन्देह उपस्थित हो जाता है कि किस ब्रह्म की जिज्ञासा प्रस्तुत की जा रही है ? 
ब्रह्म शब्द विप्रत्व जाति में प्रयुक्त होता है, जैसे कि “ब्रह्महत्या', । ब्रह्म शब्द वेद में भी प्रयुक्त 
है, जैसे कि 'ब्रह्मोज्ञम्‌' एवं परमात्मा का भी वाचक ब्रह्म शब्द होता है जैसे कि 'ब्रह्मवेद 














<८ जहासूत्रशाह्लरभाष्यम्‌ [अ. १ पा. १ खू. १ 


जिज्ञास्यापेक्षत्वाज्जिज्ञासायाः, जिज्ञास्थान्तरानि्देशाच्च । नन्ु शेषषष्ठीपरियप्रहे<पि 


भामती 

व वेदे, यथा--ब्रह्मोज्ममिति अस्ति च परमात्मनि, यथा--न्रह्म वेद ब्रह्मेव भवतीति तमिसं संशयमपा- 
करोति & ब्रह्म च॒ वक्ष्यमाणलत्षणम्‌ इति &। यतो ब्रह्मजिज्ञासां प्रतिज्ञाय तज्ञापनाय परमात्मलक्षणं 
प्रणयति ततो5वगच्छामः परमात्मजिज्ञासेवेयं न विप्रत्वज्ञात्यादिजिज्ञासेत्यथं: । 

षष्ठीसमासपरिग्रहे४पि नेयं कर्मंषष्ठी, किन्तु शेषलक्षणा, सम्बन्धमात्रं च शेष इति ब्ह्मणो जिज्ञासे- 
न्युक्ते ब्रह्मसम्बन्धिनी जिज्ञासेत्युक्त भवति । तथा च॒ ब्रह्मस्वरूपप्रमाणयुक्तिसाधनप्रयोजनजिज्ञासा: सर्वा 
ब्रह्मजिज्ञासार्था ब्रह्मजिज्ञासयाध्वरुद्धा भवन्ति। साक्षात्पारम्पय्येण च॒ ब्रह्मसम्बन्धात्‌ । क्मंषष्ठयां तु 
बह्माशव्दाथं: कं, स च स्वरूपमेवेति तत्प्रमाणादयों नावरुध्येरन्‌, तथा चाप्रतिज्ञातार्थचिन्ता प्रमाणादिषु 
भवेदिति ये मन्यन्ते तान्‌ प्रत्याह & ब्रह्मण: इति । & कर्मणि इति & । अन्न देतुमाह & जिज्ञास्येति & । 
इच्छाया: प्रतिप्त्त्यनुबन्धो ज्ञानं, ज्ञानस्य च ज्ञेयं ब्रह्म, न खलु ज्ञानं ज्ञेयं विना निरूष्यते, न च जिज्ञासा 
ज्ञानं बिनेति प्रतिपत्त्यनुबन्धत्वात्‌ प्रथम जिज्ञासा कर्मेंवापेक्षते, न तु सम्बन्धिमात्रम्‌। तदन्तरेणापि सति 
कर्मणि तन्निर्पणात्‌ । नहि चन्द्रससमादित्यं चोपलभ्य कस्यायप्रिति सम्बन्ध्यन्बेषणा भवति । भवतति तु 


भामती-व्याख्या 





ब्रहव भवति' । 

समाधान-दक्त शंका का परिहार करते हुए भाष्यकार कहते हैं-“ब्रह्म च वक्ष्य- 
माणलछक्षणम्‌' । ब्रह्मजिज्ञासा की प्रतिज्ञा करने के अनन्तर द्वितीय सूत्र में सूत्रकार परमात्मा 
का लक्षण कर रहे हैं, उससे यह नितान्त स्पष्ट हो जाता है कि ब्रह्म-जिज्ञासा पद में “ब्रह्म? पद 
परमात्मा का ही वाचक है, विप्रत्वादि जाति का नहीं। षष्ठी-समास में भी कमंषष्ठी नहीं 
अपितु शेषषष्ठी का ही परिग्रह किया जाता है । सम्बन्धमात्र का शेष पद से विधान किया 
गया है । ब्रह्मणो जिज्ञासा ऐसा कहने से ब्रह्मसम्बन्धी जिज्ञासा प्रतीत होती है । इस प्रकार 
ब्रह्म के स्वरूप, प्रमाण, युक्ति, साधन और प्रयोजन आदि की जिज्ञासा ब्रह्मजिज्ञासा में 
समाविष्ट हो जाती है। फलत: चतुलेक्षणी वेदान्तमीमांसा का ग्रहण ब्रह्म॑जिज्ञासा पद से हो 
जाता है, क्योंकि साक्षात्‌ या परम्परया ब्रह्म का सम्बन्ध सर्वत्र है। कर्मषष्ठी का ग्रहण करने 
पर केवल ब्रह्मशब्दार्थ कमं होता है वह केवल स्वरूप का ही उपस्थापक होता है, प्रमाणादि 
का संग्राहक नहीं । जो लोग प्रमाणादि के ग्रहण में अप्रतिज्ञात चर्चा का प्रसड्भ॒ उद्धभावित 
करते हैं, उनके लिए कहा गया है--“ब्रह्मण इति कर्मणि षष्ठी न शेषे” | उसका कारण स्पष्ट 
करते हुए कहा गया है--जिज्ञास्थापेक्षत्वात्‌ जिज्ञासाया:। इच्छा का विषय है ज्ञान और 
ज्ञान का ज्ञेय है ब्रह्म । ज्ञेय के बिना ज्ञान क्रा निरूपण सम्भव नहीं और ज्ञान के बिना 
जिज्ञासा का निरूपण नहीं हो सकता । ज्ञानकर्मंक इच्छारूप जिज्नासा सर्वप्रथम ज्ञान की ही 
अपेक्षा करतो है, सम्बन्धि-मात्र की नहीं । सम्बन्धिसामान्य के बिना भी कर्म का निरूपण 
किया जा सकता है, ज॑से कि चन्द्रमा और आदित्य को देखकर 'कस्यायम्‌' इस प्रकार की 
सम्बन्धिसामान्य की अपेक्षा नहीं देखी जाती, किन्तु ज्ञानम्‌! ऐसा सुनने पर 'किंविषय्क॑ 
ज्ञानम्‌ ?” इस प्रकार कर्म की ही अपेक्षा होती है। अतः प्रथम अपेक्षा के बल पर ब्रह्म का 
जिज्ञासा के साथ कमंत्वेन ही सम्बन्ध होता है, सामान्य सम्बन्धितया नहीं, क्योंकि सामान्य 
सेम्बन्धिता मुख्य नहीं, गौण मानी जाती है। इस प्रकार “ब्रह्मण:” में कर्मा्थक षष्ठी विभक्ति 
मानती गई है। यदि कहा जाय कि जिज्ञास्य पदार्थ के बिना जिज्ञासा का निरूपण नहीं हो 
सकता--यह ठीक है किन्तु ब्रह्म को छोड़कर जिज्ञास्य कोई अन्य भी हो सकता है। तो वैसा 
नहीं कहा जा सकता, क्योंकि “जिज्ञास्यान्तरानिर्देशाच्च” । 








०) ] हिन्दीसहितभामतीसंचलितम्‌ <९, 


ब्रह्यणो जिज्ञासाकमत्वं न विरुष्यते, संबन्धसामान्यस्यथ विशेषनिष्ठत्वात्‌ । एयम्रपि 
प्रत्यक्ष अ्ह्मणः कर्मेत्वमुस्सज्य, सामान्यद्वारेण परोक्ष कर्मेत्थं कल्पयतों व्यथः परया्थः 
स्थात्‌। न व्यथ, ब्रह्माश्रिताशेषविचारप्रतिश्नानाथेत्वादिति चेन्‍न्न, भ्रधामकरितरहे 
तवपेक्षितानामर्था क्षिप्तत्वात्‌ । ब्रह्म हि ब्लानेनाप्तुमिष्ठतमत्वात्मधानम्‌ । तस्मिन्प्रधाने 
जिशासाकर्मणि परिणशहोते येजिंशासितेर्विना ब्रह्म जिज्ञासितं न भघति, तास्यर्थाक्षिप्ता- 
ग्येवेलि न पृथक्सूत्रयितव्यानि । यथा राजासो गच्छतीत्युक्ते सपरिधारस्थ राशी 
गमनमुक्त भवति, तद्धत्‌ । श्र॒त्यतुगमाच्व--“यतो वा इमानि भूतानि जायम्ते! ( लैकि० 
३१ ) इत्याद्याः भ्रुतयः, 'तद्िजिज्ञासस्व, तदूत्रह्म ( तैत्ति० ३१) इति ग्रस्यक्षमेष 
ब्रह्मणो जिज्ञासाकर्मत्वं.दर्शयन्ति | तच्च कर्मणि षष्ठीपरिश्रद्दे सजेणासुगतं भघलि। 


भामती 
शाममित्युक्ते विषयान्वेषणा किविषयमिति? . तस्मात्प्रथममपेक्षितत्वात्‌ क्मंतयेव ब्रह्म सम्बध्यते, न 
पम्बन्धितामात्रेण, तस्य जघस्यत्वात्‌ । तथा च कर्मणि षष्ठोत्यर्थ: । ननु सत्यं न जिज्ञास्यमन्तरेण जिज्ञासा 
निरूप्यते, जिज्ञास्पान्तरं त्वस्था भविष्यति, ब्रह्म तु शेषतया सम्भन्त्स्यते इत्यत आह & जिज्ञास्याम्त- 
रैति ७। निगृढ़ाभिप्रायश्लोदयति & ननु शेषषष्ठीपरिग्रहेषपि इति ७ । सामान्यसम्बन्धस्थ विशेषसभ्य« 
न्थाविरोधेन क्मंताया अविघातेन जिज्ञासानिरूपणोपपत्तेरित्यथं: । - 

निगूढ़ाभिप्राय एव दूषर्यात & एवसपि प्रत्यक्ष ब्रह्म: इति ७ वाच्यस्य कर्मत्वस्य जिशासयी 
प्रथममपेक्षितस्य प्रथमसम्बन्धाहंस्य चान्वयपरित्यागेन पश्चात्‌ कथब्विवपेक्षितस्य सम्बन्धिसात्रस्य सम्बन्धों 
जघन्यः प्रथम प्रथमश्न जघन्य इति सुव्याहतं न्यायतत्वम्‌। प्रत्यक्षपरोक्षाभिषानं च॒ प्रायम्याप्रापक्य- 
स्फुटत्वास्फुटत्वाभिप्रायम्‌ । चोदफः स्वाभिप्रायमुवृधघाटयति & न व्यर्थों ब्रह्माभ्िताशेषेतिक । व्यास्यात- 
पेतवघस्तात्‌ू । समाघाता स्वाभिसन्धिमुद्घाटयति & न, भ्रधानपरिप्रहे हृति ७। वास्तव प्राघान्य॑ 
श्रह्मणः । शेष सनिवर्शनमतिरोहिताथ, श्रुत्यनुगमश्चातिरोहितः । 

भामती-श्यारुया 

शेषार्थंक षष्ठी मानकर भी ब्रह्मगत कमंता का उपपादन किया जा सकता है--इस 
आशय को मन में रखकर शेष-षष्ठीवादी शद्भा करता है-“ननु शेषषष्ठीपरिग्रहैईषि'” । 
“निविशेष॑ न सामान्यम्‌ः--इस न्याय के अनुसार सामान्य सम्बन्ध का किसी-न-किसी विशेष 
अर्थ में पयेवसान मानना होगा, अत: कर्मता में ही उसका तात्पय॑ मानकर त्रह्मकर्मक जिज्ञासा 
का उपपादन किया जा सकता है। द्वाविड़ प्राणायाम का प्रसज्भू स्मरण कर सिद्धान्ती 
( कर्मषष्ठीवादी ) उक्त शद्भू[ का निरास, करता है--“एत्रमपि प्रत्यक्ष ब्रह्मण: कर्मत्व- 
मुत्सृज्य ।” उक्त षष्ठी किस अथ में प्रयुक्त है? इस भाकांक्षा में प्रथमतः कमंता का प्रस्ताव 
ठुकराकर शेष-षष्ठी मान कर पुनः शेषता का कमंता में उपस्ंहार करना कर्मंतारूप मुख्य 
अथ को गौणता और गौणभूत शेष-षष्ठी को मुख्यता प्रदान करना अत्यन्त अनुचित है और 
निरथंक श्रममात्र है। शेष-षष्ठीवादी अपने श्रम की निरथेंकता का परिहार करता है-- 
“न व्यर्थ” । शेष-षष्ठी मानने पर ब्रह्मा-सम्बन्धी प्रमाणादि के विचार को प्रतिज्ञा-वाक्‍्य में 
समाहित करने के लिए शेष-षष्ठी मानना साथेक है, निरथंक नहीं। कमंता-षष्टीबादी 
अपना मस्तव्य उद्घाटित कर रहा हैं--“न, प्रधानपरिग्रहे तदपेक्षितानामर्थाक्षिप्तत्वात्‌”। 
संक्षिप्त समाधान का ही विस्तार किया जाता है--“ब्रह्म हि ज्ञानेनाप्तुमिष्टम” | आशय यह 
है कि क्म-षष्ठी मानकर ब्रह्म की प्रधानता का छाभ होता हैं, प्रधानभृत अर्थ की जिज्ञासा 
प्रतिज्ञात होने पर अज्भभूत सभी पदार्थों की जिज्ञासा वंसे ही प्रतिज्ञात हो जाती हे, जैसे 
'राजासौ गचछति'--ऐसा कहने पर राजा का समस्त परिजन-वर्ग गृहीत हो जाता है । 

श्र 
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तैस्माद्‌ त्रह्मण इति कमेणि षष्ठो । ज्ञातुमिच्छा जिज्ञासा। अवगतिपयेन्तं ज्ञानं सन्वा 
ज़्याया इच्छायाः कम, फलविषयत्वादिच्छायाः । ज्ञानेन हि प्रमाणेनावगन्तुमि्श त्रह्म । 
ज्ह्मावगतिहिं पुरुषारथ, निःशेषसंसारबीजाविद्याद्यनर्थनिबहंणात्‌ । तस्माद्‌ ब्रह्म 
_मती 

तदेवमभिमद॑ सम्नासं व्यवस्थाप्य जाग कक & ज्ञातुम्‌ इति ७ । स्यादेतत्‌ू-न ज्ञान- 
सिच्छाविषयः । सुखदुःखावाप्तिपरिहारो बा तदुपायों वा तदृद्वारेणेच्छागोचर:। न चेव॑ ब्रह्मविज्ञानम्‌ ३ 
ञञ़ खल्वेतदनुकूलमििति वा प्रतिकूलनिवृत्तिरिति बाइनुभूयते । नापि तयोद॒पायः, तस्मिन्‌ सत्यपि सुखभेद- 
स्यादर्शनात्‌ । अनुवत्तंसानस्य च वुःछस्यानिवृत्तेः । तस्सान्न सृत्रकारवचनमात्रादिषिकसता ज्ञानस्येत्यत 
भ्राह & अवगतिपय्य॑न्तम्‌ इति &। न केवरू ज्ञानमिष्यते किन्त्ववर्गात साक्षात्कारं कुवबंदवग तिपय्य॑न्तं 
सम्वाच्याया इच्छाया: कर्म । कस्मात्‌ ? फलविषयत्वादिच्छाया: तदुपायं फलपय्य॑न्त॑ गोचरयतीच्छेति 
दोषः । ननु_भवत्ववगतिपय्य॑न्तं ज्ञानं, किमेतावतापीष्णए भवति। न ह्मपेक्षणीयविषयमवगतिपय्य॑नलमपि 
ज्ञानमिष्यत इत्यत आह ७ ज्ञानेन हि प्रमाणेनावगन्तुमिष्टं ब्रह्म & । भवतु बह्मविषयावगति:, एबमपि 
कथमिष्टेत्यत आह & ब्रह्मावगतिहिपुरुषायं: ७ । किमभ्युदयः ? न, किन्तु निःश्रेयसं विगलितनिखिल- 
बुःखानुषज़ुप रमानल्दघनबह्मावगतिब्रह्मण: स्वभाव इति सेव निःश्रेयसं पुरुषार्थ इति । स्यादेतत्‌ू--न 
ब्रह्मावगतिः पुरुषार्थ: । पुरुषव्यापारव्याप्यो हि पुरुषार्थ: । न चास्या ब्रह्मस्वभावभूताया . उत्पत्तिविकार- 
संस्कारप्राप्ततः सम्भवन्ति । तथा सत्यनित्यस्वेन तत्स्वाभाव्यानुपपत्तेः । न चोत्पत्त्याद्यमावे व्यापार- 
ध्याप्यता । तस्मान्न ब्रह्माबगतिः पुरुषां इत्यत आह ४8 निःशेषसंसारवीजाविद्याद्यनर्थनिबहंणात्‌ ६8 । 


सत्यं ब्रह्मावगतो ब्रद्वास्वभावे नोत्पतत्यादयः सम्भवन्ति । तथाप्यनिवंचनोयानाथ्विद्यावज्ञाद्‌ ब्रह्मस्वभावो5- 
|. 33क्‍3७3७७७७+ 3० 


भामती-व्याख्या 

“जिज्ञासा? पद का अथ॑ किया जाता है--“ज्ञातुमिच्छा” । 

शह्ला--ऊपर ज्ञान को जो इच्छा का विषय माना गया, वह उचित नहीं क्योंकि 
स्वभावतः सुख की प्राप्ति, दुःख का परिहार एवं उनके उपायभूत पदाथे ही इच्छा के विषय 
माने जाते हैं, ब्रह्मण्नान न तो सुखरूप है, क्योंकि अनुकूल वेदनीय नहीं। न. दुःख की 
निवृत्तिरूप है और न उनका उपायरूप ही है, क्योंकि उसके होने पर भी न तो सुखादि की 
प्राप्ति देखी जाती है और न वतंमान दुःख की निवृत्ति । केवल सूत्रकार के वेसा कह देने मात्र 
से.ज्ञान को इच्छा का विषय नहीं माना जा सकता । 

समाधान--भाष्यकार ने उक्त शद्भू का निराकरण करने के लिए ज्ञान का परिष्कार 
किया है--“अवगतिपरय्य॑न्तं ज्ञानम्‌” । केवल ज्ञान को इच्छा का कम नहीं माना जाता, अपितु 
आत्मा का साक्षात्कारात्मक ज्ञान विवक्षित है, क्योंकि इच्छा सर्दंव फलविषथिणी होती है, 
फल है--मोक्षरूप सुख, अत: इच्छा उसके उपायभूत विचार-जन्य ब्रह्म-साक्षात्कार को विषय 
करती है। अवगति-पय॑न्त ज्ञान की विवक्षा होने पर अभीष्ठ-सिद्धि का प्रकार बताया जाता 
है--' ज्ञानेन हि प्रमाणेनावगन्तुमिष्ठं ब्रह्म, ब्रह्मावगतिहि पुरुषार्थ:” । 'पुरुषार्थ' पद से यहाँ 
ब्रभ्युदयरूप पुरुषार्थ विवक्षित नहीं, अपितु मोक्ष अभिप्रेत है, जो कि सभी प्रकार के दु!खों के 
सम्बन्ध से रहित परमानन्द-धन ब्रह्म की अवगति ब्रह्म का ही स्वरूप है, उसको ही निःश्रेयस्‌ 
ग्रा मोक्ष कहते हैं। ब्रह्मस्वरूपभूत मोक्ष की उत्पत्ति, विकृति या संस्कार सम्भव नहीं, अन्यथा 
$ उत्पत्त्यादि मानने पर ) मोक्ष अनित्य होकर नित्य कूटस्थ ब्रह्म] का स्वरूप न हो. सकेगा। 
मोक्ष की जब उत्पत्त्यादि सम्भव नहीं, तब वह पुरुष के किसी व्यापार से साध्य न होने के 
क़ारण पुरुषार्थ क्योंकर बन सकेगा ? इस प्रश्न का उत्तर है--“निःशेषसंसारबीजाविद्याद्य- 
नर्थनिबहंणात्‌” । यद्यपि ब्रह्मस्वरूपभूत ब्रह्म की अवगति के उत्पत्त्यादि सम्भव नहीं, तथापि 
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विजिज्ञासितव्यम्‌ । तत्पुनब्रेह्म प्रसिद्धमप्रसिद्धं वा स्थात्‌। यदि त्रसिद्ध, न जिज्ञासि- 
भामती 

पराधीनप्रकाशो5पि प्रतिभासमानो5पि न प्रतिभातीब पराधीनप्रकाश इव देहेन्द्रियादिभ्यो भिन्नोध्प्यभिन्न ड््व 
भासत इति संसारबीजाविद्याद्यनर्थनिबहंणात्‌ प्रागप्राप्त इब तस्मिन्‌ सति प्राप्त इब भवतीति पुरुषेणा- 
ध्यंमानत्वात्‌ पुरुषार्थ इति युक्तम्‌। अविद्यादीत्याविप्रहणेन तत्संस्कारोइवरध्यते । अविद्यादिनिवृत्तिस्तू- 
पासनाकार्य्यादन्‍तःकरणवृत्तिभेदात्‌ साक्षात्कारादिति व्रष्टव्यम्‌ । 

उपसंहरति % तस्माद्‌ ब्रह्म जिज्ञासितव्यमुक्तलक्षणेन मुमुक्षुणा &। न खलु तऊ्ानं बिना 
सवासनविविधदुःखनिदानसविद्योच्छियते । न॒च॒तदुच्छेवमन्तरेण विगलितनिखिलदुःखानुषज्भानन्दधन- 
ब्रह्मात्मतासाक्षास्काराविर्भावो जीवस्थ। तस्मादान#ंदघनब्रह्मात्मतामिच्छता तदुपायो ज्ञानमेषितव्यम्‌ । 
तच्च न केव्लेश्यो वेवान्तेभ्योईवि तु ब्रह्ममीमांसोपकरणेभ्य इति इच्छामुखे ब्रह्ममीमांसायां प्रव्॒य॑त्तें, 
न तु वेदास्तेषु तवर्थविवक्षायां वा। तत्र फलवर्दर्थाववोधपरतां स्वाध्यायाध्ययनविधेः सूत्रयता5यातो 
घर्मंजिज्ञासेत्यनेनेव प्रवत्तितत्वादू, धर्मग्रहणस्य वेदार्थोपलक्षणस्वेनाधमंवद्‌ ब्रह्मणोधप्युपलक्षणाज्च । यदि ले 
ध्ंभोमांसावद्‌ वेवार्थमीमांसया अह्ममोमांसाध्याक्षेप्तुं शक्यते, तथापि प्राच्या मीमांसया न तथू व्युत्पादतें, 
नापि ब्रह्ममोमांसाया अध्ययनमात्रानस्तय्यंसिति ब्रह्ममीमांसारम्भाय नित्यानित्यविवेकाश्ानन्त्यंप्रदर्शनाये 





भामती-व्याख्या 
ब्रह्म का वह स्वरूप अनिवंचनीय अनादि अविद्याड्प आवरण से आवृत. होने के कारण 
अप्रतिभात, पर प्रकाश और वेहेन्द्रियादि से भिन्न होने पर भी अभिन्‍न-जंसा प्रतीत होता है;। 
संसाररूप अनर्थ पदार्थों के कारणीभूत अनिवंचनीय अज्ञान की निवृत्ति से पहले प्राप्त ओर 
अविद्या की निवृत्ति हो जाने पर प्राप्त-जैसा होकर पुरुषार्थ बन जाता है। यहाँ “अविद्यादि”- 
इस आदि पद के द्वारा अविद्या-जनित संस्कार विवक्षित हैं। अविद्या की निवृत्ति ब्रह्मोपासना 
के कार्यभूत मानस वृत्ति विशेषरूप साक्षात्कार से होती है--यह कहा जा चुका है । जिज्ञासा- 
प्रसद्भ का उपसंहार किया जाता है--“तस्माद्‌ ब्रह्म जिज्ञासितव्यम्‌”” । आर्थात्‌ विवेक- 
बैराग्यादि साधनों से सम्पन्न मुमुक्षु के द्वारा उक्त ब्रह्म अवश्य हल“ है; क्योंकि 
ब्रह्म-ज्ञान के विना विविध दु:खों की कारणीभूत अविद्या का समूल उच्छेद नहीं हो सकता, 
उस उच्छेंद के विना जीव को निखिल दुःख-सम्बन्ध से रहित ब्रह्म का अभेद-साक्षात्कार नहीं 
हो सकता, अतः आनन्द-घन ब्रह्म के अभेद-साक्षात्कार की इच्छा रखनेवाले मुमुक्षु को “न उक्त 
साक्षात्कार के उपाय की गबवेषणा करनी चाहिए । वह साक्षात्कार केवल वेदान्त-वाक्यों से 
नहीं, अपितु ब्रह्म-मीमांसारूप सहायक तक से संवलित वेदान्त-वाक्यों के द्वारा सम्पन्न होता 
है। सामान्यतः ज्ञात और विशेषतः सन्दिग्ध ब्रह्म के जानने की इच्छा सहजतः मुमुध्तु पुरुष 
को होती है, जिससे अनुप्राणित हो कर बह ब्रह्म-विचार में प्रवृत्त होता है, केवल वेदान्ताशे- 
ज्ञान की इच्छा से नहीं, क्योंकि केवल अथं-ज्ञान की इच्छा रखनेवाले पुरुष की प्रवृत्ति तो 
महबषि जैमिनि के अध्ययन-विधि-सूचक “अथातों धमंजिज्ञासा” ( जे सू. १११११ ) इस सूत्र से. 
ही सिंद्ध हो जाती है। उस सूत्र में 'ध! पद सकल वेदार्थ का लक्षक है, अतः ब्रह्म का भी 
वैसे ही संग्राहक हो जाता है, जैसे--अध्पं का, अत एव पार्थंसारथि मिश्र कहते हैं--“'धर्मंग्रह् 
चोपलक्षणार्थम्‌, अधर्मस्यापि हानाय जिज्ञास्यात्‌” (शाखदी. पृ. १५)। यद्यपि वेदाथ॑-मीमांसा 
के द्वारा धर्-मीमांसा के समान ब्रह्म-मीमांसा का भी ग्रहण हो सकता है, तथापि पूर्व भीमांसा 
में न तो ब्रह्म का व्युत्पादन किया गया है और न ब्रह्म-मीमांसा में वेदाध्ययनमात्र का अनन्तय॑ 
विवक्षित है, अतः नित्यानित्य वस्तु के विवेकाद का आनन्तये दिखाने के लिए “अथातो 
ब्रह्मजिज्ञासा” ( ब्र. सू. ११॥१ ) इस सूत्र का आरम्भ आवश्यक है, इसमें किसी प्रकार कीं 
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शषण्यभू । अथा प्रसिद्ध, नेध शक्‍्यं जिशासितुमिति । उच्यते--अस्ति ताधवू ब्रह्म नित्य- 


भामती 

छेद सूजसारस्मणोयमित्यपोनरकक्‍्त्यम्‌ । स्थादेतवु--एतेन सूत्रेण ब्रह्मज्ञानं प्रत्युपायता मोमांसाया: प्रति- 
ग्रक्नन्न इत्युक्र, तदयुकतं, विकल्पासह॒त्वादिति चोदयति & तत्‌ ,पुनश्नंह्य इति ७ । वेवान्तेभ्यो5पोस्वेय- 
रृत्म स्वतःसिद्धप्रामाण्येभ्य: प्रसिद्धमप्रसिद्धं वा स्थात्‌ । यबि भ्रसिद्धं वेबान्तवाक्यसमुत्येन निश्चयज्ञानेन 
बिषयोकृतं ततो न जिज्ञासितव्यम्‌, निष्पावितक्रिये कर्मणि अविश्ेषाधायिनः साधनस्य साधनन्यायाति- 
प्ल्नात्‌ । अथाप्रसिद्ध वेदान्तेभ्यस्तहि न तबू वेदान्ताः प्रतिपादयन्तीति स्वंथाउप्रसिद्ध॒॑ लेव शक्‍्य जिश्ला-. 
सिल्दुम्‌ । अनुभूते हि प्रिये भवतीच्छा न तु सर्वंयाइननुभूतपूर्वे। न चेष्यमाणमपि शाक्‍यं ज्ञातुं, प्रमाणा- 
भावात्‌ । झब्दो हिं तस्य प्रमाणं वक्तव्यम्‌ । यथा कक्ष्यति “शास्त्रयोनित्वात्‌॒”--इति। स चेन्नाबबोध- 
बत्ति, कुतस्तस्प तत्र प्रामाण्यम्‌ । न व प्रमाणान्तरं अह्मणि प्रक्रमते । तस्मात्प्रसिद्धस्य ज्ञातुं धक्यस्पाध्य- 
जिक्लासनादू अप्रस्तिद्धस्येछ्छाया अविषयश्वादू अशक्यज्ञानत्वाच्च न ब्रह्म जिज्ञास्यमित्याक्षेप: । 

परिहरति &उच्यते अस्ति ताबद ब्रह्म नित्यशुद्धबुद्ध मुक्तस्वभावम्‌७ ॥ अयमसर्थ/-- प्रागपिं 
अआमोमांसाया. अधोतवेदस्थ. निगमनिरुक्तव्याकरणाविपरिशीलनविदितपदतदर्थंसम्बन्धस्य सेब 


झ्ोम्पेदमप्र॒ आसीदित्युपक्मात्‌तस्‍्त्यमसोत्यन्तात्‌.. सन्दर्भा प्चित्यस्वाञुपेतबल्मस्वरूपादगमस्ताबदापाततो 


भामती-बव्याख्या 
पुनररुक्ति नहीं । 
श्ढा - ब्रह्म-ज्ञान की साधनता जो ब्रह्म-जिज्ञासा में कही गई, वह सम्भव नहीं-ऐसा आक्षेप 
किया जाता है-“तत्पुनब्रेह्म प्रसिद्धमप्रसिद्ध वा स्यात्‌ ?” अपौरुषेय वेद में प्रामाण्य स्वतः 
सिद्ध है, अत: उसके एकदेश भूत वेदान्त-वाक्यों के द्वारा जीवाभिन्न ब्रह्म का निश्चय है ? अथवा 
नहीं ? यदि वेदान्त-वाक्य-जन्य निश्चय की विषयता ब्रह्म में पहले से है, तब ब्रह्म-जिज्ञासा की 
आवश्यकता नहीं, क्योंकि [ जैसे पव॑त में अग्न्यादिख्प कमंकारक की सिद्धिरूप क्रिया-सम्पन्न 
हो जाने पर अग्नि में सन्दिग्धता न रहने के कारण अग्नि का साधनीभूत न्याय साधन ही नहीं 
रहता, वंसे ही ] जिज्ञासा के कमंभूत ब्रह्म की अवगति हो जाने पर उसकी जिज्ञासा सम्भव 
नहीं रह जाती | यदि वेदान्त-वाक्यों से ब्रह्म का ज्ञान नहीं होता, तब यह जो कहा जाता ' है 
कि “वेदान्ता: ब्रह्म प्रतिपादयन्ति”” । वह सवंथा अप्रसिद्ध हो जाता है, तब ब्रह्म की जिज्ञासा 
क्योंकर होगी? क्योंकि जो प्रिय पदार्थ अनुभूत होता है, उसी की ही जिज्ञासा होती 
है, सवंथा अननुभूत पदार्थ की नहीं । अननुभूत पदार्थ की जिज्ञासा होने पर भी प्रमाण के 
जभाव में उसका ज्ञान सम्भव नहीं, शब्द को ही ब्रह्म में प्रमाण कहा जाता है--“शास्त्रयो- 
नित्वात्‌” | वह आगम यदि ब्रह्म का बाध नहीं कराता, तब वह ब्रह्म में प्रमाण क्योंकर होगा ? 
ब्रह्म में कोई अन्य प्रमाण सम्भव नहीं । फलतः प्रसिद्ध पदाथं का ज्ञान सम्भव होने पर भी 
उसमें जिज्ञास्यता नहीं बनती और अम्रसिद्ध पदार्थ तो इच्छा का विषय हो नहीं होता. 
उसका ज्ञान भी सम्भव नहीं, अत: ब्रह्म कथमपि जिज्ञस्थ नहीं-यह आक्षेपवादी का 
संक्षिप्त वक्तव्य है । 
समाघधान--उक्त आक्षेप का परिहार किया जाता है “उच्यते--अस्ति तांवद्‌ ब्रह्म 


नित्यशुद्धवुद्धस्वभावम्‌” । भाव यह है कि जिस व्यक्ति ने वेद का अध्ययन कर लिया है, जिसे 
निधष्ठु, निरक्त और व्याकरणादि के परिशीलन से पद-पदार्थ का संगति-ग्रह हो चुका है, उस 
व्यक्ति को ब्रह्म-जिज्ञासा से पहले भी आपातत: ब्रह्म-ज्ञान हो जाता है, क्योंकि जो व्यक्ति 
वेदान्त-प्रकरण के उपक्रम में “सदेव धोम्येदमग्र आसीत्‌” ( छां. ६।२॥१ ) इस प्रकार सद्ब्रह्म 
का उल्लेख, मध्य में “तत्त्वमसि” (छां. ६२१ ) इस प्रकार पुन:पुनः चर्चा ओर अन्त में 


/#क्रमेवाद्वितीयम्‌” ( छां. ६।२।१ ) ऐसा ब्रह्म का स्वरूप देखता है, उसको विचार के विना 
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शुद्बुद्धमुक्तस्वभावं, स्ेक्, सर्वशक्तिसमन्वितम्‌; ब्रह्मशब्दस्य हि व्युत्पाद्यमानस्य 
नित्यशुद्धत्वादयो 3र्थाः प्रतीयन्ते; बृद्दतेर्धातो रर्थाचुगमात्‌ । सर्वेस्थात्मत्वान्य ब्रह्मास्ति- 
भामती 
विचाराह्ठिनाध्प्यस्ति । अनत्र च॒ ब्रह्मत्वाविनावगम्येन तद्दिषयमवगम॑ लक्षयति । तदस्तित्वस्थ 
सति बिमशें विचारात्प्रागनिर्णयात्‌ । नित्येति क्षबितालक्षणं दुःखमुपक्षिपति । छुद्धेति बेहा- 
शुपाषिकमपि दुःखसयाकरोति । बुद्धेत्यपराधोनप्रकाशसानस्दात्मातं॑._ बशंयति, आलन्दप्रकाश- 
योरशेदांत्‌ । स्थादेतत्‌-मुक्तो सत्यामस्येते शुद्धत्वादयः प्रथन्ते, ततस्तु प्राग्‌ वेहाइभेदेन तद्संजन्म- 
जरामरणाविदुःखयोगादित्यत उक्त ७ मुक्तेति & । सेब मुक्त: सदेव केवलोध्नाद्वविद्यावज्ञात्‌ तु ज्ञान्या 
तथा5वभासतं इत्यर्थ: । 
तदेबसनोपाधिक ब्रह्मणो रूप वर्शयित्वाईविद्योपाधिक रूपमाह. & सवंज्ञं स्वक्षक्तिसमन्वितम्‌ ७ । 
तबनेन जगत्कारणत्वमस्य दकशितं, शक्तिज्ञानभावाभाबानु विधानात्‌ कारणत्वभावाभावयोः: । कुतः पुनरेबं- 
भूतत्रह्मस्वरूपाबगतिरित्यत आह ७ ब्रह्मशब्वस्थ हि इति & । न केबल सदेव सोम्येद्सित्यादीनां, वाक्यानां 
पर््यालोचनया इस्थस्भूलश्रह्मावगतिः अपि तु ब्रह्मपदर्माव निबंचनसामर्थ्याविममेवार्थ स्बहस्तयति । 
निर्बंचनमाह & बुह॒ते्दधातोरर्थानुगमात्‌ ७ । वृद्धिकर्मा हि बृहतिरतिश्ञायने बतंते । तच्चेदमतिद्ञायनमन- 
बच्छिप्न॑ पंदाम्तरावगमितं॑ नित्यशुद्धबुद्धत्वाद्यस्थाभ्यनुजानातीत्यथं: । तदेब॑तत्पदार्थस्थ शुद्धत्वाबेः 
प्रसिद्धिसभिघाय त्वस्पदार्थस्थाप्याह ७ स्वस्यात्मत्वाच्च ब्रह्मास्तित्वप्रसिद्धि: & । स्वस्थ पांसुलपादकस्य 
भामती-व्याख्या 
भी ब्रह्म का ज्ञान क्यों न होगा ? भाष्यकार ने जो कहा है--““अस्ति तावद्‌ ब्रह्म”, बहाँ विषय- 
वाचक 'ब्रह्म' पद की लक्षणा ब्रह्मा-ज्ञान में विवक्षित है, अतः “अस्ति ब्रह्म” का अथे है--'भस्ति 
ब्रह्मज्ञानम्‌ । ब्रह्म का अस्तित्व तब तक स्थिर नहीं हो सकता, जब तक वह सन्दिग्ध है। 
“नित्य” विशेषण के द्वारा क्षयितात्मक दुःख की निवृत्ति.की गई है, 'शुद्ध/ पद के द्वारा आत्मा 
में औपाधिक दु:ख का अपनधन और 'बुद्ध” पद के द्वारा स्वप्रकाशरूप आनन्द का प्रदर्शन 
किया गया है, क्योंकि आनन्द और प्रकाण तत्त्व, परस्पर अभिन्न होते हैं। मुक्त होने पर ही 
आत्मा में शुद्धत्वादि धर्म प्रकट होंगे, उससे पहले आत्मा देहादि से तादात्म्यापन्न होने के 
कारण जरा-मरणादि दु:खों से दुःखी ही है”--ऐसी धारणा का प्रतीकार करने के लिए 'मुक्त' 
कहा है, अर्थात्‌ वह सर्दव मुक्त और स्व शुद्ध है, अनादि ,अविद्या के द्वारा केवल वैसी भ्रान्ति 
हो जाती है। इस प्रकार ब्रह्म का अनौपाधिक रूप दिखाकर अविद्यारूप उपाधि से युक्त स्वरूप 
दिखाते हैं--“स्ज्ञ सवंशक्तिसमन्वितम्‌” । सर्वज्ञत्वादि के द्वारा जगत्कारणत्व प्रदर्शित किया 
गया, वर्योंकि किसी कार्य की कारणता उसी पदांथ में रहती है, जिसमें कार्य-कारण-कलाप 
का ज्ञान एवं कार्योत्पादन की क्षमता विद्यमान हो, वही कर्त्ता माना जाता है। नित्य, शुद्ध, 
बुद्धादिख्प ब्रह्म का लाभ किस शब्द से होता है? इस प्रश्त का उत्तर है--“ब्रह्मशब्दस्य 
व्युत्पाद्यमानस्थ नित्यशुद्धत्वादयो धर्मा: प्रतीयन्ते'” । केवल उपक्रमादि युक्तियों के द्वारा ही वैसा 
अथ॑ प्रतीत नहीं होता, अपितु “बृहतेर्धातोरर्थानुगमात्‌” । 'बृहि वृद्धों' धातु से “बू हेनों$च्च” 
( पा. सू. उण. ४१४६ ) इस सूत्र के द्वारा 'मनिन्‌! प्रत्यय और धातु के नकार को “अकार 
का आदेश होकर 'ब्रह्म” शब्द बना है। घातु की शक्ति अतिशय ( संवंविध परिच्छेंदों ) से 
रहित अथे में हैं, अत: नित्यादि पदान्तरों से समर्पित नित्यत्वादिरूप अपरिच्छिन्नत्वादि का 
बोध हो जाता है । " 
“तत्त्वमसि” ( छां. ६६२१ ) इस महावाक्य के घटकीभूत “तत्‌” पद के शुद्धत्वादि 
अर्थों का अभिधान कर त्वम्पदाथ सूचित किया जाता है--“सर्वस्थात्मत्वाच्च ब्रह्मास्तित्व- 
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त्वप्रसिद्धिः। सर्वों शात्मास्तित्वं प्रत्येति,न नाहमस्मोति | यदि हि नात्मास्तित्व- 
प्रसिद्धिः स्थात्‌ सर्वों लोको नाहमस्मीति प्रतीयात्‌। आत्मा च ब्रह्म । यदि तह लोके 


अह्यात्मस्वेन प्रसिद्धमस्ति, ततो ज्ञातमेवेत्यजिज्ञास्यत्वं पुनरापन्नम्‌ | न; तढिशेषं प्रति 


भामती 

हालिकस्थापि ब्ह्मास्तित्वप्रसिद्धिः। कुतं:ः ? आत्मत्वात्‌ । एतदेव स्कुटयति & सर्वो हि. इति &॥ 
प्रतीतिम्रेवाप्रतीतिनिराकरणेन द्रढदयति & न न इति & । नन प्रत्येत्यहमस्मीति, किन्तु प्रस्येत्येबेति 
योजना । नन्‍्वहमस्मीति च ज्ञास्यति मा च॒ ज्ञासोदात्मानमित्यत आह & यदि इति & । & महमस्मीतिं 
न प्रतोयात्‌ & । अह॒द्भारास्पद॑ हि जीदात्मानं चेन्न प्रतोयादह॒मिति न प्रतीयादित्यथ॑: । ननु प्रत्येतु सर्वो 
जन आत्मानमहद्भारास्पदं बरह्मणि तु किम्रायातमित्यत आह & आत्मा च ब्रह्म ७ । तदस्त्वमा सामाना* 
घिकरण्यात्‌ तस्मात्तंत्पदार्थस्य शुद्धबुद्धत्वादे: शब्दतस्त्वम्पदार्थस्प च जीवात्मनः प्रत्यक्षतः प्रसिद्धेः पदार्थ- 
ज्ञानपूर्वकत्वाच्च वाक्यार्थज्ञानस्थ त्वम्पदायंस्थ ब्रह्ममावावगमस्तत्त्वमसीतिवाक्याद्‌ उपपद्यत इति भावः । 
आक्षेप्ता प्रयमकल्पाश्रयं॑ दोषभाह & यदि तहि लोकः इति & । अध्यापकाध्येवुपरम्परा छोकः, तत्र तत्त्व- 
ससीतिवाक्याद्‌ यदि ब्रह्मात्मत्वेन प्रसिद्धमस्ति, आत्मा ब्रह्मत्वेनेति वक्तव्ये ब्रह्मास्मस्वेनेत्यमेदविवक्षया गम- 
यितव्यम्‌ । परिहरति & न & । कु्त: ? & तह्विशेषं प्रति विप्रतिपत्तेः ७ । तदनेन विप्रतिपत्तिः साघक- 
बाधकप्रसाणाभावे संति संशयबोजमुक्तं, ततश्व संशयाज्जिज्ञासोपपद्यत इति भाव: । 

विवादाधिकरणं धर्मो स्वतन्त्रसिद्धान्तसिद्धोबभ्युपेयः | अन्यथाधनाश्याभिन्नाअया वा विप्रतिपत्तयो 


भामती-व्याख्या 

प्रसिद्धि” । एक हालिक से लेकर ऋषियों तक रुमस्त मनुष्यों की दृष्टि में ब्रह्मास्तित्व की 
प्रसिद्धि है, क्योंकि वह सभी का अपना आत्मा ही है। उसी का स्पष्टीकरण किया जाता है-- 
“सर्वो ह्यात्मास्तित्वं प्रत्येति” । प्रतीति का अभिनय किया जा रहा है--“न नाहमस्मीति” । 
“अहमस्मि!-ऐसी प्रतीति नहीं होती, यह बात नहीं, अपितु सभी को अपने अस्तित्व की 
प्रतीति होती ही है। यदि सबको आत्मास्तित्व की प्रतीति नहीं होती, तब सभी को 
“नाहमस्मि'--ऐसी प्रतीत होनी चाहिए अर्थात्‌ अहंंकारास्पदीभूत जीवात्मा की प्रतीति यदि 
नहीं होती, तब 'अहम्‌ः--ऐसी प्रतीति नहीं होती चाहिए । जीवात्मा की प्रतीति से ब्रह्म की 
क्योंकर प्रसिद्धि होगी ? इस श्रश्न का उत्तर है--“आत्मा च ब्रह्म” । तत्‌ त्वमसि'--यहाँ पर 
'तत्‌” पद का 'त्वम्‌” पद के साथ सामानाधिकरण्य ( एकार्थंपरकत्व ) है, तत्पदार्थंभूत जीवात्मा 
को प्रत्यक्षतः प्रसिद्धि है। वाक्‍्य-घटकीभूत पदों के अर्थों का ज्ञान वाक्यार्थ-ज्ञान का हेतु 
होता है, अतः “'तत्त्तमसि” - इस वाक्य से त्वम्पदा् में ब्रह्महूपता का अवगम हो जाता है। 

'तत््वमसिः--इस वाक्य के द्वारा जीवात्मा में ब्रह्मछूपता की अवर्गात को सुनकर 
आक्षेपवादी कहता है--“यदि तहि लोके” । अध्यापक और अध्येतृवर्ग की परम्परा ही यहाँ 
“लोक' पद से गृहीत है। वाक्य के आधार पर आत्मा की ब्रह्मत्वेन प्रसिद्धि का अनुवाद “ब्रह्म 
आत्मत्वेन यदि प्रसिद्धम'--ऐसा करना यद्यपि उचित नहीं, तथापि जीव और ब्रह्म की 
अभेद-विवक्षा से वैसा कथन सम्भव है। सिद्धान्ती आक्षेप का परिहार करता है--“न तह्वि- 





शेष॑ प्रति विध्रतिपत्ते:” । कोई देह को कोई इन्द्रिय और कोई प्राणादि को आत्मा कहता 


हैं-ऐसी विप्रतिपत्ति: उस समय संशय को जन्म दे डालती है, जब किसी पक्ष का साधक 
या बाधक प्रमाण. उपलब्ध ने हो, जैसा कि न्यायसूत्रकार कहते हैं--“समानानेकधर्मोपपत्ते- 
विप्रतिपत्तेरुपलब्ध्यनुपलब्ध्यवस्थातश्न विशेषापेक्षो विमर्श: संशय:” ( नया. सू. ११२३ ) । 
सन्देह हो जाने के कारण जिज्ञासा उपपन्न हो जाती है। विप्रतिपत्ति या मत-भेद का धर्मी 
( विशेष्य ) पदार्थ सव॑तन्त्र-सिद्धान्त के रूप में प्रसिद्ध होना चाहिए, अन्यथा बिना आश्रय के 


रे] 
तस्वमर्थविचारः ] हिन्दीसहितभामतीसंवलितम्‌ ९५ 


विप्रतिपत्तेः । देहमात्र॑ चेंतन्‍्यविशिष्टमास्मेति प्राकृता जना लोकायतिकाश्च प्रतिपन्नाः । 
इन्द्रियाण्येच चेतनान्यात्मेत्यपरे । मन इत्यन्ये । विज्ञानमात्र क्षणिकमिस्येके । शूस्य- 
मित्यपरे। अस्ति देहादिव्यतिरिक्तः संसारी कत्ता भोक्तेत्यपरे। भोक्तेव केवर्ल न 


भामती 

न स्युः। बिरुद्धा हि प्रतिप्तयो विश्नतिपत्तय: । न चानाश्रयाः प्रतिप्तयों भवन्ति, अनालूम्बनत्वापत्तें: । 
न च॒ भिन्‍्नाक्षया विरद्धा । न ह्ानित्या बुद्धिनित्य आत्मेति प्रतिपत्तिविप्रतिपत्ती । तस्मात्तत्पदार्थस्य शुद्ध- 
स्वादेवेंदान्तेभ्यः प्रतीतिस्त्वम्पदा्थंस्थ च जीवात्मनो लोकतः सिद्धिः स्वंतन्त्रसिद्धान्त: । तवाभासत्वाना- 
भासत्वेन तह्दिशेषेषु परमन्न विप्रतिपत्तय: । तस्मात्सामान्यतः प्रसिद्धे घर्मिणि विशेषतों विप्रतिपत्तो युक्त- 
स्तद्िशेषेषु संशय: । तन्न स्वम्पदार्थें तावदिप्र।तिपत्तीवंशंयति ७ देहमात्रम ७ इध्यादिना ७ भोक्तेब केवल 
न कर्त्ता ७ इत्यन्तेन । अत्र देहेन्द्रियमन:क्षणिकविज्ञानचेतभ्यपक्षे न तत्पदार्थनित्यस्वादयस्त्वस्पदार्थेन सम्ब- 
न्ध्यन्ते, योग्यताविरहात्‌ । शून्यपक्षेषष सर्वोपाख्यारहितमपदार्थ: कथ्थ तत्त्वसोर्गोचरः ? कतुंभोक्तृस्व- 
भावस्यापि परिणामितया तत्पदार्थनित्यस्वाद्यसज़ुतिरेव । अकतृस्वेईपि भोक्तृत्वपक्षे परिणामितया नित्यत्वा- 
छासजुतिः । अभोकतुत्वेषपि नानास्वेनावच्छिन्नत्वाद अनित्यस्वाविप्रसकत्वावद्वतहानाच्च तत्पदार्थासज्भ ति- 
स्तदवस्थेव । त्वम्पदार्थविप्रतिपत्या च तत्पवार्थेडपि विप्रतिपत्तिदंशिता । वेदाप्रामाण्यवादिनो हि छोका- 
यतिफादयस्तत्पदार्थ प्रत्ययं मिथ्येति मन्‍्यन्ते । वेदप्रासाष्यवादिनो5प्योपचारिक॑ तत्पदार्थभविवक्षित दा 
मन्यन्‍्त इति । 


भामती-व्याख्या 
या भिन्न-भिन्न आश्रयों में विरुद्ध धर्म-प्रदर्शन को विप्रतिपत्ति नहीं कहा जा सकेगा, क्योंकि 
एक धघर्मी में विरुद्ध प्रतिपत्तियों को विप्रतिपत्ति कहा जाता है । विप्रतिपत्ति को आश्रय-हीन 
मानने पर निरालूम्बवाद प्रसक्त होता है और भिन्‍न-भिन्‍न आश्रय में प्रदर्शित धर्मों का विरोध 
नहीं माना जाता, जैसे “अनित्या बुद्धि? और “नित्य आत्मा/--इनका कोई विरोध नहीं 
होता । अतः तंत्पदार्थ के शुद्धत्वादि की प्रतीति वेदान्त-वाक्यों के द्वारा और त्वम्पदाथ॑भूत 
जीवात्मा की प्रसिद्धि लोकतः--ऐसा सवंतन्‍्त्र (सर्वाभ्युपगत ) सिद्धान्त है। विविध मत- 
सिद्ध प्रतीतियों में आभासत्व और अनाभासत्वादि विवादास्पद हैं। अत: सामान्यतः प्रसिद्ध 
धर्मी में विशेषत: विवाद होने: के कारण विशेषार्थविषयक संशय उपपन्‍्न हो जाता है। 
त्वम्पदार्थ में विप्रतिपत्ति दिखाते हैं--“देहमात्रं चैतन्यविशिष्टमात्मा”- यहाँ से लेकर 
“भोक्तेव केवल न कर्त्ता”--यहाँ तक । यहाँ देह, इन्द्रिय, मन, क्षणिक विज्ञान के आत्मत्व-पक्ष 
में तत्पदाथंभूत नित्यत्वादि का त्वस्पदा्थं के साथ सम्बन्ध नहीं हो सकता, क्योंकि उसमें 
नित्यत्वादि के साथ सम्बन्ध की योग्यता ही नहीं। शून्य के आत्मत्व-पक्ष में शून्य पदार्थे 
सर्वंथा निरुपाख्य और अलीक माना जाता है, वह न तो त्वम्पदार्थ का विषय हो सकता है. 
और न तत्पदाथ का । कर्त्ता-भोक्ता आत्मा परिणाप्ती होने के कारण उसमें नित्यत्बादि धर्मों 
की संगति ही नहीं हो सकती । आत्मा को कतुंत्व-रहित केवल भोक्ता मानने पर भी परिणामी 
होने से नित्यत्वादि का आश्रय नहीं हो सकता। कतुंत्व-भोवतृत्व-रहित आत्मा जो सांख्य 
मानते हैं, वह भी नानात्व से अवच्छिन्न होने के कारण अनित्य ही हो जाता है, अतः वह 
नित्य क्योंकर होगा ? अद्वैतत्व की भी हानि है, अतः उसमें तत्पदाथ्ं का संगमन नहीं होता । 
त्वम्पदाथ॑ में विप्रतिपत्ति दिखाने मात्र से तत्पदार्थ में भी विप्रतिपत्तियाँ प्रदर्शित ही हो 
जाती हैं । वेदाप्रामाण्यवादी चार्वाकादि तत्पदाय॑ कीं प्रतीति को मिथ्या ही मानते हैं । वेद- 
प्रामाण्ययादियों में भी प्राभाकरादि तत्पदाथं को औपचारिक अथवा अविवक्षित मानते हैं, 
जैसा लि शालिकनाथ मिश्र कहते हैं--''सर्वात्मश्रुतयश्च सवस्यात्माथ॑त्वात्‌ तादथ्य॑निमित्तो-, 
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करतेत्येके । अस्ति तद्धथतिरिक्त ईश्वरः सर्वेज्षः सर्वेशक्तिरिति केचित्‌ । आत्मा स मोकतु- 
रित्यपरे | एवं बहबो विप्रतिपन्ना युक्तिवाक्यतदाभाससमाश्रयाः सन्‍्तः। तत्राविच्ार्य 
यस्कचित्पतिपद्यमानो निःश्षेयसात्यतिहन्येतान्थ चेयात्‌ । तस्मादूज्हाजिज्ञासोपन्यास- 


मुखेन वेदान्तवाक्यमीमांसा तद 7 तिःश्रेयसप्रयोजना भ्रस्तूयते ॥१॥ 
अतन्‍्सकअके-पन-, 
भामती 
तदेव॑ त्वस्पदार्थविप्रतिपत्तिद्वारा तत्पदार्थ विध्रतिर्षात्ति सूचयित्वा साक्षात्तत्पदायें विप्रतिपत्तिमाह 


७ अस्ति तहयतिरिक्त ईइवरः सर्वेज्ञः स्वशक्तिरिति केचित्‌ &। तदिति जीवात्मानं परामुश्ति। न 
केवल शारीराविभ्यो जीवात्मम्यो5पि व्यतिरिक्तः । स च स्व॑स्येव जगत ईघ्टे। ऐड्वर्य्यंसिद्धबर्थ स्वाभा- 
विकमस्य रूपहयमुकतं #सर्वज्ञ: सवंशक्तिरिति७ । तस्यापि जीवास्मभ्यो$पि व्यतिरेकाक्न त्वम्पदार्थन सामा- 
नाथिक रण्यमिति स्वमतमाह, & आत्मा स भोक्तुरित्यपरे ७ । भोक्तुर्जीवात्मनो४विद्योपाधिकस्प स ईइवर- 
स्तत्पदार्थ आत्मा तत ईइबरादभिननो जोवात्मा परमाकाज्ाविब घटाकाशादय इंत्यथं: । विश्रतिपत्तोरप- 
संहरन्‌ विप्रतिपत्तिबोजमाह & एवं बहवः इति ७ । ७ युक्तियुक्तथाभासवाक्ष्यवाक्याभाससमाशञ्चया: 
सल्त ७ इति योजना। ननु सन्तु विश्रतिपत्तयस्तन्निमित्तश्न संदायस्तथापि फिमय॑ ब्रह्ममोमांसारभ्यत 
इत्यत आह ७ तत्राविचारय्य इति ७ । तत््वज्ञानाच्च निःश्लेयसाधिगमो नातत्त्वज्ञानाजूबितुमहंति ॥ अपि 
च अतस्वज्ञानान्नास्तिक्ये सत्यनय् प्राप्तिरित्यर्थ: । सूत्रतात्पय्य॑मुपसंहरति &तस्माव्‌ इति& । बेदान्तमोमांसा 
तावत्तक एवं, तदविरोधिनश्र येइन्येडपि तर्का अध्वरमीमांसायां न्याये च बेवप्रत्यक्षाविप्रासाण्यपरिशोघना- 
विधूक्तास्त उपकरण यस्या: सा तथोक्ता । तस्मात्‌ परमनिःश्नेयससाधनब्रह्मज्ञानप्रयोजना ब्रह्ममीसांता४र- 
इधस्मेति सिदम्‌ । 


>बक कप 





भामती-व्याख्या 
पचाराः” ( प्र. पं. प्र ३३९ )। अब तत्पदाथ में साक्षाद्‌ विप्रतिपत्ति दिखाते हैं--“अस्ति 
तद्व्यतिरिक्त ईश्वर: स्वज्ञ: सवेशक्तिरिति केचित्‌” | “तद्व्यतिरिक्त:'--इस बावय में 'तत्‌! 
बद से जीव का ग्रहण किया गया है, अर्थात्‌ ईश्वर केवल शरीरादि जड़वर्ग से ही भिन्‍न नहीं, 
अपितु जीव से भी भिन्न है। वह समस्त जगत्‌ का सश्चालक है, उस ( ईश्वर ) में स्वाभाविक 
ऐश्वर्य सिद्ध करने के लिए दो विशेषण दिए गए हैं-'सर्वज्ञ:, सवंर्शाक्तःः ऐसा ईश्वर भी 
जीवों से भिन्‍न माना जाता है, अतः उसका त्वम्पदार्थ के साथ सामानाधिकरण्य (अभेद ) 
नहीं बन सकता। बेदान्ती अपना मत प्रस्तुत करता है--“आत्मा स भोकतुरित्यपरे” । 
जीवरूप भोक्ता पुरुष का वह तत्पदार्थभूत ईएवर आत्मा ( स्वरूप ) है, अतः जीवात्मा ईश्वर 
से वैसे ही अभिन्‍न है, जेसे महाकाश से घटाकाशादि | विप्रतिपत्तियों का उपसंहार करते 
हुए विप्रतिपत्ति का कारण बताया जाता है--“एवं बहव विप्रतिपन्ना युक्तिवाकयतदाभास- 
समाश्रयाः सन्‍्तः” । युक्ति-युकत्मभास, वाक्य-वाक्याभास का समाश्रयण कर अपना-अपना 
मत प्रस्तुत कर रहे हैं। विध्रतिपत्तियों के द्वारा आत्मविषयक सन्‍्देह मान लेने पर भी 
ब्रह्मनमीमांसा का आरम्भ किसलिए ? इस प्रश्न का उत्तर है--“तत्राविचाय॑ -यत्किच्चित्‌ 
प्रतिषद्यमानो निःश्रेयसात्प्रतिहन्येत” ( तत्त्व-ज्ञान से साध्य मोक्षाघिगम कभी संशयादिरूप 
अतत्त्व-ज्ञान से नहीं हो सकता, प्रत्युत अतत्त्व-ज्ञान के ढ्वारा नास्तिकता-मूलक अनथ्-प्राप्ति 
भी हो सकती है। सूत्र के तात्पये का उपसंहार किया जाता है--“तस्मात्‌” । वेदान्त- 
मोमांसा भी एक तक ही है, इससे अविरुद्ध अन्य जितने "भी तक धमं-मीमांसा या नन्‍्यायों 
( श्धिकरणों ) में चचित या प्रत्यक्षादि प्रमाणों के परिशोधन में प्रयुक्त हैं, वे सभी तके- 
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( २-जन्माद्यधिकरणम्‌ । खू० २ ) 
ब्रह्म जिज्ञासितव्यमित्युक्तम्‌ | किलक्षणं पुनस्तद्‌ ब्रह्मत्यत आह भगवान्‌ सूत्रकारः-- 
जन्माचस्य यत+॥ २॥ 
जन्मोत्पत्तिरादिरस्थेति तद्ग़ुणसंविज्ञानो बहुब्नीहिः । जन्मस्थितिभह्जं समा- 
भामती 

तंदेव॑ तावत्‌ प्रथमेन सुत्रेण मीमांसारस्भमुपपाद्य ब्रह्ममीमांसामारभते ७ जन्माद्यस्य यतः ७ । 
एतस्य सृत्रस्य पातनिकामाह भाष्यकारः ब्रह्म जिज्ञासितव्यमित्युक्तं किलक्षणं पुनस्तद्‌ श्रह्म& । 
अन्न यद्यपि ब्रह्मस्वरूपज्ञानस्य प्रधानस्थ प्रतिज्ञया तदज्भान्यपि प्रमाणादीनि प्रतिज्ञातानि, तथापि स्वरूपस्य 
प्राधान्यात्‌ तदेवाक्षिप्य प्रथम समथ्यंते । तत्र यद्यावदनुभूयते तत्सवं परिसितम्‌ अविशुद्धमबुद्धं बिध्वंसि न 
तेनोपलब्धेन तद्विसद्धस्य निरयशुद्धबुद्धस्वभावस्य ब्रह्मणः स्वरूप दाक्‍्यं लक्षयितुम्‌। नहिं जातु कब्चित्‌ 
कुृतकल्वेन नित्यं लक्षयति । न च तद्धमेंण नित्यत्वादिना तललचयते, तस्यथानुपलब्धचरत्वात्‌ । प्रसिद्ध 
हि लक्षणं भवति, नात्यस्ताप्रस्ठद्धम्‌ । एवं च न शाब्दोध्प्यत्र क्रमते । अत्यस्ताप्रसिद्धतया बत्रह्मणो5पदार्थ 
स्थावाक्याघंत्वात्‌ । तस्माढलक्षणांभावात्‌ न ब्रह्म जिज्ञासितव्यमित्याक्षेपाभिप्राय: । तमिममाक्षेपं भगवान्‌ 
सूत्नकारः परिहरति # जन्माद्स्य यतः इति ७&। मा भूवनुभूयमानं जगत्‌ तद्धमंतया तादात्म्येन वा 


भामती-व्याख्या 
प्रकार जिसके उपकरण ( सहायक ) हैं, ऐसी वेदान्त-वाक्य-मीमांसा प्रस्तुत की जा रही है। 
इसका प्रयोजन एकमात्र मोक्ष-साधनीभूत ब्रह्म-ज्ञान है, अतः सप्रयोजन होने के कारण ब्रह्म 
जिज्ञासा का आरम्भ न्यायोचित सिद्ध हो जाता है। 
_>पस्खा"भ सतक-र. 

प्रथम सूत्र के द्वारा ब्रह्म-मीमांसा के आरम्भ का समर्थन करके द्वितीय सूत्र से ब्रह्म- 
मीमांसा का आरम्भ किया जाता है-“जन्माग्यस्य यतः” । भाष्यकार इस सूत्र की अवतरणिका 
प्रस्तुत कर रहे हैं--“ब्रह्म जिज्ञासितव्यमित्युक्तम्‌ , कि लक्षणं पुनस्तद्‌ ब्रह्म” । यहाँ जब 
प्रधानभूत ब्रह्मस्वरूप की जिज्ञासा के द्वारा उसके अज्ञभूत प्रमाणादि की जिज्ञासा भी प्रति- 
ज्ञात हो गई, तब ह्वितीय सूत्र की अवतरणिका में प्रमाणादि का आक्षेप न उठाकर केवल 
ब्रह्म के स्वरूप पर आक्षेप क्‍यों किया गया ? इस प्रश्न के उत्तर में केवल इतना ही कहा जा 
सकता है कि प्रधान होने के कारण ब्रह्म के स्वरूप पर आक्षेप करके उसका ही समाधान 
द्वितीय सूत्र के माध्यम से किया जाता है । 'किलक्षणम्‌*-यहाँ “कि' शब्द आक्षेपाथंक है, 
भाक्षेपवादी का आशय यह है कि विश्व में जो भी वस्तु अनुभूत होती है, वह परिमित 
( परिच्छिन्न ), अविशुद्ध, अबुद्ध और नश्वर है। उसकी उपलब्धि से उसके विरुद्ध नित्य, 
शुद्ध, बुद्ध और मुक्तस्वभाव ब्रह्म का स्वरूप नहीं जाना जा सकता; क्योंकि लोक में 
कृतक. ( जन्य ) पदार्थ के द्वारा नित्य पदार्थ कभी भी अभिलक्षित नहीं होता। हाँ, नित्य- 
त्वादि धर्मों के द्वारा नित्य ब्रह्म का लक्षण किया जा सकता है, किन्तु नित्यत्वादि धर्म॑ कहीं 
उपलब्ध नहीं । लोक-प्रसिद्ध धर्म ही छक्षण माना जाता है, अत्यन्त अप्रसिद्ध नहीं। जब 
नित्य, शुद्ध, बुद्धस्वरूप ब्रह्म प्रसिद्ध ही नहीं, तब कोई पद भी उसका अभिधान कैसे करेगा ? 
पदा्े ही वाक्‍्याथ होता है, अत: किसी वाक्य के द्वारा ब्रह्म का बोध नहीं कराआ जा सकता। 
फलत: ब्रह्म का कोई लक्षण न हो सकने के कारण ब्रह्म जिज्ञासितव्य ( वेदान्त-वाक्यों के द्वारा 
विचारणीय ) नहीं । 

सक्त आक्षेप का परिहार भगवान्‌ सूत्रकार ने किया है--“जन्माथ्स्य यतः” । 
अनुभूयमान जगत्‌ तादात्म्थेन या तद्धमंत्वेन ब्रह्म का लक्षण यदि नहीं होता तो न सही, 

५३ 




















[| ब्रह्मसत्रशाह्रभाष्यम्‌ [अ. १ पा. श१ स्‌. २ 


साथः | जन्मनश्वादित्वं श्रुतिनिदशापेक्षं बस्तुवृत्तापेक्षं च। श्रुतिनिदशस्तावद्‌ू-“यतो 
वा इमानि भूतानि जायस्ते” ( लैक्ति० ३१) इत्यस्मिन वाक्ये जन्मस्थितिप्रलयानां 
क्रमद्शनात्‌ । वस्तुवृत्तमंपि जन्मना लब्धसत्ताकस्य धर्मिणः स्थितिप्रलयसंभवात्‌ । 
अस्येति प्रत्यक्षादिसंनिधापितस्य घर्मिण इदमा निदेशः। षष्ठी जन्मादिधमेसंब- 
न्धार्था । यत इति कारणनिद्शः | अस्य जगतो नामरूपाभ्यां व्याकृतस्यानेककतृभोक्त- 


भागमती 
बहाणो लक्षण तदुत्पत्या तु भविष्यत्ति । देज्ञान्तरप्राप्तिरिव सचितुत्रं्याया इति तात्पर्य्यार्थ: । सुत्रावयवान्‌ 
विभजते & जन्मोस्पत्तिरादिरश्य इति ७, लाघवाय सृत्रकृता जन्मादीति नपुंसकप्रयोगः कृतस्तदुपपाद- 
नाय समाहारमाह #जनन्‍्मस्थितिभजुमिति ७&। & जन्मनश्र ७ इत्यादिः & कारणनिर्देशः ७ इत्यन्तः 
सन्‍्दर्भो तिगदव्यास्यातः । स्थादेततु-प्रधानकालग्रहलोकपालक्रियायदुच्छास्वभादाभावेषुपण्लवसानेषु 


भामती-बव्याख्या 

तज्जन्यत्वेन अवश्य ब्रह्म का लक्षण ब॑ंसे ही बन जायगा, जैसे सूर्य की देशान्तर-प्राप्ति सूय॑ की 
ब्रज्या ( गमन क्रिया ) का लक्षण होती है [ कोई लक्षण लक्ष्य से तादात्म्यापन्न होता है, जंसे 
शिशपा वृक्ष का, कोई लक्षण लक्ष्य का घमं होता है, जैसे सास्नादिमत्व गौ का और कोई 
लक्षण लक्ष्य से उत्पन्न होकर लक्ष्य का लक्षण माना जाता है, जैसे धूम अग्नि का अथवा 
देशान्तर-प्राप्ति सूय॑ की गति का। प्रक्षंत में भ्ाकाशादि प्रपन्च ब्रह्म से जनित होने के कारण 
ब्रह्म का लक्षण माना जाता है ]। सूृत्र-घटक जन्मादि की व्याख्या की जाती है--“जन्मो- 
त्पत्ति:” । प्रयोग-लाघव को ध्यान में रख कर सूत्रकार ते 'जन्मादि'--ऐसा नपुंसक लिज् का 
प्रयोग किया है, उसकी उपपत्ति करने के लिए भाष्यकार समाहार इन्द्र को प्रकट कर रहे 
हैं--“जन्मस्थितिभज्ज समासार्थ:” [ समाहार इन्द्र में समुदायी पदार्थों की प्रधानता न होकर 
समुदाय का प्राधान्य माना जाता है, समुदायगत एकत्व की विवक्षा में एकवचन और वह 
भी सामान्यतः नपुंसक लिज्ध होता है ]। जन्म, स्थिति और भज्भ में सर्व-प्रथम जन्म के साथ 
जगत्‌ का सम्बन्ध होने के कारण जन्मादिरस्य--ऐसा कहा गया है । पाठक्रम के आधार पर 
जन्म का आदि में उल्लेख किया गया है, क्योंकि श्रुति कहती है--“यतो वा इमानि भूतानि 
जायन्ते येन जातानि जीवन्ति यत्प्रयन्त्यभिसंविशन्ति च! ( ते. उ. ३११ )। यहाँ क्रमशः जन्म, 
स्थिति और प्रलय का निर्देश किया गया है । वस्तु-स्थिति के आधार पर भी जन्म का प्रथम 
स्थान निश्चित होता है, क्योंकि जन्म हो जाने पर ही कोई वस्तु सत्ता में आती है, कुछ समय 
स्थित रहती और अन्त में प्रलीन हो जाती है। सूत्रस्थ “अस्य! पद के द्वारा प्रत्यक्षादि से 
सन्निकृष्ट जगद्‌ रूप धर्मी का ग्रहण किया गया है, क्योंकि 'इदम्‌' शब्द सन्निहित पदा्थ का 
वाचक होता है । “अस्य” पद में षष्ठी विभक्ति जगत्‌ के साथ जन्मादि धर्मों का सम्बन्ध 
प्रतिषादित करती है। 'यतः” पद के द्वारा उस कारण तत्त्व का निर्देश किया गया है, जिससे 
जगद्गुप काये उत्पन्न होता है। 

शह्ला- जगत्कारणता को ईश्वर का तब लक्षण माना जा सकता था, जब ईश्वर को 
छोड़ कर अन्यत्र कहीं भी कारणता श्रूत न होती, किन्तु “अजामेकां लोहितशुबलक्ृष्णां बह्ीः 
प्रजा: सृुजमानाम्‌” ( एवेता, ४५ ), “कालः स्वभावो, नियतियंहच्छा भूतानि योनिः” ( श्वेता. 
११२ ) इत्यादि श्रुतियों के द्वारा प्रधान ( त्रिगुणा प्रकृति ), काल, ग्रह ( सूर्यादि ), लोकपाल, 
क्रिया, यदच्छा ( अनियमित ) स्वभाव, अभाव ( शून्य ) आदि अन्य पदार्थों में भी जगत्‌ की 
कारणता प्रतिपादित है, अत: यह केसे माना जा सकता है कि सर्वेज्ञ और सर्वेशक्ति-सम्पन्न 
ब्रह्म ही जगत्‌ का कारण है ? 








। ] हिन्दीसद्दितभामतोसंचलितमभ ९९, 


संयुक्तस्थ प्रतिनियतदेशकालनि|म प्रतिनियतदेशकालनिमित्तक्रियाफलाअयस्यथ' मनसाप्यचिन्त्यरचनारूपस्य 
भामती 

सत्सु सबंत्र स्वंशक्तिस्वभाव॑ ब्रह्म जगज्जन्मादिकारणमिति कुतः सम्भावनेत्यत:आह ७ अस्य जगतः 
इति ७ ॥ अन्न & नामरूपाभ्यां व्याकृतस्थ ७ इति देतनभावकतुंकत्वसम्भावतया अ्रधानाइचेतलकतुं- 
कत्वं निरुपाल्यकतुंकस्वं च व्यासेधति । यत्‌ खलु तास्ना रूपेण चव्याक्रियते तच्चेतनकतुक दृष्टं, यथा 
घटादि, विवादाध्यासितं च॒ जगन्नामरूपव्याकृतं तस्माच्वेतनकतुंक॑ सम्भाव्यते । चेतनो हि बुद्धावालिख्य 
नामरूपे घट इति नाम्ता रूपेण च कस्बुग्रीवादिना बाह्यथं घट निष्पादयत्ति । अत एवं घटस्य नित्य 
स्याप्यन्तःसडूल्पात्मना सिद्धस्यथ कर्कारकभावों घटं करोतोति । यथाहुः बुद्धिसद्धं तु न तदसदू 
इति । तथा चाचेतनो बुद्धावनालिखितं करोतीति न शक्यं सम्भावयितुर्सिति भाव: । 

स्थादेततु--चेतना ग्रह लोकपाला वा नामरूपे बुद्धावालिख्य जगज्जनथिष्यन्ति, कुतमुक्तस्वभावेन 
ब्रह्मणेत्यल आह & अनेककतृंभोक्तुसंयुक्तस्य इति ७ । केचित्‌ कर्त्तारों भवन्ति, यथा सुदत्विगादयः, न 
भोक्तार:ः । केचित्तु भोक्तार:, यथा श्रद्धवेश्वानरीयेश्यादियु फ्तापुत्रादयः, न कर्त्तारः । तस्मादुभय- 
ग्रहणम्‌ । & देशकालनि्भित्तक्रियाफलानि # इतोतरेतरद्न्द्र: । वेशादोनि च॒ प्रतिनियतानि चेति 

भामती -ब्याख्या 

समाधान--उक्ते शद्भा[ का खण्डन करते हुए भाष्यकार कहते हैं--“अस्य जगतो 
नामरूपाभ्यां व्याकृतस्थ” । व्याकृत्तत्वादि विशेषणों के छ्वश जगत्‌ में चेतनकतुंकत्व और भाव- 
कर्तृंकत्व ध्वनित होता है;-अत्ः प्रधानादि अचेलनकतुंकत्व एवं अभावकलरुंकलल का निसकरण 
हो जाता है, क्योंकि जिस पदार्थ को नाम ओऔर रूप दया जाता है, वह चेननकतूंक ही होता 
है, जैसे--घटादि । विवादास्पद जगतु नाम-हूपात्मक है, अतः चेतनकतृंक ही हैं । चेतन पुरुष 
ही अपने मन में वस्तु की रूप-रेखा बनाकर उसे मूतंरूप देकर कहता है कि इसका नाम दै-- 
घट और उसका रूप है--कम्बुग्रीवादिमान्‌ । अत छुव “घट करोति'--इत्यादि व्यवहारों में 
किस घट को कर्म कारक बनाया जाता है ? इस प्रश्न का भी सढीक उत्तर मिल जाता द्वै कि 
कर्ता पुरुष के मन में कल्पित घट को कर्म माना जाता है, जेसा कि सत्कायंवादियों ने कहा 
है--“बुद्धिसिद्धं तु न तदसत्‌” [ शान्तरक्षित ने भी “बटादि? शब्दों के द्वारा बुद्धस्थ आकार 
का ही अभिधान माना है--“बुद्धों ये वा बिवर्तन्ते तानाहाभ्यन्तरानयम्‌” ( तत्त्वसं. इलो. 
१०७० ) । अतः चेतन पुरुष अपने मन में रूप-रेखा तैयार किए बिना किसी कार्य को करता 
है---ऐसी सम्भावना नहीं कर सकते । ग्रह और लछाकषालादि देवगण चेतन हैं, वे ही अपनी 
बुद्धि में निर्देश करके जगतु की रुचता कर देंगे, उसके लिए ब्रह्म की क्या आवश्यकता ?' 
इस शब्द का तिरास करने के लिए कहा है--अनेककतुंभोक्त्संयुक्तस्थ ।” ग्रह छोकपालादि 
भी उसी जगत्‌ में समाविष्ट है, जिसका कर्त्ता ब्रह्म माना जाता है, लोकपालादि अपने रचना 
स्वयं नहीं कर सकते । कतिपय पुरुष किसी कार्य के कर्ता ही होते हैं, भोक्ता नहीं, जैसे 
रसोइया मालिक को भोजन बनाकर खिला देता है, स्वयं नहीं खाता, अथवा जैसे ऋत्विग्गण, 
यजमान से दक्षिणा लेकर यजमान के लिए कमे करते हैं, कमं-जन्य फल का भोक्ता यजमान 
ही होता है, ऋत्विक्‌-नहीं । इसी प्रकार कुछ पुरुष कम-जन्य फठ के भोक्ता ही होते हैं, कर्त्ता 
नहीं, जैसे श्राद्ध कम से जन्य फल के भोक्ता ही पितृगण होते हैं, कर्त्ता नहीं। अथवा 
वैश्वानरीय इष्टि-्जन्य फल का भोक्ता ही पुत्र होता है, कर्त्ता नहीं [ पुत्र के उत्पन्न होने पर 
पिता जो वैश्वानर इष्टि करता हैं, उसका फल पुत्र को ही मिलता है--“वैश्वानरं द्वादश- 
कपालं निरव॑पेत्‌ पुञ्ेजाते । यस्मिन्‌ जाते एतार्मि््टि निबंपत्ति, पूत: एवं तेजस्व्यज्नाद इन्द्रियावी, 
पशुमान्‌ भवति” ( ते सं. २।२॥५ )]) बह्म के द्वारा रचित जगतु में कर्ता और भोक्ता-- 
दोनों का समावेश है, केवल कर्त्ता या केवल भोक्ता का नहीं--यह दिखाने के लिए भाष्यकार 




















१७० श्रह्मसत्रशाज्लरभाष्यम्‌ [अ. १पा. १ स्‌. २ 
जन्मस्थितिभज्ञं यतः सर्वज्ञात्सवेशक्तेः कारणाद्भवति, तद्‌ त्रह्मंति वाक्यशेषः | अन्येषा- 


मपि भावविकाराणां त्रिष्वेचान्तर्भाव इति जन्मस्थितिनाशानामिह ग्रहणम्‌। यास्क- 


भामती 
विप्नहः । तदाश्रयो जगत्‌ तस्य । केचित्‌ खलु प्रतिनियतदेशोत्पादाः, यथा कृष्णमुगादयः । केचित्‌ प्रति- 
नियतकालोत्पादा, यथा कोकिल्ारवादयः । करेचित्प्तिनियतनिमित्ता:, यथा नवास्वुदध्वानादिनिमित्ता 
बलाकागर्भादयः । केचित्प्तिनियतक्रिया:, यथा ब्राह्मणानां याजनादयो नेतरेषाम्‌ । एवं प्रतिनियतफलाः 
यया केचित्‌ सुखिनः, केचिद्‌ ढुःखिनः, एवं य एवं सुखिनस्त एवं कदाचिद्‌ दुःखिन: । सर्वभेतवाकस्मि- 
कापरनास्नि याइच्छिकत्वे च स्वाभाविकत्वे चासवंज्ञक्तिकतुंकल्वे च न घटते । परिमितज्ञानशक्तिभिग्रेह- 
लछोकपालादिभिर्ज्ञातुं कत्त्‌' चाशक्यत्वात्‌ । तदिदमुक्त ७ मनसाप्यचिन्यरचनारूपस्थ इति &॥ एकस्या 
अपि हि शरीररचनाया रूपं मनसा न दाक्यं चिन्तयितुं कदाचित्‌ , प्रागेव जगद्गचनाया:, किमजु पुनः 
क्तुमित्यर्थ: । सूत्रबाक्यं पूरयति & तदू अह्योति वाक्यशेष: ७ स्थादेतत्‌--कस्मात्‌ पुन्जन्मस्थिति- 
भजजुमात्रमिहादिग्रहणेन गृह्मते, न तु वृद्धिपरिणासापक्षया अपीत्यत आह & अन्येषासपि भावविकाराणां 
वृद्धबादीनां त्रिप्वेवान्तर्भाव इति &। वृद्धि स्तावदवयवोपचय: । तेनाल्‍पावयवादवयबिनों द्वितन्तुकादे रन्य 


भामती-व्याख्या 
ने “अनेककर्तृभोक्त्संयुक्तस्य”--ऐसा कहा है । “देशकालनिमित्तक्रियाफलानि”--यहाँ पर 
देशश्र, कालशभ्न, निमित्तं च, क्रिया च, फर्ं च-एतेषामितरेतरयोगहन्द्व: देशकालनिमित्त- 
क्रियाफलानि । प्रतिनियतानि च देशकालनिमित्तक्रियाफलानि च, तेषामाश्रयो, जगतु, तस्य-- 
ऐसा समास यहाँ विवक्षित है। कुछ पदार्थ प्रतिनियतदेशोत्पत्तिक होते हैं, जैसे काले हरिण 
स्वभावतः यज्ञ करने के योग्य देश में ही रहते हैं-- 
कृष्णसारस्तु चरति मृगो यत्र स्वभावतः। 
स ज्ञेयों यज्ञियों देशो म्लेच्छदेशस्त्वतः परम्‌॥ € मनु: २२३ ) 

कतिपय पदार्थ किसी काल विशेष में ही होते हैं, जैसे कोयल का मधुर स्वर वसन्‍्त काल 
में ही सुना जाता है। कुछ वस्तुएँ नियत-निमित्तक होतो हैं, जैसे नवछ मेघमाला का गर्जन 
सुनकर बलाका ( बगुलियाँ ) गर्भ धारण करती हैं । कुछ लोगों की क्रिया नियत ( निश्चित ) 
होती है, ज॑से ब्राह्मणों का ही यागादि कम कराना काम होता है, क्षत्रियादि का नहीं । 
इसी प्रकार कुछ प्राणियों का सुखादि रूप फल नियत होता है, जैसे ब्रह्मलेकस्थ जीवों को 
सुख और नरकवासी प्राणियों को दुःख ही होता है । इस प्रकार का प्रपञ्च नतो स्वाभाविक 
हो सकता है और न याहच्छिक ( बिना किसी निममत्त के) किन्तु किसी सर्वज्ञ और सवंशक्ति- 
समन्वित ईश्वर के द्वारा ही रचित हो सकता है । परिमित शक्तिवाले ग्रह, लेकपालादि की 
सूझ-बूझ से बहुत परे यह संसार-रचना है, इसलिए भाष्यकार कहते हैं -“मनसाउप्यचिन्त्य- 
रचनारूपस्थ |” आशय यह है कि किश्वी एक शरीर की रचना भी साधारण जीव की 
समझ में नहीं आती, उसका करना तो दूर रहा, फिर इतनी विकट जटित्ताओं से पूर्ण जगत्‌ 
की रचना ईश्वर के सिवा और कोई नहीं कर सकता। सूत्रस्थ अधूरे वाक्य की पूर्ति की 
जाती है--“तद्‌ ब्रह्मेति वाक्यशेष:” । 'जगतु के जन्म, स्थिति और प्रलग्न--इन तीन विकारों 
का ही ग्रहण क्यों किया गया वृद्धि, परिणाम और अपक्षय नाम की तीन अवस्थाओं को क्‍यों 
छोड़ दिया गया ?” इस प्रश्न का उत्तर दिया गया है--“अन्येषामदि भावविकाराणां त्रिष्वे- 
वान्तर्भाव:” । यास्काचार्य ने जो कहा है--“बड्‌ भावविकारा भवन्तीति वाष्यायणिः (१) 
जायते, (२) अस्ति, (३) विपरिणमते, (४) वर्धते, (५ ) अपक्षीयते, (६) नश्यतति” 
( निरुक्त० १ )। इनमें से वृद्धि नाम है-अवयवों का उपचय ( बढ़ना या जुड़ना )। उसके 


॥४७७७७७॥# 








पा ] हिन्दीसहितभामतीसंवलितम्‌ श्ण्श्‌ 


परिपठितानां तु 'जायते<स्ति? इत्यादीनां अहणे तेषां जगतः स्थितिकाले संभाव्यमान- 
स्वान्मूलकारणाुत्पत्तिस्थितिनाशा जगतो न गृहीताः स्युरित्याशइू-यत, तनन्‍्मा 
शज्लेति योस्पत्तित्रह्मणस्तत्रेव स्थितिः प्रलयश्ध त एव ग्ृहान्ते। न यथोक्तविशेषणस्य 
.. भामती 
एवं महान्‌ पटों जायत इति जन्मेव वृद्धि: । परिणामो5पि त्रिविधो ध्लक्षणावस्थालक्षण उत्पत्तिरेव । 
घमिणों हि हाठकादेधंमंलक्षण: परिणाम: कटकमुकुटाविस्तस्योत्पत्तिः । एवं कटकादेरपि प्रत्युत्पन्नत्वादि- 
लक्षणो लक्षणपरिणाम उत्पत्तिः। एवमवस्थापरिणामों नवपुराणत्वाधुत्पत्ति:। अपक्षयस्व्ववयबह्दासो 
नाश एवं । तस्माज्जन्मादिषु यथास्वमन्तर्भावाद्‌ वृद्धबधादयः पृथइनोक्ता इत्यथथं:। अथेते वृद्धघ्रादयों न 
जन्मादिष्वन्तमंवन्ति तथाप्युत्पत्तिस्थितिभज्भमेवोपादातव्यम्‌ ॥। तथा सति हि तत्प्रतिपादके 'यतो वा 
इसानि भूताति” इति वेदवाक्यं बुद्धिस्थीकृते जगन्मूलकारणं ब्रह्म लक्षितं भवति । अन्यथा तु जायते5$स्तत 
वद्धंत इत्यादोनां ग्रहणे तत्प्रतिपादक॑नेरुक्तवाक्यं चुद्धों भवेत्‌, तच्च न मूलकारणश्रतिपादनपरम्‌ , 
महासर्गादृष्व' स्थितिकांले5पि तद्वाक्योदितानां जन्मादीनां भावविकाराणामुपपत्तेः, इति शझ्लानिराकरणा्थ 
वेबोक्तोत्पत्तिस्थितिभजुग्रहण मित्याह & यास्कपरिपठितानां तु इति ७। नन्‍्वेवमुत्पत्पत्तिमात्र॑ सुच्यतां, 
तस्नान्तरीयकतया तु स्थितिभडं गम्यत इत्यत आह & या उत्पत्तिन्नंह्मण: कारणादू इति &। त्रिभि- 
रस्योपादानत्वं सूच्यते । उत्पत्तिमात्रं तु निमित्तकारणसाधारणमिति नोपादानं सूचयेत्‌ । तबिवमुक्त 
& तत्नेव इति &। पुर्वोक्तानां काय्यंकारणविश्ेषणानां प्रयोजनमाह & न ययोक्त इति &। तदनेन 
कि, 33203 उठे ८२० विडके 5४ प+२2५-४52 942: 


भामती-व्याख्या 
द्वारा तन्तुओं के जुड़ते जाने पर एक सहख्ततन्तुक महान्‌ पट बन जाता है, आचाये यास्क 
भी कहते हैं--“वर्ंते इति स्वाज्भाभ्युच्चयं सांयौगिकानां वार्थानाम्‌, वद्धंते विजयेन वा वद्ध॑ते 
शरीरेणेति वा”। इस प्रकार की वृद्धि का जन्म में समावेश हो जाता है । परिणाम भी तीन 
प्रकार का होता है-(१ ) धर्म-परिणाम, जंसे सुवर्ण-पिण्डादिं घ॒र्मी पदार्थों का कटक, 
मुकुटादि धर्मों के रूप में उत्पन्न होना। ( २) लक्षण-परिणाम, जेसे कटकादि धर्मों के 
वर्तमानत्व-अतीतत्वादि रूप लक्षणों की उत्पत्ति । (३ ) अवस्था-परिणाम, जैसे कटक-मुक- 
टादि की नवत्व-पुराणत्वादि अवस्थाओं की उत्पत्ति । इस प्रकार प्ररिणाम रूप विकार भी 
जन्म ही है। अपक्षय का अन्तर्भाव नाश में होता है, अतः बृद्धि आदि विकारों को प्रथक्‌ नहीं 
गिनाया गया है। यदि वृद्धि आदि विकारों का जन्मादि में अन्तर्भाव नहीं भी होता, तब भी 
जन्म, स्थिति और भज्ज का ही ग्रहण करना चाहिए, क्योंकि वैसा करने से ही “यतो वा 
इमानि भूतानि जायन्ते, येन जातानि जीवन्ति यत्प्रयन्त्यभिविशन्ति च” ( तैं० उ० ३१ ) इस 
बुद्धिस्थ श्रुति-वाक्य के द्वारा ब्रह्म-लक्षण के प्रतिपादन की संगति बैठतो है, अन्यथा (पड़ भाव 
विकारों का ग्रहण करने पर ) उसका प्रतिपादक उक्त निरुक्त-वाक्य उपस्थित होगा, वह्‌ जगतु 
के मूलभूत ब्रह्म का लक्षण प्रस्तुत नहीं करता, अपितु महासूष्टि के पश्चात्‌ जगतु की स्थिति- 
काल में षड्‌ भाव विकारों की उपपत्ति हो जातो है। उससे मूलकारणं।भूत ब्रह्म का लक्षण 
क्योंकर होगा ? इस शद्धरा की निवृत्ति करने के लिए वेदोक्त उत्तत्ति, स्थिति और प्रलूय का 
ग्रहण ही न्‍्यायोचित है, यह भाष्यकार कह रहे हैं--यास्कपरिपठितानां तु? । केवल 'जग- 
ज्जन्महेतुत्वम्‌'--इतना ही लक्षण पर्याप्त है, सूत्र में आदि” पद की कया आवश्यकता ? एवं 
भाष्यकार के द्वारा 'आदि/ पद की व्याख्या के रूप में स्थिति और भज्जभ का उल्लेख क्यों ?” इस 
शड्भुतप का निराकरण किया जा रहा है-“योत्पत्तिब्रैह्वण: कारणात्‌” । जन्म, स्थिति और 
भज्भ--इन तीनों की हेतुता ही ब्रह्मगत उपादानता है, केवल जन्म-हेतुता तो निमित्तकारण 
में भी रह जाती है, अतः सूत्र में आदि पद रखना एवं भाष्यकार का जन्म, स्थिति और 

















हा] ब्रह्मसूत्रशाह्इरभाष्यम्‌ [भ. १पा. १ खू. २ 


जगतो यथोक्तविशेषणमीश्वरं मकक्‍्त्वान्यतः प्रधानादचेतनाद्‌ , अणुभ्योउभावात्‌ , 
खंसारिणो वा उत्पक््यादि संभावयितु शक्यम्‌ । न च स्वभावत 

मित्तानामिहोपादानात्‌ । पएतदेवालुमानं संसारिव्यतिरिक्तश्वरास्तित्वादिसाधन 
मन्यन्त इश्वरकार्रणनः । नन्विह्ापि तदेवोपन्यस्तं जन्मादिसत्रे । न, वेदान्तवाक्य- 


कुखुमग्रथनाथ त्वात्सूत्राणाम्‌ - वेदान्तवाक्यानि हि सूजेरुदाहत्य विचायन्ते । वाक्या- 


भामती 
भ्रबन्धेन प्रतिज्ञाविषयस्य ब्रह्मस्वरूपम्य लक्षणद्वारेण सम्भावनोक्ता । तत्र श्रमाणं वक्तव्यम्‌ । यथाहुनें- 


_ ब्रायिका:-- 


“सम्भावितः प्रतिज्ञायां पक्ष; साध्येत हेतुना। 

न॒तस्य हेतुभिस्त्राणमुत्पतस्नेव यो. हतः ७० 
यथा च॒ बन्ध्या जननीत्यादिः इति। इत्थं नाम जन्मादिसस्भावनाहेतुः, यदन्यें वेशेषिकादय 
इत एवानुम/नादीइवरविनिश्च यमिच्छन्तोति, सम्भावनाहेतुतां व्रढयतुमाह & एतदेव इति ७ । चोदयति 
& नन्विहापि इति & । एतावतेवाधिकरणार्थे समाप्ते वक्ष्यमाणाधिकरणार्थ' बदन्‌ सुहद्भावेन परिहरति 
& न इति & । वेदान्तवाक्यकुसुमग्रथनाथंतामेव द्ायति & वेदान्तेति & । विचारस्याध्यवसानं सवा- 





भामती-ज्याख्या 

भज्ज--तीनों का निर्देश करना साथेक है । जगद्भूप का के जो विशेषण दिए गए हैं--अनेक- 
कतुंभोक्‍तृसंयुक्तत्वादि और कारणभूत ब्रह्म के जो सर्वज्ञत्वादि विशेषण दिए गए हैं, उनका 
प्रयोजन स्पष्ट किया जाता है--“न यथोक्तविशेषणस्यथ जगतो यथोक्तविशेषणमीश्वरं मुक्त्वा 
अन्यत: उत्पत्त्यादि सम्भावयितुं शक्‍्यम्‌” । सांख्य-सम्मत प्रधान ( प्रकृति ), वेशेषिक-कल्पित 
परमाणु जड और माध्यमिक-सिद्धान्त-सिद्ध शुल्य (अभाव ) तत्त्व निरुषपाख्य (अछीक ) 
है एवं संसारी जीव अल्पज्ञ हैं, अतः वे जगत्‌ की रचना नहीं कर सकते । 

शुज्ञा--यहां तक की चर्चा का निष्कर्ष यह है कि प्रथम सूत्र में प्रतिज्ञात ब्रह्म का 
द्वितीय सत्र में जो लक्षण ( जगज्जन्मादिकतुत्व ) प्रस्तुत किया गया, उसके द्वारा ब्रह्मस्वरूप 
की सम्भावना प्रकट की गई, अब ब्रह्म में प्रमाण प्रदर्शत करना चाहिए, जैसा कि नेयाथिक 
गण मानते हैं 

“सम्भावित: प्रतिज्ञायां पक्ष: साध्येत हेतुना। 
न तस्य हेतुभिस्त्राणमुत्पतन्नेव यो हतः ॥४” 
अर्थात्‌ पब॑तरूप पक्ष पव॑तत्वेन सिद्ध और वह्लिमत्त्वेन साध्य माना जाता है, लक्षण के द्वारा 
सम्भावित वह््रिमत््वेन पर्वत रूप पक्ष ही धूमादि हेतु के द्वारा सिद्ध किया जाता है, लक्षण- 
रहित अत एवं असम्भावित उस पक्षकी हेतुओं के द्वारा सिद्धि नहीं की जा सकती, जो कि 
प्रतीति में आते ही व्याहत हो जाता है, जेंसे 'वन्ध्या में माता'। फलतः जन्मादिकतुंत्वरूप 
लक्षण के द्वारा सम्भावित ब्रह्म में प्रमाण-प्रदर्शन की अपेक्षा से वंशेषिकादि “जन्माद्यस्य 
”-.. इस सूत्र को लक्षण के साथ-साथ अनुमान प्रमाण का भी सूचक मानते हैं--क्षित्या- 

दिक॑ जगत्‌, सकतृंकम्‌, जन्मादियुक्तत्वाद, घटादिवत्‌' । 

समाधान--यह विचार शास्त्र है, प्रमाण-शास्त्र नहीं कि प्रमाण-प्रदर्शन मात्र से 
अधिकरण का उद्देश्य पूरा हो जाय । यहाँ सभी वक्ष्यमाण अधिकरणों में विवादास्पद वेदान्त 
वाक्यों पर संशयादि-प्रदर्शन पूर्वक यह विचार किया जाता है कि इन वाक्यों का ब्रह्म में 
समन्वय किस प्रकार है ? वेदान्त-वावयरूपी पुष्पों को पिरोने के लिए यह सूत्रन्ग्रन्थ रचा 
गया है। इस विचार-माला का पय॑वसान ब्रह्मावगतिरूप सुमेरु में ही होता है, अनुमानादि 








० ] हिन्दीसहितभामतीसंचलितम्‌ १०३ 


थेविचारणाध्यवसाननिवृत्ता हि त्रह्मावगतिः, नाजुमानादिंप्रमाणान्तरनिषृत्ता। सत्खु 
तु वेदान्तवाक्येष्‌ू जगतो जन्मादिकारणवादिषु तदथंग्रहणदाढर्थायाजुमानमपि 

विरोधि प्रमाणं भवज्न निवार्यत्ते, भ्रत्येथ च॒ सहायत्वेन तकंस्याभ्युपे- 
तत्वात्‌। तथा हि - भोतव्यो मन्‍्तव्य? ( बृह० २।४।५ ) इति भ्रुतिः 'पण्डितो मेघावी 
गन्धारानेवोपसंपद्येतेवमेबेहाचायंचान्‌ पुरुषो वेद! ( छान्‍्दो० ६१४४२ ) इति च पुरुष- 
. चुद्धिसाहाय्यमात्मनो दर्शयति | न धर्मजिज्ञासायामिव श्रुत्यादव एव प्रमाणं 


भामती 
सनाविद्याहयोच्छेवः । ततो हि ब्रह्माबगतेनिवृ त्तिराविर्भाव: । तत्कि छह्मणि शब्दाहते न सानास्तरमनुस- 
रणीयम्‌ । तथा च॒ कुतो मनन, कुतश्च तबनुभवः साक्षात्कार इत्यत्त आह & सत्सु तु वेदान्तवाक्येषु 
इति & । अनुमान बेदान्ताविरोधि तदुपजीवि चेत्यपि द्रष्टधयम्‌ । वाब्दाबिरोधिम्या तदुपजीबिन्या च 
युक्‍त्या विवेचन सननम्‌। युक्तिश्नार्थापत्तिरनुमानं वा। स्थादेतदू-यथा धर्मे न पुरुषबुद्धिसाहाय्यम्‌ , 
एवं ब्रह्मण्यपि फस्मान्न भवतीत्यत आह ७ न घम्ंजिज्ञासायामिव इति ७ । ७ श्रुत्यादयः इति 8 । 





भामती-व्याख्या 
प्रमाणों के द्वारा वह अवगति सम्भव नहीं, जैसा कि श्रुति कहती है-“नंषा-तर्केण मतिरापनेया' 
( कठो ० १२/९ ) । वेदान्त-वाक्य-प्रसृत त्रह्मावगति से ही कथित द्विविध अविद्या का उच्छेंद 
एवं जीव में त्रह्मरूपता का आविर्भाव होता है । 'तब क्या ब्रह्म के बोधन में प्रवत्त अनुमानादि 
( वेदान्त-भिन्‍न ) प्रमाणों का आदर नहीं करना चाहिए ? उनकी उपेक्षा कर देने से मनन 
( अनुमानादिपूर्वंक अनुचिन्तन ) और साक्षात्कार क्योंकर होगा ? इस प्रश्त का उत्तर है-+ 
“सत्सु वेदान्तवाक्येषु” । अर्थात्‌ जगज्जन्मादि-कारण-बेदी वेदान्त वाक्यों के द्वारा ही प्रथमतः 
ब्रह्म का बोध उत्पन्न होता है, उसको ह॒ढ़ता प्रदान करने के लिए यदि अनुमानादि प्रवृत्त होते 
हैं, तब उनको उचित समादर ही दिया जायगा, उनकीं उपेक्षा नहीं की जायगी, 
क्योंकि श्रुति ही अपने सहायक के रूप में तर्कादि को मान्यता प्रदान करती है---“श्रोतव्यो 
मन्तव्य:” (बृह० उ० २।४५ ) ! “पण्डितो मेधावी गन्धरानेवोपसम्पद्येत॑वमेवेहाचार्य वान्‌ 
पुरुषो वेद” ( छां० ६।१४॥२ ) यह श्रुति स्पष्टरूप से पुरुष-बुद्धि की सहायता को स्वीकार 
करती हुई कहती है कि जैसे कोई मेधावी पण्डित पुरुष अन्य व्यक्तियों से मार्ग-दर्शन लेकर 
- सुद्ृर गन्धार देश तक पहुँच जाता है, वैसे ही अधिकारी पुरुष आचाय॑ के निर्देशन में वेदान्त 
वाक्‍्यों के द्वारा ब्रह्म का वेदन ( अवगम ) कर लेता है । 
शह्ला-जैसे धरम के बोधन में वेद पुरुष-बुद्धि की सहायता को स्वीकार नहीं करता 
[ कुमारिल भट्ट ने कहा है-- 
“द्रव्पक्रियागुणादीनां धमंत्व॑ स्थापयिष्यति । 
तेषामन्द्रियकत्वेषिण न ताद्रष्येण धर्ंता " 
श्रेयःसाधनता ह्ोषां नित्य॑ं ब्रेदात्‌ प्रतीयते । 
ताद्ुप्येण च धमंत्व॑ तस्मान्लेन्द्रियगोचर: ॥।” ( एलो. वा. पृ, ४९) 
ब्रीहि आदि द्रव्य, यागादि क्रिया, आरुण्यादि गुण ही धमंरूप माने गए हैं । यद्यपि वे ऐन्द्रियक 
हैं, तथापि उनमें धमंता ऐन्द्रियक नहीं मानी जाती, क्योंकि उनमें श्रेयःसाधनत्वेन रूपेण 
धमंता मानी जाती है, श्रेय:साधनता का ज्ञान नियमतः ' 'व्रीहिभियंजेत” - इत्यादि वैदिक 
वाक्‍्यों से ही होती है, अतः धर्म वेदेकसमधिगम्य है, धरम के बोधन में अन्य किसी प्रमाण की 
सहायता अपेक्षित नहीं ]। वैसे ही औपनिषद पुरुष ( ब्रह्म ) के बोधन में भी वेदान्त-वाक्य 
अन्य किसी भी प्रमाण था युक्ति की अपेक्षा क्यों करेंगे ? 
समाधान--उक्त शंद्धा का निशाक्रंग करते हुए भाष्यकार कहते हैं--“न धर्म॑जिज्ञा- 























[| ब्रह्मससजशाहइरभाष्यम्‌ [अ- १पा. १ खू्‌. २ 


ब्रह्मजिज्ञासायाम्‌ , कितु भ्रत्यादयो5जुभावादयश्र यथासंभवमिह प्रमाणम , अन्लुभावा- 
चसानत्वाद्‌ भूतचस्तुविषयत्वाच्च त्रह्मज्ञानस्य | कतंव्ये द्वि विषये नाज्ुभवापेक्षास्तीति 
श्रुत्यादीनामेव प्रामाण्यं स्थात , पुरुषाधोनात्मलाभत्वात्य कतेव्यस्य | कर्तमकर्तृम- 


भामती 

श्रुतीतिहासपुराणस्मृतयः, प्रमाणम्‌ । अनुभवोधत्तःकरणवृत्ति मेदो ब्रह्मसाक्षास्कारस्तस्थाविद्यानिवृत्तिद्ारेण 
ब्रह्मास्बरूपाविर्भावः प्रभाणफलम्‌ । तच्च फलमिव. फर्लमिति गमयितव्यम्‌ । यद्यपि धर्मजिज्ञासायाम्रपि 
सामग्रधां प्रत्यक्षादीनां 5य!पारस्तथापि साक्षान्नास्ति । ब्रह्मजिज्ञासायां तु साक्षावनुभवादीनां सम्भवो- 
ध्लुभवार्था च बह्मजिज्ञासेत्पाहं & अनुभवावसानत्वात्‌ ७ । ब्रह्म'नुभवों ब्रह्मसाक्षात्कारः परमपुरुषार्थ: 
निर्मृंटनिखिलदुःखपरभानन्वरूपत्वादिति । ननु भवतु ब्रह्मानुभवार्था जिज्ञासा, तदनुभव एव त्वशक्यः, 
ब्रह्मणस्तद्विषयत्वायोग्यत्वादित्यत आह ७ भूतवस्तुविषयत्वाच्च त्रह्मविज्ञानस्य ७ । व्यतिरेकसाक्षात्कारस्थ 
विकल्परूपो विषयविषयिभावः । 

नत्वेब॑ धर्मज्ञानमनुभवावसानं, तदनुभवस्म स्वयमपुरुषाथंत्वात्‌ , तदनुष्ठानसाध्यत्वात्‌ पुरुषार्थस्थ, 
अनुष्ठानस्थ च विनाप्यनुभवं शाब्दज्ञानमात्रादेव सिद्धेरित्याह ७ कत्तंव्ये हीत्यादिता ७। न चाय॑ साक्षा- 
त्कारविषयतायोग्यो5प्यवत्तंमाक्ष्यादू.,. अवत्तंमानश्रानब्स्थिततत्वादित्याह& पुरुषाधीन इति ७ । 
पुरषाधीनत्वमेव लोकिकवेदिककार्य्यणामाह ७ कत्तुमकर्तुंम्‌ शृति कै । लोकिक कार्य्यंसनवस्थितमुवा- 


भामती-व्याख्या « 
सायामिव श्रुत्यादय एव प्रमाणं ब्रह्मजिज्ञासायाम्‌”। केवल श्रुति, स्मृति, इतिहास, पुराण 
ओर सूत्र ग्रन्थ ही ब्रह्म में प्रमाण नहीं, अपितु अन्तःकरण की वृत्ति विशेषरूप अनुभव 
( ब्ह्मसाक्षात्कार ) भी प्रमाण है और अ्विद्या-निवृत्ति के द्वारा ब्रह्मस्वरूप का शआविर्भाव 
उस प्रमाण का फल माना जाता है। वह वस्तुत: फल ( प्रमाण-जन्य ) नहीं, अपितु फल के 
समान होता है । यद्यपि धर्मे-जिज्ञासा में भी वैदिक शब्दों की ग्रहणादि सामग्री श्रावण 
प्रत्यक्षादि की अपेक्षा करती है, तथापि धर्म में प्रत्यक्षादि का साक्षात्‌ उपयोग नहीं, किन्तु 
ब्रह्म-जिज्ञासा में अनुभव का साक्षात्‌ उपयोग है, क्योंकि ब्रह्म-जिज्ञासा का ब्रह्म-साक्षात्कार ही 
प्रयोजन माना जाता है--अतुभवावसानत्वाद ब्रह्मज्ञानस्य” । ब्रह्म का अनुभव या साक्षात्कार 
ही परम पुरुषा्थ है, क्योंकि वह निखिल दुःख-रहित परमानन्द-स्वरूप होता है। 'यह जो 
कहा जाता है कि अनुभवार्था जिज्ञासा, वह्‌ उचित नहीं, क्योंकि ब्रह्म में प्रत्यक्ष की योग्यता 
ही नहीं मानी जातीः--इस आक्षेप का निराकरण किया जाता हैं--“भूतवस्तुविषयत्वाच्च 
ब्रह्मविज्ञानस्य” । यद्यपि ब्रह्मरूप साक्षात्कार का ब्रह्म के साथ विषय-विषयिभाव नहीं, तथापि 
ब्रह्म से व्यतिरिक्त वृत्तिरूप साक्षात्कार की विषयता ब्रह्म में बन जाती है, वृत्ति अनिवंचनीय 
और काल्पनिक है, अतः उसकी विषयता भी विकल्पात्मक ( काल्पनिक ) ही होती है । अथवा 
अविद्या का व्यतिरेक ( अभाव ) जब ब्रह्महूप और ब्रह्मरूप साक्षात्कार ही अविद्या के 
व्यतिरेक का साक्षात्कार होता है, तब एक ही ब्रह्म में ब्रह्म॒त्वेन विषयिता और अविद्याव्यति- 
रेकत्वेन विषयता-इस प्रकार काल्पनिक विषय-विषयिभाव माना जा सकता है । जैसे ब्रह्म 
का अनुभव परम पुरुषाथ है, वैसे धर्म का अनुभव परम पुरुषाथ नहीं, अपितु धर्म के अनुष्ठान 
से स्वर्गादिख्प पुरुषार्थ की सिद्धि होती है, धरम का अनुष्ठान धर्म के शाब्द-ज्ञानहप परोक्ष 
ज्ञान से भी सम्पन्न हो जाता है, भाष्यकार कहते हैं--“कत्तंव्ये हि विषये नानुभवापेक्षा$स्ति”। 
धर्म साक्षात्कार की विषयता के योग्य भी नहीं होता, क्योंकि ज्ञान-काल में धमं वरंमान नहीं 
होता, अपितु “पुरुषाधीनात्मलाभत्वाच्च कतंव्यस्थ”। केवल ज्ञायमान अननुष्ठित यागादि 
को घम नहीं, सम्पादित यागादि को धर्म कहा जाता है, वह पहले सम्भव नहीं। सभी लौकिक 








] ].. हिन्दोसहितभामतोसंवलितम्‌ श्ग्५ 


न्‍्यथा वा कु शक्‍यं लोकिक वेदिक च के, यशाश्वेन गच्छति, पद्धथामन्यथा वा, न 
वा गच्छुतीति । तथा “अतिरात्रे षोडशिन गह्ाति, नातिरात्रे घोडशिनं ग्रह्मातिः, 'डद्ति 
जुद्दोति, अज्लुदिते जुहोति! इति विधिप्रतिषेघाश्चात्रार्थवन्तः स्युप, विकल्पोत्सर्गापवा- 
वाद्य । न तु वस्त्वे॑ नेवमस्ति नास्तीति वा विकरुष्यते। विकल्पनास्तु पुरुषबुद्धथ- 
भामती 

हरति ७ यथाःइवेन इति &॥ लोकिफेनोदाहरणेन सह॒बेदिकमुदाहरणं समुच्चिनोति ७ तथा5तिरात्र 
इति ७। कर्त्ुमकत्तुमित्यस्थेदमुदाहरणमुक्तम्‌ । कत्तुंमन्‍्यथा वा कत्तुमिश्यस्पोदाहरणमाहु.& उदित 
इति ७। स्थादेतत्‌ृ-- पुरुषस्वातन्त्रयात्‌ कत्तंव्ये विधिप्रतिषेघानामान्थंक्यम्‌ ,' अतदधीनत्वात्‌ पुरुषप्रवृत्ति- 
निवृतत्योरित्यत आह &विधिप्रतिषेधाश्रात्राथंवन्तः स्युः७ । पृह्लातीति विधि: । न गृह्हतोति प्रतिषेषः । 
उबितानुदितहोमयोथ्घि । एवं नारास्थिस्पर्शनलिषेषो ह््धब्तस्य तद्धारणविधिरित्येव॑ जातीयका विधि: 
प्रतिषेषा अर्थंबग्तः । कुत इत्यत आह & विकल्पोत्सर्गापवादाश्व ७ । चो हेढेँ-। यस्‍्माद्‌ ग्रहुणाग्रहण- 
योददितानुदितहोमयो३च विरोधात्समुच्चयासम्भवे तुल्यवकृतया व बाध्यबॉश्रंकभावाभावे सत्यगत्या 
बिकल्प: । सारास्थिस्पर्शननिषेधतद्धारणयोश्व विरुद्धययोरतुल्यबलतया न विकल्प: । किन्तु सामान्यशास्त्रस्य 
स्पशंननिषेधक्य धारणविधिविषयेण विशेषज्ञास्त्रेण बाघ: । । 

एतटन; भवति--विधिप्रतिषेषेरेव स॒ तावृश्ञो' विषयोडनागतोश्पाद्यरूप उपनीतो येन पुराषस्य 


भामती-बव्याख्या 
ओर वेदिक कम ( क्रिया ) “कर्ततुमकर्तुमन्यथा वा करत्तुं शक्यम्‌” । जैसे लौकिक गमनादि कर्मों 
में पुरुष स्वंथा स्वतन्त्र है, चाहे वह अश्व के द्वारा गमन करे या पैदल, अथवा गमन ही न 
करे | वैसा ही “अतिरात्रे षोडशिनं गृह्लाति” (मे. सं. ४७६ ), 'नातिरात्रे षोडशिनं 
गृह्लाति” इत्यादि वाक्यों के आधार पर अतिरात्रसंस्थाक ज्योतिष्टोम याग में षोडशिसंज्ञक 
ग्रह ( दारुसय पात्र ) में सोमरस ग्रहण करे या न करे । इसी प्रकार “उदिते जुहोति” और 
“अनुदिते जुहोति'- इत्यादि वाक्‍्यों के द्वारा सूय॑ के उदय हो जाने पर अग्निहोत्रसंज्षक कम 
करे या सूर्य के उदय होने से पहले। “यदि कम करने में पुरुष स्वतन्त्र है, तब. विधि-निषेध 
शास्त्र व्यर्थ हैं, क्योंकि उनके अधीन होकर पुरुष प्रवृत्त या निवृत्त नहीं होता, अपितु 
वह अपनी स्वतन्त्रता के कारण प्रवृत्त-निवृत्त होता है?--इस आक्षेप का समाधान है--“विधि- 
-प्रतिषेधाध्रार्थवन्तः स्युः” । “अतिरात्रे षोडशिनं यृक्ताति”-यह विधि और “नातिरात्रे षोडशिनं 
गृह्लाति/--यह निषेध है। उदित और अनुदितपद-घटित उक्त दोनों वाक्य विधिरूप हैं। इसी 
प्रकार “नारं स्पृष्ट्वाईस्थि सस्तेहं सवासा जलमाविशेत्‌”--यह निषेध एवं “शिरःकपाल 
घ्वजवान्‌ भिक्षाशी कम वेदयन्‌ । ब्रह्महा द्वादर्शाब्दानि मितभुक्‌ शुद्धिमाप्नुयात्‌ ॥” ( याज्ञ० 
३॥२४२ ) इत्यादि वाक्य ब्रह्मघाती के लिए शव की शिरो5स्थि का ध्वजरूपेण धारण 
विहित है। कथित सभी विधि-निषेध शास्त्रों की तभी सार्थंकता होती है, जब कि 
कम में पुरुष स्वतन्त्र है, क्योंकि षोडशिसंज्ञक पात्र के ग्रहण और अग्रहण, उदित होम 
और (अनुदित होम परस्पर विरुद्ध हैं, उनका समुच्चय सम्भव नहीं, अतः समान 
बलवाले ग्रहणाग्रहणादि कर्मों का अग॒त्या विकल्‍प होता है, किन्तु मनुष्य की गीली 
हड्डी के स्पर्श का निषेध एवं ब्रह्मघाती के लिए उसके घारण की विधि का विकल्‍प 
नहीं माना जाता, क्‍योंकि निषेध सामान्यविषयक और विधि विशेषविषयक है, अतः 
समानबलता न होने से विधि शास्त्र के द्वारा निषेध शास्त्र का बाध हो जाता है। सारांश यह 
है. कि विधि ओर प्रतिषेध ज्ञास्त्रों के द्वारा वेसा ही भविष्य में उत्पन्न होने वाला (कार्यरूप) 
विषय उपस्थापित किया जाता है, जिसमें प्रवृत्ति और निवृत्ति के सम्पादन में पुरुष का 
१७ 
































१०६ अहासूत्रशाइ्लरभाष्यम्‌ [अ. १ पा. श सू. २ 


पेक्षाः । न वस्तुयाथात्म्यज्ञानं पुरुषबुद्धथ्पेक्षम्‌। कि तहिं ? वस्तुतन्त्रमेव तत्‌। न हि 
स्थाणावेकस्मिन्स्थाणुर्वा पुरुषो5न्यो वेति तस्वज्ञानं भवति। तज्न पुरुषो5न्यो वेति 
भिथ्याज्ञानम्‌ , स्थाणुरेवेति तत्त्वज्ञानं, चस्तुतन्जत्वात्‌ | एवं भूतवस्तुविषयाणां प्रामाण्यं 
चस्तुतन्त्रम्‌ | तत्व सति ब्रह्मश्चानमपि वस्तुतन्त्रमेच, भूतवस्तुविषयत्वात्‌। नन्नु भूत- 
भामती 

विधिनिषेधाधीनप्रवृत्तिनिवृत््योरपि स्वातन्त्यं भवतीति । भूते वस्तुनि तु नेबमस्ति विधेत्याह ७ न तु 
स्त्वेवं सेवम्‌ इति &॥ तदनेन प्रकारविकल्पो निरस्तः। प्रकारिबिकल्पं निषेधति # अस्ति नास्ति 
इति &। स्थादेतव्‌ू--भूले5पि वस्तुनि विकल्पों वृष्ट,, यथा स्थाणुर्वा पुरुषों बेति, तत्‌ कथ्थ न वस्तु 
विफल्प्यत इत्यत आह #& बिकल्पनास्तु इति ७ । ७ पुरुषबुद्धि & अन्तःकरणं, तदपेक्षा विकहपना: 
संशयविपर्य्यासा, सवासनमनोमातन्नयोनयों वा, यथा स्वप्ने, सवासनेन्द्रियमनोयोनयों वा, यथा स्थाणुर्वा 
पुरुषों बेति स्थाणों संशयः, पुष्थ एवेति वा विपर्य्यास:, अन्यशब्देन वस्तुतः स्थाणोरव्यस्थ पुरुषस्थाभि- 
घानातू, न तु पुरुषतत्त्वं वा स्थाणुतत्त्वं वापेक्षन्ते । समानघमंघमिवर्शनमात्राधीनजन्मत्वात्‌ 4 तस्सादयथा- 
बस्तवों विकल्पता न वस्तु विकल्पयन्ति वाध्त्यथयन्ति वेत्यथं: । तत्त्वज्ञानं तु न बुद्धितन्त्रं, किन्तु वस्तु- 
तन्त्रमू, अतस्ततो वस्तुविनिश्चयों युक्तः, न तु विकल्पनाभ्य इत्याह & न वस्तुयाथात्म्म्रेति ७ ॥ एबमुक्तेम 
प्रकारेण भूतदस्तुविषयाणां ज्ञानानां प्रामाण्यस्य वस्तुतस्त्रतां प्रसाध्य ब्रह्मज्ञानस्य वस्तुतन्त्रतामाह 
& तत्नेब॑ सति इति ७ । 





भामती-व्याख्या 

स्वातन्त्रय अव्याहत रहता है, किन्तु अकार्यभूत (सिद्ध पदार्थ ) के विषय में वेसी बात नहीं 
होती, भरत एवं भाष्यकार कहते हैं--“न तु वस्तु एवं नैवम्‌, अस्ति नास्तीति वा विकल्प्यते” । 
“एवं नेवम्‌'--इस वाक्य के द्वारा प्रकार-विकल्प ( करण और अन्यथाकरणरूप ) और “अस्ति 
नास्ति”--इस वाक्य के द्वारा करणाकारणरूप प्रकारि-विकल्प का निराकरण किया गया है। 

यदि कहा जाय कि भूत ( सिद्ध ) पदार्थ में भी विकल्प देखा जाता है, जैसे--'स्थाणुर्वा 
पुरुषो वा” । तो वेसा कहना उचित नहीं, क्योंकि “विकल्पनास्तु पुरुष-बुद्धयपेक्षा:”। “पुरुष- 
बुद्धि” पद से अन्तःकरण का ग्रहण किया गया है, उसकी अपेक्षा से संशय और विपयंयरूप 
कल्पना ज्ञान उत्पन्न होते हैं। उनमें कुछ ज्ञान वासना ( संस्कारों ) से युक्त केवल मन के 
द्वारा उत्पन्न किए जाते हैं, जँसे--स्वप्न में संशय और विपयेय होते हैं । कतिपय ज्ञान वासना- 
युक्त मन और बाह्य इन्द्रिय--इन दोनों के द्वारा उत्पादित होते हैं, जेसे--'स्थाणुर्वा पुरुषो 
वा ? इस प्रकार का स्थाणु में संशय अथवा स्थाणु में 'पुरुष एव”--इस प्रकार का विपयेय'। 
भाष्यकार ने जो कहा है--“पुरुषो वाउन्यो वा” । वहाँ “अन्य! शब्द के द्वारा पुरुष का भी 
स्थाणु-भिन्नत्वेत अभिधान किया गया है, अतः संशय अथवा विपयेयरूप कल्पना ज्ञान स्थाणु- 
तत्त्व या पुरुषतत्त्व को विषय नहीं करते, संशय केवल उच्चैस्तत्त्वरूप समान धममंवाले धर्मी 
के ज्ञान से और विपयंय केवल साहश्य ज्ञान से जनित होता है । फलत: संशयादि विकल्प 
ज्ञान यथावस्तु ( वस्त्वनुसारी ) न होकर बुद्धि-कल्पित आकार का ही ग्रहण करते हैं, 
स्थाण्वादिरूप वस्तु को न तो संशय विकल्पित करता है और न विपर्येय अन्यथा-करण कर 
सकता है । तत्त्व-ज्ञान बुद्धि-तन्त्र न होकर वस्तु-तन्त्र होता है, अतः उससे वस्तु-तत्त्व का 


: निश्चय होना युक्त ही है, विकल्प ज्ञानों से वस्तु का निश्चय नहीं होता, भाष्यकार कहते हैं-- 


ने वस्तगतजात्म्यज्ञानं पुरुषबुद्धअपेक्षम्‌।” इस प्रकार सामान्यतः सिद्धवस्तुविषयक ज्ञानों . में 
भामाण्य और «स्तुतन्त्रता सिद्ध कर लेने के अनन्तर ब्रह्मन्ज्ञान में वस्तु-तन्त्रता का प्रतिपादन 
करते हैं - तत्रव॑ं ब्रह्मश्नानमपि वस्तुतन्त्रमेव, भूतवस्तुविषयत्वात्‌” । 











हट ]. इहिन्दोसहितभामतीसंवलितम्‌ १७७ 


वस्तुस्वे त्रह्मणः प्रमाणान्तरविषयत्वमेवेति वेदान्तवाक्यविचारणानर्थिकेब प्राप्ता। न; 

इन्द्रियाविषयत्वेन संबन्धाग्रहणात्‌। स्वभावतो विषयविषयाणीन्द्रियाणि;न ब्हाम- 

विषयाणि | सति हीन्द्रियविषयत्वे त्रह्मणः इदं त्रह्मणा संबद्ध कार्यमिति गरह्मंत । कार्ये- 

; भामती 

अत्र चोदयति & ननु भूतेति & । यत्‌ किल भूताथथ वाक्य तत्प्रमाणान्तरगोचराथ्थतयाश्नुवाद्क 

वृष्टमू, यथा नद्यास्तीरे फछानि सन्‍्तीति, तथा च वेदान्ताः, तस्मादू भूतार्थंतया प्रसाणान्तरवृष्मेवार्थ- 

मनुवदेयुः । उक्त च॒ ब्रह्मणि जगज्जन्मभाविहेतुकमनुमानं प्रमाणास्तरम्‌ । एवं च सौलिक॑ तदेव परोक्षणीयं, 

नतु बेदाम्तवाक्यानि तदधीनसत्यत्वादीनीति कथ॑ं वेदान्तवाक्यग्रथनार्थता सूत्राणामित्यर्थ:। परिहरति 

& नेन्द्रियाविषयत्वेति & । कस्मात्‌ पुनर्नेन्द्रियविषयत्वं प्रतीच इत्यत आह & स्वभावतः इति &॥ अत 
एवं श्रुति: । 

'पराश्वि खानि व्यतृणत्‌ स्वयंभूः 
तस्मात्पराइ: पश्यति नान्‍्तारात्मन्‌” इति । 
& सति होन्द्रियेति & । प्रत्यगात्मनस्त्वविषयत्वमुपपादितम्‌ ॥ यथा च सामान्यतो दृष्टसप्पनुसान 
ब्रह्मणि न॒प्रवत्तते तथोपरिशन्निपुणतरमुपपादयिष्याम: । उपपादितं चेतदस्माभिविस्तरेण न्यायकरणि- 


भामती-व्याख्या 

शुह्ला-त्रह्म यदि सिद्ध पदांथ होने के कारण वेद से अन्य प्रत्यक्षादि प्रमाणों का 
विषय है, तब ब्रह्म-ज्ञान के लिए वेदान्त-वाक्यों का विचार निरथंक है, क्योंकि वेदान्त- 
वाक्यम्‌, अनुवादकम्‌, प्रमाणान्तरविषयीश्रृतभूतारथविषयकत्वातु, लोकिकवाक्यवत्‌'--इस 
अनुमान के द्वारा वेदान्त-वाक्‍्यों में अनुवादकता सिद्ध होने के कारण अनधिगतार्थ-बोधकत्वरूप 
प्रामाण्य ही सिद्ध नहीं होता । न्‍्यायकणिका में भी कहा है--“मानान्तरविषयतया 
तदपेक्षत्वाद्‌ वेदस्य प्रामाण्यं ब्रिहन्येत” (न्‍्या- कणि. ए. २ )। अप्रमाणभूत विकल्पात्मक 
ज्ञानों से वस्तुतत्त्व का निश्चय नहीं होता--यह कहा जा चुका है । ब्रह्म में जगज्जन्मादिहेतुक 
अनुमानरूप प्रमाणान्तर की विषयता दिखाई जा चुकी है। अतः मूलभूत अनुमान प्रमाण का 
ही परीक्षणात्मक विचार करना चाहिए, वेदान्त का नहीं । इस प्रकार यह जो कहा गया कि 
“वेदान्तवाक्यग्रथनार्थत्वात्‌ सूत्राणाम्‌”, वह कहना संगत नहीं । हे 

समाधान--उक्त आशडूत का निरास करते हुए भाष्यकार ने कहा है--“न, 
इन्द्रियादिविषयत्वे सम्बन्धाग्रहणात्‌” | प्रत्यगात्मा में इन्द्रियों की विषयता क्यों नहीं ? इस 
प्रश्न का उत्तर है--“स्वभावतो विषयविषयाणीन्द्रियाणि, न ब्रह्म विषयाणि” । अत एव श्रुति 
कहती है--“पराच्चि खानि व्यतृणत्‌ स्वयम्भूस्तस्मात्‌ पराड पश्यति नान्‍्तरात्मनु” ( कठो- 
२१११ ) [अर्थात्‌ स्वयम्भू ( परमेश्वर ) ने श्रोत्रादि इन्द्रियों की अन्त्मुंखता का हनन 
( अवरोध ) कर बाह्म॑मुखता बनाई, जिससे इन्द्रियों के द्वारा बाह्य विषयों का ही स्वाभाविक 
ग्रहण होता है, आत्मादि आन्तरिक विषयों का ग्रहण नहीं ]। ब्रह्म यदि इन्द्रियों का विषय 
होता, तब काय॑ प्रप्रच्च में ब्रह्म-जन्यत्वादिरूप सम्बन्ध का ग्रहण हो जाता और उस काय॑ के 
द्वारा ब्रह्मरूप कर्त्ता का ग्रहण सामान्यतोदृष्ट अनुमान के द्वारा हो जाता. [ सामान्यतोदृष्ट 
अनुमान का स्वरूप बताते हुए न्‍्यायभाष्यकार कहते हैं--“सामान्यतो हृ४ नाम यत्राप्रत्यक्षे 
लिज़लिड्िनो: सम्बन्धे, केनचिदर्थेन लिज्भस्य सामान्यादप्रत्यक्षो लिज्भी गस्‍्यते, यथेच्छादि- 
भिरात्मा, इच्छादयो गुणा), गुणाश्र द्रव्यसंस्थाना:, तद्येषां स्थानं स आत्मेति” (नया. भा. 
१॥१४ ) । प्रकृत में यद्यपि आकाशादि काय॑ और ब्रह्म का जन्य-जनकभाव सम्बन्ध गृहीत 
नहीं, तथापि घटादि कार्य का कुललादि के साथ कार्य-कारणभाव देख कर क्षित्यादि कार्य के 





























१०८ अह्सूजशाहूरभाष्यम्‌ [अ. श् पा. है सू. रे 


माज्रमेव तु गह्ममां कि ब्रह्मणा संबद्ध किमन्येन केनचिद्धा संबद्धमिति न शक्यं 
निश्चेतुम्‌। तस्माज्जन्मादिसूत्र नाजुमानोपन्यासा्थम्‌ , कि तहिं? वेदान्तवाक्यप्रदशे- 
नार्थम्‌ । कि पुनस्तछ्षेदान्तवाक्यं यत्सजेणेह लिलक्षयिषितम्‌ ? 'भृगुर्येँ वारुणिः चरुणं 
पितरमुपससार । अधीहि भगवो ब्रह्मेति” इत्युपक्रम्याह--'यतो वा इमानि भूतानि 
जायन्ते येन जातानि जीवन्ति । यत्प्रयन्त्यभिसंविशन्ति । तद्धिजिज्ञासस्व । तदूत्रद्म॑तिः 
( तेक्ति० ३१ )। तस्य च निर्णयवाक्यम--आनन्दाडथ व लल्विमानि भूतानि 
जायन्ते । आनन्देन जाताति जीवन्ति। आनन्द प्रयन्त्यभिसंविशन्तीतिः ( तैत्ति० 
३॥६ ) । अन्यान्यप्येवंजातोयकानि वाक्यानि नित्यशुद्धबुद्धमुक्तस्वभावसर्वेश्षस्वरूपका- 
रणविषयाण्युदाहतेव्यानि ॥ २॥ 


७७७७७७का 





भामती 
कायाम्‌ । न च भूताथंतामाजेणानुवादतेत्युपरिष्टादुपपादयिष्यामः । तस्मात्‌ स्वंभववातम्‌ । श्रुतिश्र यतो 
था! इति जन्म दक्ंयति, 'येन जातानि जीवन्ति! इति जोबनं स्थिति, यत्प्रयन्ति' इति तन्नेव लयम्‌। 
“तस्य च॒ निर्णयवाक्यम्‌” । अन्न च॒ प्रधानादिसंशये निर्णयवाक्यम्‌ “आनन्‍्दाद्धघेव” इति | एतदुक्त 
भवति--यथा रज्ज्वज्ञानसहितरज्जूपादाना धारा रज्ज्वां सत्यामस्ति रज्ज्वामेब च लीयते, एवमविद्या- 
सहितबह्मोपादानं जगद्‌ ब्रह्मण्येबास्ति तत्रेव च लोयत इति सिद्धम्‌ ॥ २ ॥ 
॥७०७७०७आाओं 





भामती-व्याब्या 

द्वारा ब्रह्मरूप कर्त्ता का अनुमान किया जा सकता था, यदि ब्रह्म किसी इन्द्रिय का विषय 
होता ]। सामान्यतो दृष्ट अनुमान का आगे चल कर तकंपाद में निराकरण किया जायगा। 
न्‍्यायकणिका में विस्तारपृवंक इसका उपपादन किया गया है [ श्री मण्डनमिश्र ने झड़ 
उठाकर उसका निराकरण किया है--“ननु सिद्धमेव सन्निवेशादिमतां बुद्धिमत्यूवंकत्वात्‌ । 
वार्तमेत्‌”” ( विधि. पृ. २१२ ) | इसकी व्याख्या में विस्तारपूर्वक ईश्वर की सिद्धि और उसका 
निराकरण किय्ग गया है ] । वेदान्त-वाव्य सिद्धाथैक मात्र होनें से अनुवादक नहीं कहे जा 
सकते--यह समन्वय सूत्र में कहा जायगा । अतः “जन्माचस्य यतः”--यह सूत्र ईश्वरानुमान 
का उपन्यास नहीं करता, अपितु वेदान्त-वाक्य का उपस्थापक है। 

वह वेदान्त-वाक्य कौन है ? इस प्रश्न का उत्तर है--“भूगुर्वे वारुणिः वरुणं पितरमुप- 
ससार-अधीहि भगवो ब्रह्मेति । तं होवाच--यतो वा इमानि भूतानि जायन्तें, येन जातानि 
जीवन्ति, यत्प्रयन्त्यभिसंवशन्ति, तद्विजिज्ञासस्व, तद्‌ ब्रह्मेति (ते. उ. ३१) । [ प्रसिद्ध 
आख्यायिका हैं कि वरुण का भृगुनामक पुत्र अपने पिता की शरण में जाकर ब्रह्म की जिज्ञासा 
प्रकट करता है। वरुण त्रह्म-लक्षण के माध्यम से उपदेश देता है--'यह समस्त जगत्‌ जिससे 
उत्पन्न एवं जिससे अनुप्राणित होकर जीवित रहता और अन्तिम समय जिसमें प्रलीन हो 
जाता है, वह ब्रह्म है, उसको जानने का प्रयत्न करो” ]। पिता से मार्ग-निर्देशन लेकर भृगु 
अपने चित्त को समाहित कर उक्त लक्षण का लक्ष्य खोजने में लग जाता हैं। अन्न, प्राण, मन 
ओर विज्ञान में क्रमशः लक्षण घटाने का प्रयत्न करता है, किन्तु उससे उसे सन्तोष नहीं 
होता, अन्ततो गत्वा वह स्वयं इस निर्णय पर पहुँच जाता है--“आनन्दों ब्रह्मेति व्यजानात्‌ । 
आननदाद्‌ होव खल्विमानि भूतानि जायन्ते, आनन्देन जातानि जीव॑न्ति, आनन्दं प्रयस्त्यभि- 
संविशन्ति” ( त॑. उ. ३६ )। आशय यह है कि उसे रज्जुविषयक अज्ञान से विशिष्ट रज्जुरूप 
उपादानकारण का कार्यभूत सर्पादि उसी रज्जु में स्थित रह कर उसी में विलीन हो जाता 





] ] हिन्दीसहितभामतीसंचलितम्‌ 5. शृढ९ 


( ३--शाखत्रयोनित्वाधिकरणम्‌ । स्तू० हे ) 
जगत्कारणत्वप्रशनेन सर्वज्ञं ब्रह्मेत्युपक्षिप्तं, तदेव द्रढयज्नाह-- 
शास्रयोनित्वात्‌ ॥ ३ ॥ 

महत ऋग्वेदादे! शास्त्रस्यानेकविद्यास्थानो पबृंहितस्य प्रदीपवत्सवॉरथांवद्योतिनः 

भामती 

सुत्रान्‍्तरमवतारयितु पूर्वसूत्रसज़तिमाह & जगत्का रणत्वप्रदर्शनेन इति ७ । 

न केबल जगद्योनित्वावस्थ भगवतः सर्वज्ञता, शास्त्रयोनित्वादषि बोद्धव्या । शास्त्रयोनित्वस्य 
सर्वज्ञतासाधघनत्व॑ समर्थयते । & महत ऋग्वेदादेः शास्त्रस्य इति ७ । चातुव॑ण्यंस्थ चातुराश्रम्यस्य च॑ 
ययायथं निषेकादिइमशानास्तासु ब्राह्ममुहृर्तोपक्रमप्रदोषपरिससापनोयासु नित्यनेसित्तिककाम्यवर्मपद्धतियु 
च॒ ब्रह्मतत्वे च शिष्याणां शासनात्‌ शास्त्रमुग्बेदादि, अत एवं महाविषयत्वात्‌ महत्‌ । न केवल महाविषय- 
स्वेनास्प महस्‍्त्वम्‌, अपि स्वनेकाज़रोपाज़ोपकरणतयापीत्याह & अनेकविद्यास्थानोपवृंहितस्य & । पुराण- 

भामती-व्याख्या 

है, वंसे ही अविद्या-विशिष्ट ब्रह्म से उत्पन्न जगद्गुप कार्य उसी ब्रह्म में स्थित और 
उसी में विलीन हो जाता है । जगज्जन्मादिकारणत्व विशिष्ट ब्रह्म का स्वरूप 
और शुद्ध ब्रह्म का तटस्थ लक्षण है, क्योंकि जो लक्षण लक्ष्य से तटस्थ ( लक्ष्यावृत्ति ) होकर 
लक्ष्य का उपलक्षक होता है, उसे तटस्थ लक्षण कहते हैं, तटस्थ लक्षण के द्वारा भी लक्षण का 
प्रयोजन सिद्ध होता है । न्‍्यायभाष्यकार ने लक्षण का प्रयोजन बताया है--“उद्दिश्स्यातत्त्व- 
व्यवच्छेदको धर्मों छक्षणम” ( नया. सू. ११३ )। इसकी व्याख्या करते हुए वातिककार ने 
कहा है--“लक्षणं खलु लक्ष्यं पदार्थ समानासमानजातीयेभ्यो व्यवच्छिनत्ति” । “काकवद्‌ गृह 
देवदत्तस्य/--इत्यादि व्यवहारों में काकादि उपलक्षक पदार्थों को भी देवदत्त के गृह का 
व्यावतंक माना जाता है । श्री कुमारिल भट्ट भी यही कहते हैं--“सवंथा लक्षणं नाम यद्‌ व्यव- 
च्छेदकारणम्‌” ( तं. वा. पृ: ७४६ )। श्री शबरस्वामी भी कहते हैं--“न शकक्‍यं पृष्ठाकोटेन 
तत्र तत्रोपदेष्टुमिति लक्षणमुक्तम्‌ । 

ऋषयो5पि पदार्थानां नान्‍्तं यान्ति पृथक्त्वशः। 

लक्षणन तु सिद्धानामन्तं यान्ति विपश्चितः॥” 
अर्थात्‌ धरातल पर विखरे हुए अनन्त अलक्ष्यों की व्यावृत्ति और लक्ष्यों का सच्चयन लक्षण 


के माध्यम से ही हो सकता है, प्रत्येक ग्यक्ति को झुक-झुक कर देखना और पहचानना 
सम्भव नहीं ]॥ २॥ 


तृतीय सूत्र की अवतरणिका के रूप में पूर्व ( द्वितीय ) सूत्र से इसकी संगति भाष्यकार : 
बताते हैं--“जगंत्का रणत्वप्रदर्शनेन सर्व ब्रह्मेत्युपक्षिप्तम्‌, तदेव द्रढ्यति” । 

विशाल विश्व की कारणता होने मात्र से भगवान्‌ में सवंज्ञता नही, अपितु ऋग्वेदादि 
महान्‌ शास्त्रों का प्रणेतृत्व भी भगवान्‌ में सर्वेज्ञता का प्रयोजक है। शास्त्रप्रणेतृत्व में सर्वज्ञत्व 
की साधनता का समथेन किया जाता है--' महतः ऋग्वेदादि शास्त्रस्य । ब्राह्मणादि चारों 
वर्णो एवं ब्रह्मचर्यादि चारों आश्रमों के लिए समस्त संस्कारों [.निषेक ( गर्भाधान ) आदि 
अन्त्येष्टि-पय॑न्त संस्कार द्विजत्व का सम्पादन करते हैं--वंदिकः कमंभिः पुण्य॑निषेकादिद्विजन्म- 
नाम । कार्य: शरीरसंस्कार. पावन: प्रेत्म चेह च॥ ( मनु ० २।२६ ) ] । प्रातः काल से लेकर 
सायं तक सम्पादनीय नित्य, नैमित्तिक और काम्य कर्मों तथा ब्रह्मतत््व का शासन (विधान) 
करने के कारण ऋग्वेदादि को शास्त्र कहा जाता है। केवल प्रतिपाद्य विषय की दृष्टि से ही 

















११० बह्मसूत्रशाइरभाष्यम्‌ [अ. रैपा. १ खू. हे 
सर्वेक्षकल्पस्थ योनिः कारणं ब्रह्म । न हीदशस्य शाख्स्यग्वेंदादिलक्षणस्थ सर्वक्षणुणा- 


न्वितस्य सर्वज्ञादन्यतः संभवो5स्ति | यदद्धिस्तरार्थ शास्त्र यस्मात्पुरुषविशेषात्सं- 
अपन | आस मजा 
ल्‍्यायमीमांसादयो दश विद्यास्थानानि तेस्‍्तया तथा द्वारोपकृतस्य । तदनेन समस्तशिष्टजनपरिपग्रहेणा- 
प्रामाण्यशड्भाधष्यपाकृता | पुराणादिप्रणेतारो हि महषंयः शिष्टास्तेस्तया तया द्वारा वेवान्‌ व्याचक्षाणे- 
स्तदथ चावरेणानुतिष्ठ्भिः परिगृहीतो बेद इति | न चायमनवबोधको नाप्यस्पष्ठबोघको येनाप्रमाणं 
स्यादित्याह & प्रदीपवत्‌ सर्वार्थावद्योतिनः & । सर्वमर्थजातं सर्वथाधवबोधयन्‌ नानवबोधको नाप्यस्पष्ट- 
बोधक इत्यथथ: । अत एवं & सर्वज्ञकल्पस्थ & सर्वज्ञसदृजस्थ । स्वज्ञस्थ हि ज्ञानं सर्वविषयं शास्त्रस्था- 
प्यभिधानं स्वंक्थियमिति सादृश्यम्‌ । तदेवमन्वयमुक्त्वा व्यतिरिकमाह & न हीवृश्स्थ इति &। सर्वज्ञस्य 
गुण: सर्वविषयता तदन्वितं शास्त्रमू । अस्यापि सर्वविषयत्वातू । उक्तमर्थ प्रमाणयति & यद्चद्विस्तराथ॑ 
शास्त्र * यस्मात्‌ पुरुषविशेषात्‌ सम्भवति स पुरुषविशेषस्ततो5पि ज्ञास्त्रादधिकतरविज्ञान: & इति 
योजना । अद्यत्वेष्प्पस्मदादिभिय॑त्समोचीनाथंविषय ज्ञास्त्रं विरच्यते तत्रास्माकं वकक्‍तृणां वाक्याज्ज्ञानमधि- 
कविषयम्‌ । न हि ते तेइसाधारणधर्मा अनुभूयमाना अपि दाक्या वक्‍तुम्‌ । न खल्विक्षुक्षीर॒गुडादीनां मधुर- 
रसभेदाः शक्‍या: सरस्वत्याप्यास्यातुम्‌ । विस्तराथंसपि वाक्यं न वक्‍तुज्ञानेत तुल्यविषयमिति कथयितुं 
भामती-व्याख्या ; 
उन्हें महान्‌ नहीं कहा जाता, अपितु सभी अज्भों और उपाज्नों को मिला देने से उनका कलेवर' 
भी महान्‌ ( विपुल ) हो जाता है--“अनेकविद्यास्थानोपबृंहितस्य”” । वेदों के छः अज्ज होते 
हैं--' शिक्षा कल्पो व्याकरेणं नरुक्त छन्‍्दो ज्योतिषम्‌” (मु. उ. १।१॥४), इनमें पुराण, न्याय, 
मीमांसा और धमंशास्त्र-इन चारों को मिला देने से सब दस विद्यास्थान कहे जाते हैं। 
पुराणकारादि शिष्ट पुरुषों के द्वारा वेद परिगृहीत है, अतः इसमें अप्रामाण्य की आशदूा 
नहीं कर सकते, क्योंकि पुराणादि ग्रन्थों के प्रणेता ऋषिगण शिष्ट कहे जाते हैं [ “के 
शास्त्रस्था: ? शिष्टा; तेषामविच्छिन्ना स्मृति: शब्देषु वेदेषु च” ( शाबर. $।३९ ) ]। उनके 
द्वारा वेदों का समुचित व्याख्यान और वँदिक कर्मों का श्रद्धापृवंक अनुष्ठान यह सिद्ध करता 
है कि वेदों के उपदेशों को मह॒षियों ने अपने आचरणों में पूर्णतया उतारा था, वेदों का 
प्रामाष्य उन्हें सर्वंथा अभ्युपगत था। वेद न तो अबोधक हैं और न संशयादि के उत्पादक, 
अतः उनमें मिथ्यात्व, अज्ञान और संशय नाम का त्रिविध अप्रामाण्य सम्भव नहीं-- 
“'प्रदीषवत्‌ सर्वार्थावद्योतिन: ।” समस्त अर्थों का जो विस्पष्ट अवबोधक होता है, उसे न तो 
अबोधक कह सकते हैं और न अस्पष्ट बोधक । अत एव वेदों को “सर्वेज्ञकल्प” कहा जाता 
है । सर्वेज्ञकल्प का यहाँ अथं सर्वज्ञ-सहश है । सर्वज्ञ पुरुष का ज्ञान जेंसे सर्वेविषयक होता है, 
वैसे शास्त्रों का अभिधान भी सवंविषयक है- यही दोनों में साहश्य है। अन्वयमुखेन 
प्रतिपादित विषय का व्यतिरेकत: प्रतिपादन किया जाता है--“न हीहशस्य शास्त्रस्य 
ऋग्वेदादिलक्षणस्य॒सर्वज्ञगुणान्वितस्य॒सर्वज्ञादन्यत: सम्भवोःस्ति” । सर्वज्ञ का गुण है-- 
सवंविषयत्व, उससे युक्त होने के कारण शास्त्र भी सवंविषयक होता है। उक्त अथे का 
सवंज्ञता में पयेवसान किया जाता है--“यद्‌ यहिस्तराथथ शास्त्र यस्मात्‌ पुरुषविशेषात्‌ 
सम्भवति, स॒ततोः्प्यधिकतरविज्ञान:” । लोक में यह प्रसिद्ध व्याहि है कि शास्त्र की अपेक्षा 
शास्रप्रणेता पुरुष अधिक विषय का ज्ञान रखता है। आज-कल भी हम लोगों के द्वारा जो 
शास्त्र रचा जाता है, उसकी अपेक्षा शास्त्रकार में अधिक विषय का ज्ञान होता हैं, क्योंकि 
पुरुष के द्वारा वस्तु के जिन असाधारण धर्मों का अनुभव किया जाता है, उन सभी का शब्दों 
« के द्वारा कथन करना सम्भव नहीं होता, जैसे इक्षु ( ईख या गन्ना ) दूध और ग्रुडादि के 














5] ! हिन्दीसहितस|मतीसंचलितम्‌ श्श१ 


भवति, यथा व्याकरणादि पाणिन्यादेशेयेकदेशार्थभपि, स ततो<प्यधिकतरचिज्ञान इति 
प्रसिद्ध लोके । किम्ु वक्तव्यमनेकशाखाभेदभिन्नस्य देवतियेडःसालुष्यवर्णाश्रमादिप्रवि: 
भागहेतोऋग्वेदाद्याख्यस्थ सर्वश्ञानाकरस्याश्रयस्नेनेव लीलान्यायेन पुरुषनिःश्वास- 
वच्यस्मान्महतो ' भूताद्योने! संभवः, 'अस्य महतो भूतस्य निःश्वसितमेतययरग्वेद्‌श 
भामती 

विस्तरप्रहणम्‌ । सोपनयं निगमनमाह & किस वक्तव्यम्‌ इति & ॥ वेरस्थ यस्मात्‌ महतो भूताद्‌ योने३ 
सम्भवः तस्य महतो भूतस्य ब्रह्मणो निरतिशयं सर्वज्ञत्व॑ स्वंतच्तित्व॑ च किसु वक्तव्यर्मित योजना 
& अनेकशाखा इति & । अन्न चानेकशालाभेद्िन्नस्येत्यादि: सम्भव इत्यन्त उपनयः | तस्थेत्यादि सर्व- 
शक्तिमत््वं चेत्यन्तं निगमनम्‌ । & अंप्रयत्नेनेंव इति & ईषत्प्रयस्तेन, यथा$लवणः! यवागूरिति । वेवषंयो 
हि महापरिश्रमेणापि यत्राज्क्तास्तदयसीषस्प्रयत्तेव लीोलयेव करोतीति निरतिशयमस्य सर्वज्ञत्तं सबंशक्ति- 
मत्त्वं चोक्त भवति। अप्रयस्नेनास्य बेवकर्ृत्वे श्रुतिरक्ता 'अस्य महतो भूतस्य' इति । 

येईपि तावदू वर्णानां नित्यत्वमास्थिषत तेरंपि पदवाक्यादीनामनित्यत्वमश्युपेयम्‌ । आनुपुर्वाभिदवन्तो 
हि वर्णा पदम्‌। पवानि चानुपूर्वोभिदवन्ति वाक्यम्‌ । व्यक्तिधमंश्रानुपूर्वी न वर्णधर्म: । बर्णानां- नित्यानां 
विभूनां च कालतो देशतो वा पोर्वापर्य्यायोगात्‌ । व्यक्तिश्लानित्येति कथं तदुपगुहीःपतां वर्णानां नित्याना- 
सपि पदता नित्या | पदानिस्यतया च वाक्यादीनामप्यनित्यता व्याख्याता। तस्मान्नृत्यानकरणवत्‌ पदाद्य- 





भामती-ब्याख्या 
माधुये का जो अन्तर अनुभूत होता है, वह सरस्वती के ढ्वारा भी नहीं कहा जा सकता । शास्त्र 
कितना भी विस्तरार्थंक हो वक्त॒ज्ञान की बराबरी नहीं कर सकता--इस तथ्य की अभिव्यक्ति 
के लिए “विस्तर” पद का ग्रहण किया गया है। न्याय-प्रयोग का उपनय-सहित निगमन किया 
जाता है--“किमु वक्तव्यमित्यादि” | ऐसे वेद का जिस महान्‌ कारण से सम्भव ( उत्पाद ) 
होता है, उसकी सर्वज्ञता के विषय में कहना ही क्या है ? [ भाष्य-प्रदर्शित अनुमान का पूरा 
आकार कल्पतरुकार ने दिखाया है--'ब्रह्म वेदविषयादर्धिकविषयकज्ञानवत्‌ तत्कतूंत्वादू, यो 
यद्वाक्यप्रणयनकर्त्ता, स तद्दिषयादघिकविषयज्ञ:, यथा पाणिनीयव्याकरणात्‌ पाणिनि:। भाष्य- 
प्रयुक्त अवयवों में “अनेकशाखाभेदभिन्नस्थ'--यहाँ से लेकर “सम्भवः“--यहाँ तक उपनय 
और “तस्य”--यहाँ से लेकर “सवंशक्तिमत्त्वं च”-यहाँ तक निगमन वाक्य प्रदर्शित किया 
गया है। “अप्रयत्नेनेव” का अथे है--ईषत्प्रयस्तेर” । जैसे 'अलवणा यवागू!' का 
'ईषल्लवणा' अथ होता है । अर्थात्‌ देव और ऋषिगण अपने महान्‌ श्रम के द्वारा भी जिस 
कार्य का सम्पादन नहीं कर सकते, उस कार्य को परमात्मा अपने थोड़े प्रयत्न के द्वारा 
लीलामात्र से ही सम्पन्न कर देता है, इससे ही परमेश्वर में निरतिशय सर्वज्ञत्व और सर्वेशक्ति- 
मत्त्व पयंवसित हो जाता है । वह ( ईश्वर ) अपने स्वल्प प्रयत्न से ही वेदों की रचना कर 
डालता है--यह श्रुति ही कहती है--“अस्य महतो भूतस्य निःश्वसितमेतद्‌ यहमग्वेद:” < बूह. 
उ. २४१० ) | जो ( मीमांसकगण ) वर्णो को नित्य मानते हैं, उन्हें भी 'पद' और “वाक्यादि! 
को अनित्य ही मानना पड़ेगा, क्योंकि क्रम विशेष से युक्त वणं पद और आनुपूर्वी विशेष से 
युक्त पद ही वाक्य कहे जाते हैं । आनुपूर्वी ( क्रम विशेष ) वर्णों की अभिव्यक्ति का धर्म है, 
वर्णों का नहीं, क्योंकि वर्ण नित्य हैं, अतः कालिक पौर्वापर्यभाव जैसे उनमें सम्भव नहीं, वैसे 
ही वर्ण विभु हैं, अतः दैशिक पूर्वोत्तरभाव उनमें नहीं बन सकता। वर्णों की अभिव्यक्ति 
अनित्य होती है, अतः आनुपूर्वी विशेष से युक्त वर्णणत पदत्व नित्य क्योंकर होगा ? विवश 
होकर ऐसे पदों को अनित्य ही मानना होगा, पदों के अनित्य होने से वाक्यों को अनित्य 
सानना अनिवायं है । अतः नृत्य का अनुकरण जैसे भिन्‍न होता है, वैसे ही गुरु-द्वारा उच्चरित 
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( बृह० २७४१० ) इत्यादिश्रुतेः | तस्थ महतो भूतस्य निरतिशयं सर्वेश्षत्वं सर्वेशक्ति- 
मस्‍्वयं चेति | इति प्रथमवर्णकम्‌ || 
भामती 

नुकरणम्‌ । यथा हि यादृशं गात्रचलनादि नत्तंक: करोति ताहशमेव शिक्ष्यमाणा्नुकरोति नत्तकी, नतु 
तदेव व्यनक्ति । एवं य्ादृक्षीमानुपूर्बो' वेदिकानां वर्णपदादीनां करोत्यध्यापयिता तादुशीमेवानुकरोति 
माणवकः, न तु तामेबोच्चारयति । आंचाय्यंध्यक्तिभ्यो माणवकव्यक्तोनामन्यत्वात्‌ । तस्मान्नित्यानित्यवर्णं- 
बाविनां न लोकिकवेदिकपदवाक्यादिपोसषेयत्वे विवाद), केवर्ल वेदवाक्येषु 
विप्रतिपत्ति: | यथाहुः---यत्नत: प्रतिषेष्या नः पुरुषाणां स्वतन्त्रता! । 

तत्र सुष्टिप्रलयमनिच्छन्तो जेमिनोया वेदाध्ययन प्रत्यस्मा दिष्यपरम्परामविच्छिन्नामनावि- 
माचक्षते । वेय्रासिकं तु सतमनुवत्तंमानाः 3.3 2:38 ४-+.७-०७४७-०)3 +-१६००६-३ 
स्वंशक्तिज्ञानस्थापि परमात्मनो नित्यस्य वेदानां योनेरपि न तेषु स्वातन्त््य, पूर्वपुबंसर्गानुसारेण तावृश्ष- 
ताइकानुपर्वीबिरचनात्‌ । तथा हि यागाविश्ह्महत्यादयोर्थानर्थहेतवो ब्रह्मविवर्ता अपि स सर्गान्तरे बिपरी- 
यम्ते, न हि जातु क्वचित्‌ सर्गे ब्रह्महत्या5थंहेतुरनर्थहेतुश्चाश्वमेघो भवति, अग्निर्वा बलेदयति, आपो वा 
बहुन्ति, तद्वत्‌ । यया5त्र सर्गे नियतानुप्व्य॑ वेदाध्ययनमभ्युदयनिःश्रेयसद्देतुरभ्यणा तदेव बाग्बद्धतया$- 

भामती-व्याख्या 
पदादि 'का अनुकरण भी भिन्न होता है, क्योंकि जैसा शरीर को नतंक मठकाता है, वैसा ही 
सीखनेवाली नतंकी भी मटकाती है, नतंक के नृत्य की ही अभिव्यक्ति नतेकी में नहीं मानी 
जांती । उसी प्रकार अध्यापक वैदिक वर्णो और पदों की जैसी आनुपूर्वी का उच्चारण करता 
है, वैसी ही आनुपूर्वी का अनुकरण ' माणवक करता है, अध्यापकोच्चारित आनुपूर्वी का ही 
उच्चारण नहीं करता, क्योंकि आचार्य की आनुपूर्वी व्यक्ति से मणिवक की आतुपूर्बी व्यक्ति 
भिन्न होती है। अतः नित्यवर्णवादी और अनित्ण वर्णवादियों का वैदिक पदों और वाक्‍्यों की 
पौरुषेयता में विवाद नहीं, केवल वैदिक वाक्यों में (६ के रच्तन्त्यास्वातन्ध्य में बैम॒त्य है, 
जैसा कि श्री कुमारिलभटु कहते हैं--“यत्नत: प्रतिषेध्या तः पुरुषाणां स्वतन्त्रता” ( इलो. वा. 
पृ. ८०२ ) । [ लौकिक पदों के उच्चारण में पुरुष स्वतन्‍त्र है, अतः पुरुष फे दोष उसके शब्द 
में संक्रान्त हो जाते हैं, किन्तु वैदिक शब्दों में पुरुष का स्वांतन्त््य न होने के कारण पुए्ष के 
दोष उनमें संक्रान्त नहीं होते ]। महासृध्टि और महाप्रलय न माननेवाले जेमिनिमतावलूप्ती 
आचार्यंगण वेदाध्ययत्त की गुरु-शिष्य-परम्परा को अनन्त और अनादि भानते हैं, किन्तु 
व्यासमतावरूम्बी वेदान्तिगणों के मत में श्रुति, स्मृति, इतिहासादि-प्रसिद्ध सृष्टि और प्रलय 
के अनुसार अनादि अविद्यारूप उपाधि के द्वारा सर्वज्ञत्व पाकर भी नित्य परमात्मा वेदों की 
रचना करके भी उसमें स्वतन्त्र नहीं माना जाता, क्योंकि पू्व॑-पूर्व सृष्टि में प्रचलित 
आनुपूर्वी की ही वह रचना कर देता है, नूतन आनुपूर्वी का निर्माण नहीं करता। यह छ्ुबव 
सत्य है कि इृष्ट-साधनी भूत यागादि और अनिष्ट-साधनीभूत ब्रह्म-हत्यादि कम ब्रह्म के विव्त 
होकर भी अन्य सृष्टि में विपरीत स्वभाव के नहीं होते, क्योंकि किसी भी सृष्टि में ब्रह्महत्या 
कर्म स्वर्गादिरूप इष्ट का और अश्वभेघ नरकादिरूप अनिष्ट का, या अग्नि क्लेदन (आर्द्रीकरण) 
का अथवा जल दहन का करण नहीं होता । वैसे ही वेदों में पुरुष का स्वातन्त्य कभी नहीं 
रहता । जैसे इस समय आनुपूर्वी विशेष से युक्त वेदों का अध्ययन अभ्युदय और निःश्रेयस 
( मोक्ष ) का साधन होता है, अन्यथा ( स्वर और वर्णादि-क्रम का थ्युत्क्रम हो जाने पर) 
बेद-मन्त्र वज्ञ बंन कर यजमान का ही हिंसक हो जाता है, जैसा कि शिक्षाकार कहते हैं-- 
“मन्‍्त्रो हीनः स्वरतो वर्णतो वा मिथ्याश्रयुक्तो न तमथमाह । 
स वाग्वत्नो यजमानं हिनाध्त यथेन्द्रशत्रु! स्व॒रतोश्पराधात्‌ ॥” (पाणि, शिक्षा) 








जे ] हिन्दीसहितभामतीसंवलितम्‌ ११६ 


4 भामती 
नर्थहेतु', एवं सर्गान्तरेष्वपीति, तबनुरोधात्‌ सर्वज्ञोईपि स्वेशक्तिरपि पूव॑ंपूव॑सर्गानुसारेण वेदान्‌ विरचयघ्न 
स्वतन्त्र: । पुरुषास्वातस्त्यसात्रं चापौदषेयत्वं रोचयन्ते जेमिनीया अपि, तच्चास्माकसपि समानसन्यन्नाभि- 
निबेश्ञात्‌ । न चेकस्य प्रतिभानेःनाश्वास इति युक्तम्‌ , न हि बहुनामप्यज्ञानां विज्ञानां बा5शयदोषवतां 
प्रतिभाने युक्त आइवास) । तस्वज्ञानवतश्रापास्तसमस्तदोषस्येकस्पापि प्रतिभाने युक्त एवाइबासः ॥ 
सर्गादिभुवां प्रजापतिदेवषोंणां धर्मज्ञानवेराग्येश्वस्यंसम्पन्नानामुपप्चते ततु स्वरूपावधारणं, तत्प्रत्ययेन 
चार्वाचीनानामपि तत्र सस्प्रत्यय हत्युपपन्नं ब्रह्मणः शास्त्रयीनित्वं ज्ञास्त्रस्य चापौरषेयत्वं प्रामाण्यं चेति ॥ 


तैरि भामती-व्याल्या 
[ तैत्तिरीयसंहिता ( २५ ) में आख्यायिका आती है कि त्वष्टा के पुत्र विश्वरूप की इन्द्र ने 
हत्या कर दी | त्वष्टा ने इन्द्र को मार डालनेवाले पुत्र की लिप्सा से सोमयाग का अनुष्ठान 
किया । उसमें इन्द्र का भाग नहीं रखा । इन्द्र ने स्वयं यज्ञ में आ कर बलपूवंक सोमरस का 
पान किया । त्वष्टा ने सोमपात्र में बचे सोम-रस की आहुति डालते हुए मन्त्र पढ़ा-- 
“स्वाहेन्द्रशत्रुरवधेस्व” । वहाँ 'इन्द्रस्य शत्रुः--ऐसे षष्ठी तत्पुरुष का स्वर न बोल 
कर इन्द्र: शत्रुय॑स्थ'--इस प्रकार बहुत्नीहि समास के स्वर का प्रयोग कर डालछा। 
उसका फल यह हुआ कि उस याग से उत्पन्न वृत्रासुर नाम के पुत्र का हन्ता इन्द्र ही 
हो गया ]। अतः अन्य सृष्टि के आरम्भ्न में सर्वज्ञ परमेश्वर भी पूर्वे-प्रचलित आनुपूर्वी के 
अनुसार ही वेदों का प्रचार कर देता हैं, उनकी नूतत रचना न करने के कारण परमात्मा 
को स्वत्त्र नहीं माना जाता । वेदों में पुरुष की स्वतन्त्रता का न होना ही वेदों की अपोरुषे- 
यता है--ऐसा जैमिनीय मत के आचाय॑ भी मानते हैं । वैसा ही हमारे वेदान्त में भी समानरूप 
से माना जाता है, किसी प्रकार के आग्रह की बात और है। 
शह्ला - एक ईश्वर ही यदि वेद-प्रवतंक माना जाता है, तब यह भीं सन्देह हो सकता 
हैं कि वह पूर्वप्रचलित वेदों का उपदेश करता है ? अथवा अपने नूतन रचित बेदों का प्रचार 
करता है ? अतः एक ईश्वर पर निर्भर न रह कर बहुत पुरुषों पर ही अध्ययनाध्यापन की 
परम्परा निर्भर रखनी चाहिए [ जैसा कि वार्तिककार कहते हैं-- 
अन्यथाकरणे चास्य बहुभ्य: स्यान्निवारणम्‌ 
एकस्य प्रतिभानं तु कृतकानन विशिष्पते॥ 
अतश्न सम्प्रदाये च नैकः पुरुष इष्यते। 
बहवः परतल्त्रा: स्थुः सर्वे ह्यद्यत्ववस्नरा:॥ ( श्लो. वा. पृ. ९०-९१ ) 
अर्थात्‌ पूर्व-काल में जैसे वेदों का कोई एक पुरुष कर्त्ता नहीं रहा, वेसे ही सम्प्रदाय-प्रवतेक 
भी कोई एक ईश्वर नहीं रहा, किन्तु आज-कल के समान ही अनेक परतन्त्र व्यक्तियों की 
परम्परा में वेद की अध्ययन-घारा प्रवाहित होती आ रही है ] । 
समाधान--यादे एक पुरुष पर विश्वास नहीं किया जा सकता, तब अनेक पुरुषों पर 
भी विश्वास नहीं किया जा सकता, क्योंकि यदि अज्ञानी पुरुषों की एक लम्बी परम्परा अथवा 
. अनेक ज्ञानवान्‌ किन्‍्तु वञ्चक पुरुषों की परम्परा में जो बात आ रही है, वह कभी भी 
विश्वसनीय नहीं होती । यदि एक व्यक्ति भी तत्त्वज्ञ, विवेकी और आप्त पुरुष है, तव उसके 
प्रतिभान पर विश्वास किया जा सकता है। यदि हम लोग ईश्वर के स्वरूप का अवधारण 
नहीं कर सकते, तब भी सृष्टि के आरम्भ में होनेवाले प्रजापति, देव और ऋषिगण धरम, 
ज्ञान, वैराग्य और पूर्ण ऐश्वर्यं से सम्पन्न होते हैं, वे उस ( ईश्वर ) के स्वरूप का अवधारण 
भछी प्रकार कर सकते हैं। उन पर पूर्ण विश्वास रखनेवाले अर्वाचीन व्यक्तियों को भी ईश्वर 
का स्वरूपावधारण सुलभ हो जाता है । फलतः वेदरूप शास्त्रों की कारणता ब्रह्म में, शास्त्रों 
श्ष 
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अथवा,- यथोक्तर॒ग्वेदादि शासत्रं योनिः कारणं प्रमाणमस्य त्रह्मणो यथाघत्स्वरूपा- 
घिगमे | शास्रादेव प्रमाणाज्गतो जन्मादिकारण ब्रह्माधिगम्यत इत्यभिप्रायः | शास्त्र- 
मुदाहत पूर्वसजे--'यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते! इत्यादि। किमथ्थ तहाँदं सूत्र ? 
यावता पूर्वंसत्न प्वेवंजातीयकं शास्रमुदाहरता शास्त्रयोनित्वं श्रह्मणो दर्शितम्‌। 
उच्यते,-तत्र पूर्वंसत्नाक्षरेण स्पर्ट शास्त्र स्याजुपादानाजन्मादि केवलमजुमानमुपन्यस्त- 
मित्याशइ-थेत, तमाशह्लां निवतेयितुमिदं सूत्र प्रचच्ते--शास्त्रयोनित्वादिति ॥ ३ ॥ 


_">पककी.०-- 
भामती 
बर्णकाम्तरमारभते & अथवा इति ७। पृर्वेणाधिकरणेन अह्यमास्वरूपलक्षणासम्भवश्ञद्भां व्युदस्प 
लक्षणसम्भव उक्त),  तस्येब तु लक्षणस्पानेनानुमानत्वाशझामपाकृत्यागमोपदर्शनेन ब्रह्मणि शास्त्र प्रमाण- 
भुक्तम्‌ । अक्षराय॑स्त्वतिरोहितः ॥ ३ ॥ 


+>०९कर0०-- 





भामती-व्याख्या 
में अपोरषेयत्व ओर प्रामाष्य उपपन्न हो जाता है। इस सूत्र में 'शास्त्रस्थ योनि” और “शास्त्र 
योनिरस्य/--इस प्रकार द्विविध समास का अवलूम्बन कर इस एंक ही अधिकरण के दो वर्णंक 
( भ्रधिकरण-प्रकार भेद ) हो जाते हैं, उनमें यहाँ तक प्रथंम वर्णक समाप्त हो जाता है। 
[ इस वर्णक का विषय वाक्य होता है--तस्य महतो भूतस्य निःश्वसितमेतद्‌ यहस्वेद!”” 
( बृह. उ. २४१० )। यहाँ संशय होता है. कि यह वाक्य ब्रह्म में शास्त्रप्रणेतृत्व का प्रतिपादक 
नहीं है ! अथवा है ? पूर्व पक्ष इस प्रकार किया गया कि वेद अपौरुषेय है, अतः वेदकतृंत्व 
ब्रह्म में सम्भव नहीं और सिद्धान्त हो जाता है--“शास्त्रयोनित्वात्‌” । पुरुष-स्वातन्त्याभाव- 
रूप अपौरुषेयता का निर्वाह इस प्रकार भी हो जाता है कि सृष्टि के आरम्भ में ईश्वर विगत 
सृष्टि में प्रचलित वेद का ही उपदेश करता है, नूतन रचना नहीं करता । अतः ब्रह्म में वेद- 
कतृंत्वरूप शास्त्रयोनित्व सम्भव हो जाता है, यह सब कुछ ब्रह्म में सर्वज्ञत्व के विना समझस 
नहीं होता, अतः ब्रह्म में सर्वज्ञव्व पयंवसित हो जाता है ]। 
हछितीय वर्णक का आरम्भ किया जाता है--“अथवा” । पू्व॑ ( “जन्माद्यस्य यत:!-- 

इस ) अधिकरण के द्वारा “ब्रह्मणः स्वरूपलक्षणासम्भव!--इस प्रकार की शद्भुग का निराकरण 
करके स्वरूपलक्षण को सम्भावित किया, “जगज्जन्मादिकत्तृत्वरूप लक्षण” में अनुमानत्व की 
आशजझ्ा को इस अधिकरण के प्रथम वर्णंक से निरस्त किया गया । इस अधिकरण के द्वितीय 
वर्णक के द्वारा ब्रह्म में शास्त्रप्रमाणकत्व प्रतिपादित किया गया, इससे ब्रह्म में अनुमान प्रमाण 
का निरास करके शास्त्र प्रमाण प्रदर्शित हो जाता है। इस वण्णेक में सूत्र और भाष्य नितान्त 
सुस्पष्ट और सुगम है। [ जेसे धर्म के छक्षण और प्रमाण की जिज्ञासा “चोदनालक्षणोओ्थों 
धर्म” ( जे. सू. १११२ ) इस एक ही सूत्र के द्वारा शान्त की गई है, वातिककार कहते हैं-- 

इयमेकेन सूत्रेण श्रुत्यर्थाभ्यां निरूप्यते। 

स्वरूपे5पि हि तस्योक्त प्रमाणं कथ्यतेः्य॑तः ॥ ( श्लो. वा. प्र. ४५ ) 
वैसे ही ब्रह्मण: कि स्वरूपम्‌ ? इस प्रश्न का उत्तर “जन्माद्यस्थ यत:” और ब्रह्मणि कि 
प्रमाणम्‌ ? इसका उत्तर है--यह द्वितीय वर्णंक 'शास्त्रयोनि' या 'शास्त्रलक्षणं ब्रह्म” | जगज्ज- 
न्मादिकारणत्व का अथं श्री सुरेश्वराचाय ने जगदुपादानाश्रयत्व किया है-- 

 अस्य॒द्वेतेन्द्रजालस्थ यदुपादानकारणम्‌ । 
बज्ञानं तदुपाश्चित्य ब्रह्म कारणमुच्यते ॥ ( बृह; वा- पृ. ५०५ ) 








5] ]. हिन्दीसहितमामतोसंवलितम ११५ 


( ४--समन्‍्वयाधिकरणम्‌ । खू० ४ ) 
कर्थ पुनत्रह्मणः शास्रप्रमाणकत्वम॒च्यते, यावता 'आस्नायस्य ज़ियार्थत्वादानथ- 
क्यमतद्थानाम! ( जैं० ख॒० १२१) इति क्रियापरत्वं शास्त्रस्य प्रद्शितम्‌ । अतों 
/ न भामती 
शास्त्रप्रमाणकश्वमुक्त ब्रह्मणः प्रतिज्ञामात्रेण, तदनेन सृत्रेण प्रतिपादनीयसित्युत्यूत्र पू्व॑पक्षमार- 
चयति भाष्यकार: # कर्थ पुनः इति &॥ किसाक्षेपे । शुद्धबुद्धोदासोनस्वभावतयोपेक्षणीयं अहम 
भूतमभिदषतां वेदान्तानामपुदुषा्थो पदेशिना मप्रयोजनत्वापत्ते,, भूताथस्वेन च प्रत्यक्षाविभिः ससानविषयतया 
लोकिकवाक्यवत्‌ तदर्थानुवादकस्वेनाप्रामाण्यप्रसजातू्‌ । न खलु लोकिकानि वाक्यानि प्रमाणान्तरविषय- 
मर्थभवबोधयन्ति स्वतः प्रमाणम्‌, एवं वेदान्ता अपीत्यनपेक्षत्वलचरणं प्रांसाण्यमेषां व्याहस्येत ।न 'ल 
_तैरप्रमाणभंबितु युक्तम्‌ । न चाप्रयोजनेः , स्वाध्यायाध्ययनविध्यापादितप्रयोजनवस्वनियमात्‌ । तस्मात्तत्त- 
भामती-व्याख्या 
इसी प्रकार अज्ञातज्ञापकत्वरूप प्रामाण्य शास्त्रों में ही माना गया है-- 
- प्रमाणानि च शास्त्राणि तत्प्रामाण्यं न चान्यतः । 
अज्ञातात्मावबोधित्वात्‌ तथा. पूरव॑मवादिषम्‌ ॥ ( बृह. वा. छू, ५१५ ) 


फलतः ब्रह्मणि प्रमाणं नास्ति ? अस्ति वा ? इस सन्देह का निराकरण इस द्वितीय वर्णंक में 
किया गया है ]। 


पूर्व अधिकरण के द्वितीय वर्णेक में जो कहा गया कि ब्रह्म में शास्त्र ( बेद ) प्रमाण है, 
वह केवल एक प्रतिज्ञामात्र है, उसका उपपादन इस समनन्‍्वयाधिकरण में करता है. । उपपादन - 
का अथे होता है--आतक्षेपपुवंक समाधान । इस सूत्र में केवल समाधान है, आक्षेप नहीं, अतः 
भाष्यकार सूत्र की परिधि से बाहर रह कर आक्षेप या पूर्व पक्ष की रचना कर रहे हैं-- 
“कर्थं पुनः” । यहाँ जिस 'किम्‌! पद से “थमु' प्रत्यय करके 'कथम्‌” शब्द बनाया गया है, वह 
“किम्‌! पद आक्षेपार्थंक है, प्रश्नादि का वाचक नहीं । इस प्रकार “कथं पुनः ब्ह्मण: शास्त्र- 
प्रमाणकत्वमुच्यत १” इस वाक्य का अथ होता है--“यदुक्तं शास्त्रप्रमाणकं ब्रह्मेति, तन्न'। 
अतः पूर्व अधिकरण से इस अधिकरण की आक्षेपीकी संगति फलित होती है। आक्षेपवादी 
प्रमेय ( ब्रह्म ) और प्रमाण ( वेदान्त ) दोनों में अनौचित्य का प्रदर्शन करता है-ब्रह्म शुद्ध, 
बुद्ध और उदासीनस्वभाव का होने से न हेय और न उपादेय, किन्तु उपेक्षणीयमात्र है। इस 
प्रकार के निष्प्रयोजन और सिद्ध ब्रह्म के उपदेशक वेदान्त-वाक्‍्य भी निरथंक हैं। केवल 
निरथंक ही नहीं, अपितु प्रत्यक्षादि प्रमाणों के विषयीभुत सिद्ध ब्रह्म का बोधन करना 
अनुवाद मात्र हैं, अनुवादर्क वाक्य गृहीतग्राही होने के कारण प्रमाण भी नहीं माने जाते । 
जो कहा जाता है कि वेद स्वतःप्रमाण है, |वह्‌ भी संगत नहीं क्योंकि जैसे प्रमाणान्तरविषय- 
विषयक लौकिक वाक्य स्वतः प्रमाण नहीं माने जाते, वैसे ही उसी प्रकार के वेदिक वाक्य भी 
स्वतःप्रमाण क्योंकर होंगे ? मह॒धि जैमिनि ने शब्द में प्रमाणता के लिए इतरप्रमाणानपेक्षत्व 
आवश्यक माना है--औत्पत्तिकस्तु शब्दस्यार्थेन सम्बन्ध, तस्य ज्ञानमुपदेशो5व्यतिरिकश्ार्थे5- 
नुपलब्धे तत्प्रमाणं बादरायणस्यानपेक्षत्वात्‌” ( जै. सू. ११४ ) | वेदान्त-वाक्यों को जब 
अपने अर्थ के बोधन में प्रत्यक्षादि की अपेक्षा हो जाती है, तब उनमें अनपेक्षत्व नहीं रहता । 
बेदान्त-वाक्यों को अप्रमांण या निष्प्रयोजन भी नहीं माना जा सकता, क्योंकि “स्वाध्यायो5- 
ध्येतव्यः” ( शत. ब्रा. ११५६ ) इस विधि वाक्य के द्वारा बेदों में प्रयोजनवत्ता का आपादन 
किया जाता है, क्योंकि निष्प्रयोजनभूत वाक्‍यों के अध्ययन का विधान सम्भव नहीं । फलतः 
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बेदान्तानामानथक्यम्‌ ; अक्रियार्थत्वात्‌ । कतुंदेवतादिप्रकाशनाथत्वेन वा 'क्रियाचिधि- 
शेषत्वम्‌ ; उपासनादिक्रियान्तरविधानार्थत्व॑ बा। न हि परिनिष्वितवस्तुप्रतिपादन 
संभवति; प्रत्यक्षाद्विषयत्वात्परिनिष्ठितवस्तुनः; तत्प्रतिपादने च॑ हेयोपादेयरहिते 
पुरुषार्थाभाचात्‌ । अत एव 'सो<रोदीद्‌? इत्येवमादीनामानर्थक्यं मा भूदिति “विधिना 
स्वेकवाक्यत्वास्स्तुत्यथन बिधोनां स्थुः ( जैं० स्‌० १२७ ) इति स्तावकत्वेनाथेव- 
भामती 
द्विहितकमपिक्षितकतुंदेवतादिभ्रतिपादनपरत्वेनेव . क्रियाथंत्वम्‌ । यदि त्वसन्निधानात्तत्परत्व॑ न रोचयन्ते, 
ततः सब्निहितोपासनादिक्रियापरत्वं वेदान्तानाम्‌ । एवं हि प्रत्यक्षाद्यणधिगतगोचरत्वेनानपेक्षतया प्रामाष्य॑ 
च प्रयोजनवत्त्वं च सिध्यतीति तात्पर्य: । पारमष॑सूत्रोपन्यासतस्तु पूर्व पक्षदाढर्चाय । आनर्थंक्य॑ चाप्रयो- 
जनत्वम्‌, सापेक्षतया प्रसानुत्पादकत्व॑ चानुवादकत्वादिति | & अतः & इत्यादि & वा & इत्यम्तं ग्रहणक- 
22033: बी की 22...44:32.24:493. 7.3. 2, (4 


भामती-व्याख्या 
विहित कर्मों में अपेक्षित कर्त्ता और देवतादि का प्रतिपादन कर वेदान्त-वाक्य कर्म ( धर्म ) 
के अद्भ हो सकते हैं। यदि कर्म-काण्ड से दूर पठित होने के कारण वेदान्त कर्मार्थक नहीं हो 
सकते, तब उपनिषत्काण्ड में प्रतिपादित प्राणादि की उपासना में वेदान्त-वाक्यों का उपयोग 
माना जा सकता है। इस प्रकार प्रत्यक्षादि प्रमाणों से अनधिगत पदार्थों के प्रतिपादक वेदान्त- 
वाक्यों में अनपेक्षत्व, प्रामाण्य और प्रयोजनवत्त्व सिद्ध हो जाता है। 
भाष्यकार ने मह॒धि जैमिनि के सूत्र का उपस्यास पूर्व पक्ष को दृढ़ बनाने के लिए किया 
है [ आस्नायस्य क्रियाथ॑त्वादानाथेक्यमतदर्थानां तस्मादनित्यमुच्यते” ( जे. सू. २१ ) यह 
सूत्र यद्यपि अथ॑वादाधिकरण का पुवंपक्ष-सूत्र है, सिद्धान्त-सूत्र नहीं, तथापि यहाँ भी पूर्वपक्ष 
की हढ़ता के लिए ही प्रयुक्त हुआ हैं । उसका अर्थ यह है कि आम्नाय ( समस्त वेद ) क्रिया 
( अम्निहोत्रादि कर्मों ) के विधान में ही पर्यंवसित होता है । वेदान्त-वाक्यों के समान जो 
वाक्य क्रियापरक नहीं, वे अनर्थक हैं, अतः अनित्य ( भप्रमाण ) माने जाते हैं ]। वेदान्त- 
वाक्यों में जो आनथंक्‍्य कहा गया है, उसका अथे अप्रयोजनवत्त्व अथवा प्रत्यक्षादि-सापेक्ष 
एवं अनुवादकमात्र होने के कारण प्रमानुत्पादकत्व ही आनर्थक्य कहा गया है--'भतः” से 
लेकर “वा? तक [ “तो वेदान्तानामानथंक्‍प्रमक्रियाथत्वातू, कतूंदेवतादिप्रकाशनाथेत्वेन वा 
क्रियाविधिशेषत्वम्‌ू, उपासनादिक्रियान्तरविधानाथंत्व॑ वा”--यह ] वाक्य ग्रहणक वाक्य 
( संग्रह, संक्षिप्त या व्याख्येय भाष्य ) है और उसका व्याख्यान भाष्य है--“न हि” से लेकर 
“उपपन्नों वा” यहाँ तक । [ उसका तात्पय॑ यह कहा जा चुका है कि परिनिष्ठित ( सिद्ध ) 
पदाथे का प्रतिपादन सम्भव नहीं, क्योंकि. सिद्ध पदार्थ प्रत्यक्ष प्रमाण का विषय होता है, 
सिद्ध पदार्थ न तो हेय होता है और न उपादेय, अतः उसके प्रतिपादन से कोई भी पुरुषार्थ 
सिद्ध नहीं होता, अत एव वेद में परिगृहीत सिद्धांथंक आख्यानों का कम की स्तुति या निन्‍्दा 
में तात्ययं मान कर विधि वाक्यों से एक-वाक्यत्व स्थापित किया जाता है, जैसे--सो5रोदीद्‌ 
यदरोदीत्तदुद्रस्य रुद्रत्वम” ( ते, सं, १४४१ )। अर्थात्‌ 'देवता और असुर परस्पर युद्ध करने 
के लिए सच्नद्ध हैं, देवतागण अपना चाँदी-सोनां अग्तिदेव के पास धरोहर -रख देते हैं।. युद्ध 
जीत कर कते हैं, अपनी धरोहर अग्निदेव “से माँगते हैं, वह धन लेकर भागता है, पीछा 
करनेवाले देवगण उसे मारने लगते हैं। अग्नि एक स्थान पर बैठ कर रोमे लगता है । उसके 
नेत्रों से जो आँसू निकलते हैं, वे पृंथिवी पर पड़ते ही रजत बन जाते हैं, रजत ने अग्निदेव 
से रुदन कराया, अतः उसका नाम 'रुद्र” है, यज्ञ में रजत की दक्षिणा नहीं दी जांती ।!' इस 
आख्यायिका की “बहिंषि रजतं न देयम्‌ः'--इस निषेध वाक्य-के साथ एकवाक्यता की जाती 
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स्वमुक्तम्‌। मन्‍्त्राणां च 'इपे त्वए इत्यादीनां क्रियातत्साधनाभिधायित्वेन कमेसमवोयि- . 
स्वमृक्तम्‌। न क्चिद॒पि वेद्वाक्यानां विधिसंस्पशमन्तरेणार्थवत्ता इष्टोपपन्ना वा। 


भामती 

वाक्यम्‌ । अस्य विभागभाष्यं ७ न हिं & इत्यादि & उपपन्ना वा & इत्यन्तम्‌ । 

स्थादेतवू- अक्रियायंस्वेईपि ब्ह्मस्वरूपविधिपरा वेदान्ता भविष्यल्ति, तथा च विधिना त्वेक- 
बाक्यत्वादिति राड्धान्तसूत्रमनुग्रहोष्यते । न खल्वप्रवृत्तप्रवत्तममेव विधिः । उत्पत्तिविधेरज्ञातज्ञापनार्थ - 
त्वातू । वेदान्तानां चाज्ञातं ब्रह्म ज्ञापयतां तथाभावादित्यत आह ७&नच परिनिष्ठित इति & ॥ अना- 
गतोत्पाद्यमावविषय एवं हि सर्वो विधिरुपेयोईिकार विनियोगप्रयोगोत्पत्तिरूपाणां परस्पराविनाभावातृ, 
सिद्धे थ तेषामसस्भवात्‌ । तद्वाक्यानां स्वेदस्पय्य॑ भिद्यते । यथाअग्निहोत्रः जुहुयात्‌ स्वरगंकास इत्यादि- 
भ्यो४घिकारविनियोगप्रयोगाणां श्रतिरूस्भावग्निहोत्रं जुहोलीत्युत्पत्तिसात्रपर वाक्यम्‌। न त्वन्न विनि- 
योगावयो न सन्ति, सन्तोः्प्यन्थेतों लब्धत्वात्‌ केवलसविबक्षिताः। तस्माद्‌ भावनाविषयों विधिन सिद्धे 


भामती-व्याख्या 

है--'यस्माद्रजतं रोदितवान्‌, तस्माद्‌ यागे दक्षिणारूपेण न देयम्‌ ।' : 

इसी प्रकार “इषे त्वा ऊर्जे त्वा” ( माध्यन्दिन. १।१ ) इत्यादि मन्‍्त्रों का 'इषे त्वेति 
छि्नत्ति”-- इत्यादि पलाश-शाखा-छेंदनादि कर्मों में उपयोग करने के लिए सभी अथंवाद- 
बाक्‍यों की विधि वाक्‍्यों से एकवाक्यता की जाती है--“विधिना त्वेकवाक्यत्वात्‌ स्तुत्यर्थेन 
विधीनां स्युः” ( जै. सू. १'२॥७ ) अर्थात्‌ अथैवाद वाक्य विधि वाक्‍्यों के साथ एकवाक्यतापन्न 
होकर विधेय पदाथथ की स्तुति और निषेध्य पदार्थ की निन्‍दा में उपयोगी होते हैं ]। 

शह्ला-यद्यपि वेदान्त-वाक्य किसी क्रिया ( कम ) का प्रतिपादन नहीं करते, तथापि 
ब्रह्मस्वरूप के विधायक हो सकेंगे, ऐसा मानने पर “विधिना त्वेकवाक्यत्वात्‌” ( जै. सू. 
१२७ ) यह सिद्धान्त सूत्र भी अनुपालित- हो जाता है। अग्रवृत्त पुरुष के प्रवतंक वाक्य को 
ही विधि वाक्य नहीं कहते, क्योंकि “यदाग्नेयोह्टाकपाल: ( ते. सं. २६॥३॥३ ) इत्यादि 
उत्पत्ति विधि ( कम के स्वरूपभूत द्रव्य और देवता के प्रकाशक ) वाक्य किसी के प्रवतंक 
न होकर केवल भज्ञात अथं के प्रकाशकम।त्र होते हैं। वेदान्त-वाक्य भी अज्ञात ब्रह्म का 
प्रतिपादन करते हैं, अत: त्रह्म-स्वरूप के विधायंक हो सकते हैं । 

समाधान--उक्त शद्भा का निरास करने के लिए भाष्यकार कहते हैं-“न च 
परिनिषिते वस्तुस्वरूपे विधिः सम्भवति” । सभी विधि दाक्‍यों का भविष्य में उत्पन्न होनेवाला 
भावनारूप कार्य ही विषय होता है, क्योंकि अधिकार, विनियोग, प्रयोग और उर्त्पत्ति विधियों 
का परस्पर अविनाभाव होता है, सिद्ध वस्तु में अधिकारादि ( अप्रवृत्त-प्रवतेनादि ) सम्भांवित 
नहीं । कर्मों के प्रकरण में प्रायः सभी वाक्य होते हैं, जहाँ सब नहीं होते, कोई एक ही वाक्य 
होता है, वहाँ भी सभी वाक्यों की कल्पना कर ली जाती है, क्योंकि सबका प्रयोजन भिन्‍न- 
भिन्‍न होता है। जैसे “अग्निहोत्रं जुहोति”-इत्यादि वाक्‍्यों से अधिकार, विनियोग और 
प्रयोग विधियों का लाभ हो जाता है। “अम्निहोत्रं जुहोति”--यह वाक्य कर्म की उत्पत्ति- 
मात्र का प्रतिपादक है, किन्तु यहाँ विनिंयोगादि नहीं हैं अथवा अन्यतः प्राप्त हो जाने से 
अविवक्षिताथंक हैं--यह वात नहीं। [ सभी चार प्रकार के विधि वाक्य होते हैं--(१) उत्पत्ति 
विधि, (२) विनियोग विधि, (३) अधिकार विधि और (४) प्रयोग विधि | कर्म के दो रूप 
होते हैं-द्रव्य और ,देवता, क्योंकि किसी देवता के उद्देश्य से किसी द्रव्य का त्याग ही 
यागादि कर्म कहलाता है। कम. के रूपों का बोधक वाक्य उत्पत्ति विधि है, जैसे --'अग्निहोत्र 
जुहोति” ( तै. सं. १५॥९॥१ ) | कम के अज्भों का विधायक वाक्य विनियोग विधि है, जैसे-- 


























११८ श्रह्मसजशाह्रभाध्यम्‌ [अ. १पा. १ स्‌. ४ 
न च परिनिष्ठिते वस्तुस्वरूपे विधिः संभवति, क्रियाविषयत्वाद्धियिः। तस्मात्कर्मापे 
क्षितकतृस्वरूपदेवतादिप्रकाशनेन क्रियाविधिशेषत्वं वेदान्तानाम्‌। अथ प्रकरणाम्तर 


भयाज्नतदभ्युपगम्यते, तथापि स्ववाक्यगतोपासनादिकमपरत्वम्‌। तस्माजन्न प्रह्मणः 
शाख्रयोनित्वमिति प्राप्ते उच्यते, 


तत्त समन्‍्वयात्‌ ॥ ४ ॥ 
त॒शब्दः पूर्वपक्षव्यावृत्त्यथः । तद्‌ श्रह्म सर्वेशं सर्वेशक्ति जगद॒त्पत्तिस्थितिलय 


कारण वेदान्‍्तशास्रादेवावगम्यंते। कथम्‌ ? समनन्‍्वयात्‌। सर्वेषु हि वेदान्तेषु 


भामती 

बस्तुनि भवितुमहंतीति । उपसंहरति & तस्माद्‌ इति &। अत्रारचिकारणमुक्त्वा पक्षाम्तरमुपसंक्रामति । 
& अथ इति &। एवं च्‌॒ सत्युक्तरूऐे प्रह्मणि शब्दस्यातात्पर्ग्यात्‌ प्रभाणान्तरेण याहरामस्यथ रूप व्यव- 
स्थाप्यते न तच्छब्देन विरुष्यते, तस्योपासनापरत्वातु, समारोपे्ण चोपासनाया उपपत्तेरिति । प्रकृतमुप- 
संहरति &तस्मान्न& इति । सूत्रेण सिद्धान्तयति & एवं प्राप्त उच्यते ७ तत्तु समन्‍्वयात्‌ । 

तदेतव्‌ व्याचष्टे & तुदब्/ इति ७ । तदित्युत्तरपक्षप्रतिश्ञां बिभजते # तदू ब्रह्म इति ७ । 
पूर्व पक्षबादी कर्कशाशयः पृच्छति &- कयम्‌ & । कुतः प्रकारावित्यथं: । सिद्धान्ती स्वपक्षे हेतु प्रकार: 
सेवसाह्‌ & समन्‍्वयात्‌ &। सम्यगन्वयः समन्‍्वयस्तस्मात्‌ । एतदेव बिभजते & सर्वेषु हि बेवास्तेथु 


भामती “व्याख्या 

“दध्ना जुरोति” इत्यादि। कर्म का उसके फल विशेष के साथ सम्बन्ध-बोधक वाक्य 
अधिकार विधि है, जैसे--“अग्निहोत्रं जुहुयातु स्वगंकाम:” । इन सभी वाक्यों की एकवाक्यता 
करके जो महावाक्य सम्पन्न होता है, उसे प्रयोग विधि कहते हैं। विनियोग वाक्य के 
(१) श्रुति, (२) लिज्ज, (३) वावय, (४ ) प्रकरण, ( ५) स्थान और (६ ) समाख्या-- 
ये छः प्रमाण सहायक होते हैं और प्रयोग विधि के सहायक प्रमाण होते हैं--( १ ) श्रुति, 
(२) अथ, ( ३ ) पाठ, (४) स्थान, (३) मुख्य और (६ ) ४ ७० त्ति। इनकी चर्चा आती 
ही रहती है ]। फलतः विधि सदैव साध्यहृप भावनाविषयक होती है, ब्रह्मादिरूप सिद्ध 
पदार्थों की विधि नहीं हो सकती विधि वाक्‍्यों की क्रियापरता का उपसंहार। किया जाता 
है--“तस्मात्‌ कमपिक्षितकतृंस्वरूपदेवतादिप्रकाशनेन क्रियाविधिशेषत्वं वेदान्तानाम्‌” । 

वेदान्तनवाक्यों की कमंपरता में अरुचि के कारण उपासनापरत्वरूप पक्षान्तर का 
उपन्यास किया जाता है--“अथ प्रकरणान्तरभयान्नेतदभ्युपगम्पत्ते, तथापि स्ववाक्यगतो- 
पासनादिकरमंपरत्वम्‌” । इस प्रकार यह निष्कष॑ निकलता है कि कथित ( शुद्ध, बुढ, सिद्ध- 
स्वभावक ब्रह्म में वेदान्त-वाक्‍्यों का तात्परय नहीं और उपक्रमादि प्रमाणों के आधार पर जो 
जीव-ब्रह्मामेदरूप अर्थ व्यवस्थापित होता है, वह वेदान्त-वाक्यों के उपासना परकत्व-पक्ष में 
विरुद्ध नहीं पड़ता, क्योंकि उपासना तो आरोप के द्वारा भी हो सकती है, जीव में ब्रह्मरूपता 
का आरोप कर “तत्त्वमसि” आदि महावाक्यों का सामझस्य स्थापित किया जा सकता है। 
अतः सिद्ध ब्रह्म में शास्त्रप्रमाणकत्व सम्भव नहीं । 

उक्त आक्षेप का निराकरण करमे के लिए इस सूत्र को सिद्धान्त के रूप में प्रस्तुत 
(किया जाता है--“ एवं प्राप्ते उच्यते तत्तु समन्‍्वयात्‌”। इसकी व्याख्या की जाती है-- 
शब्द: पूर्व॑पक्षव्यावृत्त्यथ:”। उत्तर सूत्र में 'तत्‌” पद से जो प्रतिज्ञा की गई, उसका स्पष्टी 
करण किया जाता है--“तद्‌ ब्रह्म” । अर्थात्‌ ब्रह्म शास्त्रप्रमाणक है। पूर्व पक्षी ककंश आशय 
से पूछता है--“कथम्‌ ?” अर्थात्‌ “केन प्रकारेण ब्रह्म शास्त्रप्रमाणकमुच्यते ?” सिद्धान्ती 
अपनी प्रतिज्ञा के उचित हेतु का प्रदर्शन करता है ब्रह्म में शास्त्रप्रमाणकत्व की सिद्धि का 





हा 
वेदास्तसमन्वयविचारः ]. हिन्दीसहितभामतीसंवलितम्‌ ११९ 


घाकयानि तत्पयंणेतस्यार्थेस्थ प्रतिपादकत्वेन समनुगतानि । 'सदेव सोस्येदमग्र आ- 
सीत! | एकमेवाद्धितीयम्‌ (छान्‍्दो० ६।२।१) आत्मा वा इदमेक एवाग्न आसीत' (ऐत० 
२।१५११ ) 'तदेशद्‌ ब्रह्मापूवेंमनपरमनन्तरमंबाह्मम! । 'अयमास्मा ब्रह्म सर्वाचुभू/ ( बृह० 
२।५।१९) 'अह्लवेदमसतं पुरस्तात! (मण्ड० २।२।११) इत्यादीनि। न च तद्गतानां पदानां 
भामती 
इति ७ $ बेदान्तानासास्यस्तिकों श्रद्मपरतासाचिस्यासुबेहूनि वाक्‍्वान्युदाहरति & सदेव इति & ॥ यतो 
वा इमानि भूतानोति तु वाक्य पूर्वभुदाहुतं जगदुत्पत्तिस्थितिनाशकारणसिति चेह स्मारितमिति न 
पठितम्‌ । येन हि वाबयमुपक्रस्यते येन चोपसंत्वियते, तदेव वाक्यार्थ इति ज्ाब्दा: । यथोपांशुयाजवाक्ये5 
मूथोः पुरोडाशयोर्जाभितादोषसद्भीत्तंनपूर्व कोपांशुयाजविधाने तत्प्रतिसमाधानोपसंहारे चापूर्वोपांशुयाजकर्म॑ 
विधिपरतेकवाक्यताबलादाध्िता, एवमत्रापि सदेव सौम्येद्िति श्रह्मोपक्रमात्‌ तत्वमसीति च जीवस्य 
ब्रह्मास्मतोपसंहारात्‌ तत्परतेव बाक्ष्पस्प । एवं वाक्यान्तराणामपि पोर्वापर्य्यालोचनया बह्मपरत्वमवगन्त- 
व्यम्‌ । न च तत्परस्वस्य वृष्टस्य सति सस्भवेधत्यपरताध्वृष्टा युक्ता कक्पयितुम्‌ , अतिप्रसज्भात्‌ । न केवर्ल 


भामती-व्याख्या 
प्रकार बता रहा है--“समन्वयात्‌”। “शास्त्र ब्रह्मणि प्रमाणम्‌, तात्पय॑तः ब्रह्मणि समनुगत- 
त्वात्‌'--इस प्रकार के अनुमान में हेतुगत पक्षधमंता का प्रतिपादन 'समस्वय” पद के द्वारा 
किया गया है, अतः 'सम्यग्‌ अन्वय!, समन्‍्वय:-यहाँ सम्पक शब्द का अर्थे होता है-- 
तात्पय॑तः । वेदान्त-वाक्‍्यों की नियमत:ः ब्रह्मपरता दिखाने के लिए वेसे बहुत-से वाक्‍्यों का 
उदाहरण प्रस्तुत किया गया है--“सदेव सौम्य ! इदमग्र आसीत्‌” (छां. ६।२॥१) । सूत्रकार ने 
“तत्‌' पद के द्वारा द्वितीय सूत्रोपात्त जगज्जन्मादिका रणी भूतब्रह्मबोधक वाक्य का स्मरण दिला 
दिया, अतः सूत्र में उस वाक्य के रखने की आवश्यकता नहीं । भाष्योदाहत वेदान्दवाक्य' में 
ब्रह्मपरकत्व का प्रकार यह है कि जिस पदाथे का उपक्रम कर जिस अर्थ में प्रकरण का 
उपसंहार किया जाता है, वही पदार्थ उस प्रकरण का मुख्य अर्थ माना जाता है, जैसे [ 'जामि 
वा एतद्‌ यज्ञस्य क्रियते यदन्वच्चों पुरोडाशौ, उपांशुपाजमन्तरा यजत्ति, विष्णुरूपांशु यष्टव्यो5- 
जामित्वाय, प्रजापतिरुपांशु य्टव्योष्जामित्वायाग्न'षोमावपांशु यष्टव्यावजामित्व।य”” ( ते. सं. 
२॥६।६ ) । इस वाक्य को लेकर मीमांसा दश्शेन ( २१४) में संशय किया गया है कि 
“उपांशुयाजमन्तरा यजति”--इस वाक्य के द्वारा विष्ण्वादिवाक्यों में विहित तीनों यागों का 
अनुवाद किया गया है? या उपांशुयाजसंज्ञक नूतन कम का विधान किया गया है? 
अनुवादकत्व का पूर्व पक्ष करने के अनन्तर सिद्धांत किया गया है कि ] उपांशुयाज 
के विधायक उक्त वाक्य में कहा गया है कि पौणंमाससंज्ञक “आग्नेय', “अंग्नीषोमीय! 
और “उपांश/--इन तीनों यागों में प्रथम दो याग पुरोडाश द्रव्य और 
उपांशुयाज घृत से किया जाता है । पुरोडाशद्रव्यक दोतों भागों को निरन्तर 
( अव्यवहित ) करने पर एक, ही द्रव्य को लेकर जामित्व ( आलस्य ) आ जाता है, अतः 
उस दोष से बचने के लिए उन दोनों भागों के मध्य में घृतद्रव्यवाला उपांशुयाज करना 
चाहिए । अतः उपक्रम में जामित्व दोष दिखाकर मध्य में उपांशु याज के विधान से उक्त 
दोष का समाधान ( निस्तार ) दिखाया गया, अतः उक्त वाक्य पूरा एक है और उसका 
तात्पय॑ उपांशुयाज के विधान में माना जाता है । वैसे ही प्रकृत में भी ब्रह्म का उपक्रम कर 
(तत्त्वमस्ि! पद के द्वारा जीव से ब्रह्म का अभेद प्रदर्शित कर ब्रह्म में ही उपसंहार किया 
गया, अतः छान्दोग्योपनिषत्‌ के इस प्रकरण का तात्पय॑ ब्रह्म में निश्चित होता है। इसी प्रकार 
भाष्योदाहत अन्य वाक्‍यों के पौर्वापर्य का पर्यालोचन वाक्यों में ब्रह्मपरता का निश्चय कर 
































१२० ब्रह्मसतशाइ्रभाष्यम [अ. श्पा. शेख. ४ 


ब्रह्मस्वरूपविषये निश्चित समन्‍्वयेउबगस्यमाने3र्थॉन्तरकरपना युक्ता; भ्रतह्ान्यश्षत- 
कह्पनाप्रसज्ञात्‌। न च तषां क्तृस्वरूपप्रतिपादनपरतावसीयत, “तत्केन क॑ पश्येत 
( बृह० २४११३ ) इत्यादिक्रियाकारकफलनिराकरणश्रुतः। नच परिनिष्टितवस्तुस्व- 


रूपत्वे5पि प्रत्यक्षादिविषयत्वं (ब्रह्मणः; 'तत््वमसि' ( छान्‍्दी० ६॥८।७ ) इति ब्रह्मात्म- 


भामती 
कत्त परता तेषामदृष्टापनुपपन्ना चेत्याह ७ न चर तेषाम इति ७६ सापेक्षस्वेनाप्रासाण्यं पूर्वपक्षबरीजं 
दृषयति ७ न च परिनिष्ठितवस्तुस्वरूपत्वेडषपि इति । 
अयमभिसन्धि:--पुंवाक्यनिदर्शनेन हि. भूता्थंतया वेदान्तानां सापेक्षत्वसाशइक्यते, तन्नेवं भवान्‌ 
पूष्टो व्याचष्टाम्‌ , कि पुंवाक्‍्यानां सापेक्षता भूताथ॑त्वेनाहो पौरुषेयत्वेन ? यदि भूताय॑स्वेन ततः प्रत्यक्षा- 
दीनामपि परम्परापेक्षत्वेनाप्रामाण्यप्रसज्धः, तान्यपि हि भूतार्थाव्येव । अथ पुरुषबुद्धिप्रभवतया पुंबाक्‍्य॑ 
सापेक्षम्‌ , एवं तहि तदपूर्वकाणां वेदान्तानां भूतार्थानास्षपि नाप्रासाष्य॑ प्रत्यक्षादीनासिव नियतेन्द्रिय- 
लिज्जादिजन्मनाम्‌ । यद्युच्येत सिद्धे किलापौरषेयत्वे वेदान्तानामनपेक्षतया प्रासाण्यं सिद्धच्ेत्‌ , तदेव तु 
भूतार्थत्वेनन न सिद्धथ्यति, भूतार्थस्‍्य शब्दानपेक्षेण पुरुषेण मानान्‍्तरतः शक्यज्ञानस्थाद्‌ बुद्धिपू्वविरचनो- 
पपत्तेई, वाक्यत्वादिलिज़ुकस्य वेदपौरुषेयत्वानुमानस्याप्रत्यूहमुत्पत्तेर। तस्मात्‌ पौरषेयत्वेन सापेक्षत्वं 
दुर्वारं, त तु भूताथंत्वेत। कार्य्याय॑त्वे तु काय्य॑स्थाप्वस्थ सानान्तरागोचरतयाश्यन्ताननुभूतपूर्वस्य 
तत्त्वेन समारोपेण वा पुरुषबुद्धावनारोहात्‌ तदर्थानां वेदान्तानामशक्यरचनतया पौरषेयत्वाभावादनपेक्षं 
भामती-व्याख्या 
लेना चाहिए। वेदान्त-वाष्यों में जब ब्रह्मपरता दृष्ट और सम्भव है, तब अद्ृष्ट क्रियापरत्वादि 
की कल्पना युक्त नहीं, अन्यथा कर्मंपरक बाक्यों को ब्रह्मपरक मानने का अतिप्रसद्ध भी 
उपस्थित हो जायगा । वेदान्त-काक्यों में कतुंभोक्तृ-प्रतिपादकता केवल अहृष्ट ही नहीं, अनु- 
पपन्न भी है--“न च तेषां कतृंस्वरूपप्रतिपादनपरता5वसीयते । 
पूव॑पक्षी ने वेदान्त-वाक्यों में जो प्रत्यक्षादि-सापेक्षत्वेन अनपेक्षत्वात्मक प्रामाण्य का 
अभाव प्रसक्त किया था, उसकी निवृत्ति की जा रही है--“न च -परिनिष्ठितवस्तुस्वरूप- 
त्वेईपि” । आशय यह है कि पूर्व॑पक्षी ने सिद्धाथथ-प्रतिपादक पौरुषेय वाक्यों का उदाहरण 
देकर वेदान्त-वाकयों में सापेक्षत्व की आशा की थी, वहाँ यह प्रश्न उठता है कि पुरुष के 
वाक्यों में सापेक्षता भूताथ॑त्वेन प्रसक्त की जाती है? अथवा पुरुष-कृतत्वेन ? यदि सिद्धार्थ- 
विषयकत्वेन सापेक्षत्व और अप्रामाण्य माना जाता है, तब प्रत्यक्षादि प्रमाणों में भी परस्पर- 
सापेक्षता होने के कारण अप्रामाण्ण होना चाहिए, क्योंकि वे भी सिद्धार्थविषयक होते हैं। 
यदि पौरुषेय वाक्य पुरुष-कृत होने के कारण पौरुषेय वाक्य सापेक्ष माने जाते हैं, तब वेदान्त- 





“ वाक्‍्यों में पुरुष-कृतत्व न होने के कारण सिद्धार्थकत्व मानने पर भी वैसे ही अप्रामाष्य प्रसक्त 


नहीं होता, जेसे कि नियत इंन्द्रिय और लिज्जादि से जनित प्रत्यक्षादि प्रमाणों में । 
शह्वा-यदि कहा जाय कि वेदान्त-वाक्यों में अपौरुषेयत्व सिद्ध हो जाने पर ही 
अनपेक्षत्वात्मक प्रामाण्य सिद्ध होगा, वह अपौरुषेयत्व ही सिद्धाथेविषयकत्वेन सिद्ध नहीं 
होता, क्‍योंकि सिद्ध बस्तु का ज्ञान शब्द के विना ही प्रत्यक्षादि प्रमाणों के द्वारा सम्पा- 
दित करके पुरुष तद्बोधक वाक्य की रचना स्वयं कर सकता है, वेद में भी वाक्यत्वरूप 


'लिज्ज के द्वारा पौरुषेयत्व का अनुमान हो जाता है--“वेदाः पौरुषेयाः वाक्यत्वाद्‌ भारतादि- 


वाक्यवत्‌? । अतः वेदान्त-वाक्‍्यों में पौरुषेयत्वेन सापेक्षत्व प्रसक्त होता है, भूताथ्थ॑त्वेन नहीं । 
जब वेदान्त-वाक्पों को कार्यपरक माना जाता है, तब कार्यरूप पदार्थ अपूर्व होने के कारण 
प्रमाणान्तर का विषय नहीं होता, अत्यन्त अननुभूत वस्तु का बुद्धि में न तो तत्त्वेन आरोहण 





] हु हिन्दीसहितभामतीसंवलितम्‌ १२१ 


भागमती 

प्रमाणत्व॑ सिध्यतीति प्रामाण्याय वेदान्तानां काय्यंपरत्वमातिष्ठामद्दे । ड 

अन्न श्रूमः--कि पुनरिदं काय्यंमभिमतमायुध्सतः यदशकयं पुरुषेण ज्ञातुम्‌ ? अपृरवंसिति बेत्‌ , 
ह॒न्त कुतस्त्यमस्य लिडाचयथंत्वं, तेनालोकिकेन सद्भुतिसंवेदनविरहात्‌ ? लोकानुसारतः क्रियाया एक 
लोकिक्या; कार्य्याया लिडादेरवगमात्‌ । स्वर्गंकामो यजेतेति साध्यस्वगंविशिष्टो नियोज्योध्वगम्यते, 
स थ तदेव काय्यंमवगच्छति यत्‌ स्वर्गानुकूलं, न च क्रिया क्षणभडूगुरा5मुष्मिकाय स्वर्गाय फल्पत इति 
पारिशोषाद्वेदत एवापूर्वे काय्यें लिडादीनां सम्बन्धप्रह इति चेत्‌ , हन्त चेत्यवन्दनाविवाक्येष्यपि 
स्वर्गंकासादिपदसम्बन्धादपूर्वकाय्यंत्वप्रसज्भूस्तथा च॒ तेषासप्यशक्यरचनत्वेनापोरषेयत्वापातः । स्वप्नवृष्टेन 
पौरषेयत्वेन वा तेषासपूर्वाथंत्वप्रतिषेषे पाक्यत्वादिना लिज्रेन वेदानामपि पौरुषेयत्वमनुसितसित्यपूर्वाता 
न स्थात्‌ । अन्यतस्तु वाक्यत्वादीनामनुमानाभासत्घोपपादने कृतमपूर्वाथ॑त्वेनात्र तदुपपादकेन ? उपपादित॑ 
चापोरपषेयत्वमस्मा भिन्यायकणिकायाम्‌ , इह तु विस्तरभयास्नोक्तम्‌ । तेनापोरुषेयरवे$सिद्धे भूतार्थातामषि 


भामती “व्याख्या 
होता है और न अतत्वेन ( अन्यरूपारोप्रेण. ) । कार्या्थंक वेदान्त-वाक््यों की रचना पुरुष के 
द्वारा नहीं हो सकती, अपौरुषेयत्व होने के कारण अनपेक्षत्वात्मक प्रामाण्य सिद्ध हों जाता है, 
अतः एव वेदान्त-वाक्यों को हम कार्यपरक मानते हैं । 
समाधान--वह कार्य पदार्थ क्या है, जिसे पुरुष जान नहीं सकता ? यदि प्रभाकर- 
सम्मत अपूर्व ( अदृष्ट ) को कार्य कहा जाता है, तब वह लिडादि विधि प्रत्ययों का वाच्य 
नहीं हो सकता, क्योंकि लोक में अप्रसिद्ध अथे के साथ किसी भी शब्द का. शक्ति-ग्रह नहीं 
होता । लोक में तो लिडगदि शब्दों के द्वारा लौकिक क्रिया का ही. अभिधान होता है । 
शुक्का--स्वगंकामो यजेत” इस वाक्य से स्वर्गादिरूप साध्य की कामना से विशिष्ट 
नियोज्य ( अधिकारी ) प्रतीत होता है, वह उसी पदार्थ को अपना कार्य ( कृति-साध्य ) 
समझता है, जो स्वर्ग का उत्पादन कर सके। यागादि क्रिया तो क्षण-भद्ुर है, जन्मान्तर में 
होनेवाले स्वर्गादि फलों का उत्पादन नहीं कर सकती, परिशेषत! स्वगंकामपद-समभिव्याहार- 
संज्ञक तके से सहकृत वैदिक वाक्‍यों के द्वारा ही अलोकिक काये के साथ लिड्गदि का संगति-ग्रह 
हो जाता है, जेसा कि शालिकनाथ मिश्र कहते हैं-- 
तस्मान्नियोज्यसम्बन्धसमर्थ. विधिवाचिभिः । 
कार्य॑ कालान्तरास्थायि क्रियातो भिन्नमुच्यते ॥ 
तस्माल्लोकानुसारेण ब्युत्पत्ति: कार्यमात्रके । 
तस्य त्वपुर्व॑रूपत्व॑ वेदवाक्यानुसारत: ॥। ( प्र. पं. प्र. ४२६,४८ ) 
समाधान--यदि 'स्वगंकाम” पद से समभिव्याहत लिड्गदि अपूर्व कार्य का बोध. करा 
देते हैं, तब “चैत्यमभिवन्देत स्वर्गंकामः””--इत्यादि वाक्यों में भी स्वरंगंकाम पद-समभिव्याहत 
लिडदि से अपूव काग्रे का बोध होना चाहिए । यदि वेसा वहाँ भी मान लिया जाता है, तब 
ऐसे बौद्ध वाक्यों की भी रचना किसी प॒दुष के द्वारा सम्भव नहीं, अतः इन वाक्यों को भी 
वेदों के समान ही अपौरुषेय मानना होगा । यदि स्वप्नादि में अपूर्वा्थंक वाक्‍्यों की पोरुषेयता 
देखकर बोद्ध वाक्‍्यों में पौरुषेयत्व सिद्ध किया जाता है, तब वेदिक वाक्यों में भी वाक्‍्यत्वादि 
लिज्ों के द्वारा पौरुषेयत्व का अनुमान हो जाने पर उनकी भी भअपूर्वार्थकता समाप्त हो जाती 
है। यदि 'वेदः पौरुषेयः, वाक्यत्वातू, कालिदासादिवाक्यवत्‌”--इस अनुमान में स्मयेमाणकर्तू- 
कत्वरूप उपाधि का उद्भावन कर अनुमानाभासता सिद्ध की जाती है, तब वेदान्त-वाक्यों में 
अस्मयंमाणकर्तुंकत्व होने के कारण ही अनपेक्षत्व और प्रामाण्य सिद्ध हो जाता है, अतः 
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श्र प्रह्मसजशाइरभाष्यम [भ. १ पा. ह स्‌. ७ 
भावस्य . शास्त्मन्तरेणानवगम्यमानत्वात्‌। यक्तु -दैयोपादेयरहितत्वाडुपदेशानाथे- 
सर्वक्‍्लेशप्रहाणात्पुरुषाथ- 


क्यमिति, नेष दोषः; देयोपादेयशुन्यत्रह्मात्मतावगमादेव 


भागती 
बेदान्तानां न सापेक्षतया प्रामाष्यविघातः, न चानधिगतगन्तृता नास्ति येन प्रासाण्य न स्थाज्जीवस्य 
ब्रद्मताया अन्यतोः्नधिगमात्‌ , तविदमुक्त, त च परिनिष्ठितवस्तुस्वरूपत्वे४पीति# । ट्वितीय॑ प्‌वंपछ्चबीजं 
स्मारयित्वा दूषयति ७ “'यत्तु हेयोपादेयरहितत्वाद्‌ इति ७ | विध्यर्थावगमात्‌ खलु पारस्पय्येंण पुरुषा- 


यंप्रतिलस्भः, इह तु तत््वमसीत्यवगतिपयंम्ताह्वाक्याथज्ञानादू बाह्मानुष्ठानानपेक्षात्साक्षादेव पुरुषा्प्रति- 


लम्भो ताय॑ सर्पो रज्जुरियमिति ज्ञानादिवेति । सोध्यमस्य विध्यर्थज्ञानात्‌ प्रकष:। 
एतदुक्तं भवति--ह्विविधं हीप्सितं पुरुषस्थ किल्िदप्राप्तं ग्रामादि, किश्चित्‌ पुनः प्राप्तमपि अ्रमव- 
घावप्राप्तमित्यवगतं, यया स्वप्रीवावनढ्ध प्रेबेयकम्‌ । एवं जिहासितमपि ढ्विविधध, किल्चिदहीन॑ जिहासति, 


घथा वलयितचरणं फणिनं, किब्नित्‌ पुनहोंनमेव जिहासति, यथा चरणाभरणे नूपुरे फरणिनमारोपितम्‌ । 


भामती-व्याख्या २ 

वेदान्त-वाब्यों में अनपेक्षत्व सिद्ध करने के लिए कार्याथकत्व मानने की क्या आवश्यकता * 
बेदों में अपौरुषेयत्व का विस्तारपूरवंक उपपादन न्यायकणिका में किया गया है, अतः यहाँ 
अनावश्यक विस्तार के भय से उसका विशेषतः उपपादन नहीं किया जाता। वेदों में 
पौरुषेयत्व सिद्ध न होने के कारण सिद्धार्थंक वेदान्त-वाक्यों में भी न प्रत्यक्षादि-सापेक्षत्व प्रंसक्त 
होता है और अनपेक्षत्वात्मक प्रामाण्य का विघात होता है, क्योंकि अज्ञातार्थ॑ज्ञापकत्व ही 
प्रामाण्य का प्रयोजक है, वह तो वेदान्त-वाक्यों में विद्यमान हीं है, अतः प्रामाण्य क्यों न 
होगा ? वेदान्त को छोड़ कर अन्य कोई ऐसा प्रमाण नहीं, जिसके द्वारा जीव में ब्रह्महपता 
का ज्ञान प्रथमतः उत्पन्न किया जा सके, अतः प्रमाणान्तर से अनधिगत जीव और ब्रह्म के 
अभेद का बोध कराने के कारण “तत्त्वमसि” आदि वेदान्त-वाक्य परमार्थतः प्रमाणभृत हैं। 
यही तथ्य भाष्यकार के शब्दों में व्यक्त किया गया है--“न च प॑ 
प्रत्यक्षादिविषयत्व॑ ब्रह्मण:, “तत्त्वमसि” ( छां, ६८।७ ) इति ब्रह्मात्मभावस्थ शाखमन्तरेणान- 
बगम्यमानत्वात्‌ ।” 

पुरव॑पक्ष के द्वितीय तक॑ का स्मरण दिला कर निराकरण किया जाता दहै--“यत्तु 
हेयोपादेयरहितत्वात्तदुपदेशानथंक्यमिति, नैष दोषः, हेयोपादेयशुन्यब्रह्मात्मतावगादेव सर्वेक्लेश- 
प्रहाणात्पुरुषाथंसिद्धे”” । अर्थात्‌ कर्म साध्यार्थ के विधि वाक्य से कम का ज्ञान और उस 
ज्ञान के पश्चात्‌ कर्मानुष्ठान होता है, तब कहीं उससे स्वर्गादि के साधनीभूत अद्ृष्टरूप पुरुषा्थ 
की सिद्धि होती है, किन्तु प्रक्ृत में 'तत्त्वमसि”--इस वेदान्त-वाक्य के द्वारा जीव में ब्रह्म- 
रूपता के साक्षात्कार मात्र से वैसे ही परम पुरुषार्थ की सिद्धि हो जाती है, जैसे “नायं सपेः, 
रज्जुरियम'-- इस प्रकार के ज्ञान से सपं-भ्रम सदैव के लिए दूर हो जाता है। जीव में 
ब्रह्मह्पता अथवा रज्जु में रज्जुरूपता का ज्ञान हो जाने के पश्चात्‌ किसी प्रकार के अनुष्ठान 
की अपेक्षा नहीं रहती । साध्याथ॑-ज्ञान की अपेक्षा सिद्धार्थ-ज्ञान का यह महान्‌ प्रकषे (वैशिष्टच) 
है, जिसको भाष्यकार ने 'प्रहाण' पद में “श्र” के प्रयोग से ध्वनित किया है । 

कहने का अभिप्राय यह है कि जैसे पुरुष (के ईष्सित उपादेय) पदार्थों में दो प्रकार 
के पदार्थ आते हैं-“-( १ ) अप्राप्त पदार्थ, जेसे ग्रामादि और (२) प्राप्त पदार्थ, जैसे गले में 
पहना हुआ हार, जो कि किसी भ्रम के कारण खोया हुआ समझ लिया गया था। वैसे ही 
जिहासित ( त्याज्य या हेय ) पदार्थ भी द्विविध ही होते हैं-( १) अहीन (अत्यक्त या प्राप्त) 
पदार्थ, जैसे पैर में लिपटा हुआ सप॑ और ( २) हीन ९ अप्राप्त ) पदार्थ, जैसे पायजेब में 








] सिद्धाधैत्वचिचारः].. दिन्दीसहितमामतीलंवलितम श्् 


खिद्धेः । देवतादिप्रतिपादनस्य तु॒स्ववाक्यगवोपासनाथेत्वेडपि न कश्मिद्चिरोधः । 

न तु तथा त्रह्मण उपासनाविधिशेषत्व॑ संभवति; एकत्वे देयोपादेयशन्यतया फ्रियाकार- 
रे भामती 

तत्राप्राप्तप्राप्ती चात्यक्तत्यागे च बाह्योपायानुष्ठानसाध्यस्वात्‌ तडुपायतस्वज्ञानादस्ति पराचौनानुष्ठानापेत्षा | 


रोपिते तु प्रेष्सितजिहासिते तस्तवसाक्षात्कारमात्रेण बाह्मानुष्ठानानपेक्षेण धाक्येते प्राप्युमिब हातुलिब । 
समारोपमात्रजीविते हि ते, समारोपितं च तत्त्वसाक्षात्कारः समूलघातमुपहन्तीति ॥ तथेहाप्यविद्यासमा- 
रोपितजीवभावे ब्रह्मण्यानन्दे वस्तुतः झोकदु:खादिरहिते समारोपितनिवन्धनस्तद्भावस्तत््वमसीतिवाक्या- 
थंतस्वशानाववगतिपय्य॑न्‍्तान्निवत्तंते । तप्निवृत्तो प्राप्तमप्यानन्वरूपमप्राप्तमिव प्राप्त भवति, ध्यक्तम्पि 
शोषदुःखाद्यत्यक्तमिव त्यक्तं भवति, तदिवमुक्त ७ ब्रह्मात्मावगमादेव 9॥ जीवस्य सर्वक्लेशस्य सवासनस्य 
विपर्य्यासस्थ, स हि क्लिइनाति जन्तूनतः क्लेदाः, तस्य प्रकर्षेण हानात्‌ पुरुषार्थस्प दुःखनियृत्तिसुलाति- 
लक्षणस्य सिद्धेरिति । यत्त्वाश्मेत्वेबोपासोतात्मानमेव लोकमुपासीतेत्युपासनावाष्यमत देवतादिप्रतिपावनेनो - 
पासनापरत्वं बेदान्तानामुक्तं, तंदू दृषयति & देवतादिप्रतिपादनस्य तु ७ आस्पेत्येतावस्मात्रस्य । ७ स्वया- 
क्यणतोपासनारंत्वेईपि न कश्निद्विरोधः ७ । यदि न विरोधः, सन्तु तहि वेदान्ता देवताप्रतिपावनद्वारेणों- 
पासनाविधिपरा एवेत्यत आह & न तु तथा ब्रह्मण: इति &। उपास्योपासकोपासनादिभेदसिद्धघधीनी- 


भामती-व्याख्या 

आरोपित सप॑। इनमें अप्राप्त पदार्थ की प्राप्ति और अत्यक्त का त्याग बाह्य अनुष्ठान (व्यापार) 
की अपेक्षा करता है, केवल साधन तत्त्व के ज्ञान से साध्य नहीं होता, अपितु उपायश्रत 
वस्तु का ज्ञान हो जाने के पश्चात्‌ अनुष्ठान ( क्रिया या व्यापार ) की अपेक्षा होती है» क्योंकि 
प्राप्त अत्यक्त पदार्थ का ज्ञानमात्र से परिहाण लोक में नहीं देखा जाता, जेसे कि रज्जु तत्त्व 
के हजारों ज्ञानों के द्वारा भी पैर में लिपटे वास्तविक ( अनारोपित ) सप॑ की निवृत्ति नहीं 
कर सकते, हाँ, जीव में नित्य प्राप्त किन्तु विस्मृत ब्रह्मरूपता की प्राप्ति और पायजेब में 
भारोपित सप॑ की निवृत्ति वस्तु तत्त्व के साक्षात्कार मात्र से हो जाती है, उसके लिए किसी 
प्रकार के बाह्य व्यापार की अपेक्षा नहीं होतो, क्योंकि जो पदार्थ केवल अमतः आरोपित 
मात्र होते हैं, उतका तत्त्व-साक्षात्कार से समूल नाश हो जाता है। प्रकृत में वेसा ही है कि 
आनन्द ज्ह्म में अविद्या के द्वारा आरोपित जीवभाव एवं जन्म-मरणादि अनन्त दुःख केवल 
'तत्त्वमसिः--इत्यादि वेदान्त-वाक्यों से जनित तत्त्व-्साक्षात्कार से निवृत्त हो जाता है । 
उसकी निवृत्ति हो जाने पर प्राप्त आनन्दरूपता भी प्राप्त-जैसी ओर ' व्यक्त दुःख-राशि व्यक्तन 
जैसी हो जाती है, भाष्यकार यही कह रहे हैं--“ब्रह्मात्मावगमादेव”” । जीव के वासना-सहित 
विपयंय रूप क्लेश की निवृत्ति हो जाती है। वह विपयंथ ( मिथ्या ज्ञान ) ही क्लेश है, जो 
कि जीवों को क्लेशित (दुःखो) करता है। उस क्लेश की निवृत्ति से दुःख-निवृत्ति और परमा- 
सन्द-प्राप्तिख्प पुरुषार्थ की सिद्धि हो जाती है । - 

यह जो पूर्व॑पक्षी ने कहा था कि “आत्मेत्येवोपासीत” ( बूहू० उ० १४७ ) आत्मान- 
मेव छोकमुपासीत” ( बृह* उ० १॥४॥५ ) इत्यादि उपासना-वाक्यगत देवतादि चेतन पदार्थों 
के प्रतिपादन में वेदान्त-वोक्यों का उपयोग है। उस पक्ष को दूषित किया जाता है-- 
“देवतादि प्रतिपादनस्थ तु न कश्निद्‌ विरोध:” । यदि किसी श्रकार का विरोध नहीं, तब 
वेदान्त-वाक्यों में. देवतादि-प्रतिपादन के द्वारा उपासना-विधि-परत्व मान लेना चाहिए 
इस शक्का का निराकरण किया गया है--“न तु तथा उपासनाविधिशेषत्वम्‌” । ( फिर भी 
ब्रह्म उपासना-विधि का अद्धू क्यों नहीं ? इस प्रश्न का उत्तर यह है. कि उपास्थ, उपासक 



































१२७ ब्रंसूतशाइ्रर भाष्यम्‌ [भ. १पा. शखू. ७ 


कार्विद्ेतविज्ञानो पमर्दोपपत्तेः। न होकत्वविज्ञानेनोन्मथितस्य द्वेतविज्ञानस्थ पुनः संभवो- 
उस्ति, येनोपासनाविधिशेषत्वं त्रह्मणः प्रतिपद्येत | यद्यप्यन्यत्न वेदवाक्यानां य विधि- 


_संस्पशेमन्तरेण प्रमाणत्वं दृष्टम्‌; तथाप्यात्मविज्ञानस्य फलपर्यन्तत्वान्न तद्विषयस्य 
क्‍3०-->नननम««मक 333» »++न+न«««»ममनभमम--मम-ंमम लनननन-म-. 


भामती 
पासता न निरस्तसमस्तभेवप्रपन्ने वेदान्तवेधे ब्रह्मणि सम्भवतोति नोपासनाविधिशेषत्वम्‌, बेदास्तानां तद्ि- 
रोधित्वादित्यथं; । ; 
स्थादेतवू--यदि विधिविरहेशपि वेदान्तानां प्रामाण्यं, हन्‍्त तहि सो$रोदीवित्यादीनामप्यस्तु 
स्वतन्त्राणामेवोपेक्षणीयार्थानां प्रायाण्यम्‌ , न हि हानोपादानबुद्धों एवं प्रसाणस्य फले, उपेक्षाबुद्धेरपि 
तल्फलत्बेन .प्रामाणिके रभ्युपेतश्वादिति करूं बहिषि रजत न देयमित्यादिनिषेघविधिपरत्वेनेतेषामित्यत 
भाह & यहापि इति ७। स्वाध्यायविध्यधीनग्रहणतया ह सर्बो. वेदराशिः पुरुषायंतन्त्र इत्यबधतं, 
तन्नेकेनापि वर्णेन नापुरुषार्थेन भवितुं युक्त, कि पुनरियता सो$रोदीत्यादिना पवप्रबश्घेन। न च॒ वेदास्तेस्य 
इव तदर्थावगममात्रादेव कब्मित्‌ पुरुषार्थ उपलभ्यते, तेनेष पदसन्दर्भ: साकाइक्ष एवास्ते पुरुषायंमुदीक्ष- 
साणः । बहिषि रजत न देयमित्ययसपि निषेधविधिः स्वनिषेध्यस्य निन्‍्दामपेक्षते, न ह्न्यथा ततइ्चेतनः 
दक्यों निवत्तयितुम्‌ । तदादि दूरतोअपि न निन्‍्दामवाप्स्यत्ततो निषेषविधिरेव रजतनिषेे च निन्‍दायां ल 
बविहोमबत्‌ सामथ्यंद्यमकल्पयिष्यत्‌ । तदेवमुत्ततयो: सो$रोदीदिति च बहिषि रजतं न देयमिति ज 
पदसन्दर्भयोलंक्ष्यमाणनिन्दाद्वारेण नष्टाइबदग्धरथवत्‌ परस्परं समन्वय: । न स्वेव॑ वेदान्तेषु पुरषाय्रपिक्षा, 
भामती-व्याख्या 
ओर उपासना का भेद सिद्ध हो जाने पर ही उपासना सम्भव हो सकती है, किन्तु समस्त 
भेद-प्रपद्चय का निरास जिस अद्गत ब्रह्म तत्त्व में किया जाता है, उसमें उपासना-विधि की 
शेषता ( अज्भुता ) सम्भावित नहीं, क्योंकि वेदान्त-वाक्य भेद के सर्वथा विरोधी हैं। 
शह्ला-विधि-सम्पकं के बिना यदि वेदान्त-वाक्यों को प्रमाण माना जाता है, तब तो 
'सोश्रोदीत्‌'--इत्यादि उपेक्षणीयार्थक अथंवाद वाक्टों में भी विधि वाक्य से एकवाक्यता के 
बिना स्वातल्त्येण प्रामाण्य मानना चाहिए, क्योंकि केवल हान और उपादान का ज्ञान ही 
प्रमाण का फल नहीं माना जाता, किन्तु उपेक्षा-ज्ञान को भी वेदान्तियों ने प्रमाण-फल के 
रूप में स्वीकार कर लिया है, अत: “बहिषि रजतं न देयम्‌*--इत्यादि निषेध-विधि की शेषता 
( भज्ज्ता ) उक्त अथेवाद वाक्यों में माननी व्यर्थ है । ; 
समाधान-भाष्यकार कहते हैं कि “यद्यपि अन्यत्र वेदवाक्यानां न विधिसंस्पशंमन्तरेण 
प्रमाणत्व॑ दृष्टमु” । आशय यह है कि “स्वाध्यायो<ध्येतव्य:'--इस स्वाध्याय विधि के द्वारा 
गृहीत होने के कारण समस्त वेद-राशि पुरुषार्थ की साधन है--यह भली प्रकार अवगत हो 
चुका है, अतः वेद का एक वर्ण भी अपुरुषार्थ नहीं हा सकता, तब भला “सो5रोदीद्‌ यदरोदीत्‌ 
तहुद्रस्य रुद्रत्वम”-इतना वड़ा पद-सन्दर्भ निरर्थंक और अ..माण क्योंकर होगा ? वेदान्त वाक्‍यों 
के समान अथंवाद वाक्यों के द्वारा किसी पदार्थ के ज्ञानमात्र से किसी पुरुषोर्थ की सिद्धि भी 
नहीं होती, अतः 'किमर्थोंज्यं पदसन्दर्भ: ?” इस प्रकार की आकांक्षा एवं “वहिषि रजत न 
देयम्‌ु-- इस विधि की 'कस्मात्‌'--इस प्रकार की आकांक्ष है, नष्ठाश्वदग्धरथ-स्याय का सहारा 
लेकर उक्त अथवाद वाक्य का रजत की निन्‍्दा में तात्पये मानकर अथंवाद और विधि--दोनों 
की एकवाक्यत्ता पयंवसित होती है। विधि वाक्य को अपने विधेय की प्रशंसा और निषेध 
वाक्य को अपने निषेध्य की निन्‍्दा निसगगंत: अपेक्षित होती है । विधि वाक्यों को जहाँ समीप 
या दूर के किसी अथंवाद की सहायता नहीं मिलती, वहाँ अग॒त्या विधि वाक्य से ही प्रशंसा 
और निन्‍्दा की कल्पना वैसे ही हो जाती है, जैसे “दर्विहोम॑ कुर्यात्‌” (जै० सु० 5४१९) से । 











] ]. हिन्दीसंदितभामतीसंवलितम्‌ श्श्ष 


शाख्त्रस्य प्रामाण्यं शक्‍यं प्रत्याख्यातुम्‌। न चालुमानगम्यं शास््रप्रामाण्यं, येनान्यत्र- , 
दृ््ट निद्शेनमपेश््येत । तस्मात्सिद्ध त्रह्मणः शास्त्प्रमाणकत्वम्‌ । 

अच्ापरे प्रत्यवतिष्ठस्ते--यद्यपि शास्त्रप्रमाणकं ब्रह्म, तथापि प्रतिपत्तिविधि- 

भागमती 

तवर्थावगमादेवानपेक्षात्‌ परमपुरुषा्थलाभादित्युक्तम्‌ । 

ननु विध्यसंस्पश्िनों वेदस्यान्यस्य न प्रायाण्यं दृष्टमति कर्य वेदान्तानां तदस्पुज्ञां तदुविष्यतीत्यत 
आह ७ न चानुभानगम्यम्‌ इति ७। अवाधितानधिगतासन्दिन्धवोधजनकत्वं हि प्रमाणत्वं प्रमाणानां, 
तच्च स्वत इत्युपपादितम्‌ । यद्यपि चेषासोदृस्बोधजनकत्व॑कार्यार्थापत्तिसमधिगम्यं तथापि तदृबोधोप- 
जनने सानान्तरं नापेक्षन्ते, नापीमामेवार्थापत्ति, परस्पराभ्रयप्रसज्भादिति स्वत इत्युक्तम्‌ । ईग्बोधजनकत्वं 
ञ्र काये हव विधोनां वेदास्तानां ब्रह्मण्यस्तीति दृष्टन्तानपेहं तेषां ब्रह्मणि प्रामाष्यं सिद्ध भवति । अन्यथा 
नेग्त्रियान्तराणां रूपप्रकाशनं वृष्टभति चक्षुषपि ने रूपं प्रकाशयेदिति । प्रक्ृतमुपसंहरति 
& तस्माद्‌ इति ७। 

आचार्यदेशीयानां मतमुत्यापप्रति--» अत्रापरे प्रत्यवतिष्ठन्ते इति 9 । तथाहि-- अज्ञातसजूति- 

भामती-व्याख्या 

बेदान्त-वाक्यों में यह बात नहीं कि किसी विधि के साथ समन्वय की आवश्यकता हो, वे 
तो स्वयं अन्य प्रमाणों से निरपेक्ष होकर परम पुरुषा्थ के साधन होते हैं । 

यदि कहा जाय कि वेदान्त से भिन्न अन्य किसी वंदिक वाक्य में विधि-सम्पर्क के विना 
प्रामाण्य नहीं देखा जाता, अतः किस उदाहरण के द्वारा वेदान्त-वाक्यों में प्रामाण्य का 
अनुमान किया जायगा ? इस श्रश्न का उत्तर है--“न चानुमानगम्यं शास्त्रप्रामाष्य॑ येनान्यत्र 
दृष्ट॑ निदर्शनमपेक्ष्येत” । ज्ञानगत अबाधित, अनधिगत और असन्दिग्ध अर्थ की बोधकता 
ही प्रामाण्य पदार्थ है, जो कि वैदिक वाक्य-जनित ज्ञानों में स्वतः सिद्ध द्वोता है- 
यह कहा जा चुका है, अतः किसी अनुमानादि प्रमाण के द्वारा प्रामाण्य की सिद्धि 
अपेक्षित ही नहीं, जिसके लिए किसी उदाहरण-घटित अनुमान की आवश्यकता हो । यद्यपि 
ज्ञान की अबाधिताद्यरंकता रूप प्रमाणता सफलप्रकृत्तिरूप काय॑ के द्वारा अवगत होती है, 
अंत: वेदान्त-वाक्यों में सफल प्रवृत्तिजनक बोध की जनकता कार्यलिज्भक अनुमान के द्वारा 
ही सिद्ध होती है, अतः वेदान्त-वाक्यों को भी अनुमान की अपेक्षा अनिवायय॑ है--'वेदान्त- 
वाक्य प्रमाज्ञानजनकम्‌, सफलप्रवृत्तिहेतुभृतज्ञानजनकत्वात्‌, सम्प्रतिपन्नतत्‌'। तथापि प्रमा- 
त्मक बोध की उत्पत्ति में वेदान्त-वाक्य इतर प्रमाण की अपेक्षा नहीं करते। कार्यलिज्धुक 
अनुमानरूप अर्थापत्ति की भी अपेक्षा नहीं, क्योंकि वह तो प्रमारूप कार्य हो जाने के पश्चात्‌ 
प्रवृत्त होगा, पहले उसकी सत्ता ही सम्भव नहीं कि वेदान्त-वाक्‍्य बोध की उत्पत्ति में उसकी 
अपक्षा करते, . अन्यथा अन्योज्न्याश्रयता प्रसक्त होती है। फलतः वेदान्त-वाक्यों में बोध- 
जनकत्व इतर प्रमाण-निरपेक्ष स्वतः ही होता है। जैसे विधि वाक्य कार्यरूप अथे का ज्ञान 
हृष्टान्त-निरपेक्ष स्वतः ही उत्पन्न करते हैं, वेसे ही वेदान्त-वाक्प्र भी ब्रह्म का ज्ञान किसी 
इृष्ठान्त की अपेक्षा के विना ही उत्पन्न करते हैं, अत: ब्रह्म में वेदान्त-वाक्यों को प्रमाण माना 
जाता है। यदि इसमें भी दृष्टान्त की अपेक्षा आवश्यक है, तब चक्षुरादि में भी रूपादि-ज्ञान 
की जनकता सिद्ध न होगी, क्योंकि अन्य इन्द्रियों में वह नहीं देखी जाती कि जिसे दृष्टान्त 
बनाकर चक्षुरादि में रूपादि-ज्ञानकी जनकता सिद्ध करते। प्रकरण का उपसंहार किया 
जाता है--“तस्मातु सिद्धं ब्रह्मण: शास्त्रप्रमाणकत्वम्‌” । 

पुकदेशिमत--वेदान्त के ही कतिपय माननीय आचार्यों का कहना है कि-- 
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भागमती 
स्वेन शास्त्रस्वेनाथंबत्तया। मननाविश्नतीत्या व कार्यायाद्‌ ब्रह्मनिश्वयः ॥ न खलु वेवान्ताः सिद्धग्रह्मरूपपरा 
भवितुमहंन्ति, तत्राविवितसज्भतित्वादू, यत्र हि शब्दा लोकेन प्रयुज्यन्ते तन्न तेषां सजभतिप्रह: । न चाहेय- 
भनुपादेय रूपमात्रं कश्मिद्विवक्षति प्रेक्षावान्‌ , तस्याबुभुत्सितत्वात्‌। अबुभुत्सितावबोधने व श्रेक्षावत्ता- 
विधातात्‌ । तस्मात्‌ प्रतिपित्सितं प्रतिपिषादय्िषन्नयं लोकः प्रवृत्तिनिवृत्तिहेतुभूतमेवा्य भ्रतिपाबयेत्‌ , 
कार्य चांवगतं तद्धेतुरिति तदेव बोधयेत्‌ । एवं चर वृद्धव्यवहारप्रयोगात्‌ पदानां कार्यपरतामबगच्छति। 
तन्न किश्चित्साक्षात्कार्याभिधायक, किब्चित्कार्याय॑स्वार्याभिधायकं, न तु भूतार्थपरता पदानामु। अपि ल 


निश्वेतध्यं, न च भूताथंरूपमात्रप्रत्यये परनरवरत्तिन किश्विल्लिज़मस्ति। कार्य प्रत्यये तु नरान्तरवत्तिनि 
प्रवृत्तिनिवृत्तो [स्तो हेतू इत्यज्ञातसज्भ तिश्वान्न श्ह्मरूपपरा वेदान्ताः। अपि ' बेवान्तानां बेदस्वातु 
शास्त्रत्वप्रसिद्धिर स्ति, प्रवृत्तिनिवृत्तिपराणां च सन्दर्भाणां क्षास्त्रात्वम्‌ । यथाहु:-- 

प्रवृत्तिबा निवृत्तिा नित्येन कृतकेन बवा। 

पुंसा येनोपविश्येत तच्छास्त्रमभिधोयते ॥| इति । 





भामती-ब्याख्या 
अज्ञातसंगतित्वेव. शास्त्रात्वेनाथंवत्तया । 
मननादिप्रतीत्या च कार्यार्थाद्‌ ब्रह्मनिश्चयः ॥ 


( १) अज्ञातसंगतित्व, ( २) शास्त्रत्व, ( ३) अथंवत्त्त और (४) मननादि-विधान-- 
इन चार हेतुओं के द्वारा ब्रह्म में उपासना-विधि-शेषत्व निश्चित होता है-- 

(१) वेदान्त-वाक्यों का सिद्ध ब्रह्म में संगति-ग्रह ( शक्ति-ज्ञान ) सम्भव नहीं, क्योंकि 
जिस अथं में लोग शब्दों का प्रयीग नहीं करते, उस भ्र॑ में शब्दों का संगति-प्रह नहीं हो 
सकता, लोकतः संगति-ग्रह के आधार पर ही वैदिक शब्दों से अथ॑-बोध होता है, जेसा कि 
मण्डन मिश्र कहते हैं--“लोकावगतसामथ्यं: शब्दों वेदेईप बोधकः” ( ब्र. सि. पृ. 5५२)। 
छोक में कोई भी प्रेक्षावान्‌ व्यक्ति हेय और उपादेय से रहित वस्त्ुुभात्र की विवक्षा नहीं 
करता, क्योंकि ऐसी वस्तु बुभुत्सित ( जिज्ञासित ) ही नहीं होती । यदि अजिज्नासित पदार्थ 
का कोई प्रतिपादन करता है, तब उसे प्रेक्षावान्‌ ( बुद्धिपुबंकारी ) नहीं कहा जायगा, भ्रतः 
बुद्धिमान्‌ मनुष्य प्रतिपित्सित ( बुभुत्सित या जिज्ञासित ) अं को विवक्षा से प्रवृत्ति और 
निवृत्ति के हेतु भूत अर्थ का ही प्रतिपादन किया करता है। काय वस्तु द्वी वह पदार्थ हैं, जो 
अवगत होकर प्रवृत्ति का हेतु होता है, अतः का्यंरूप अथं का ही प्रतिपादन करना चाहिए । 
वृद्ध पुरुषों के व्यवहार की सहायता से पदों की शक्ति कार्यहूप अर्थ में ही निश्चित होती है । 
उनमें कुछ पद साक्षात्‌ कार्य के अभिधायक होते हैं ओर कुछ पद कार्याथंक स्वार्थ के अभि- 
धायक होते हैं, सिद्धाथंपरता पदों में अवगत ही नहीं होती । दूसरी बात यह है कि मध्यम 
( प्रवृत्त होने वाले) वृद्ध के अन्दर अवस्थित प्रवर्तक ज्ञान का अनुमान करके शब्द विशेष 
के होने पर ही वह ज्ञान उत्पन्न होता है, अन्यथा नहीं--इस प्रकार अन्वय-व्यतिरेक के द्वारा 
शब्द में उस बोध की जनकता निश्चित की जाती है, किन्तु जिस ज्ञान से कोई प्रवृत्ति या 
निशा सो होती, ऐसे अन्यपुरुषणत सिद्धाथंविषयक ज्ञान का अनुमान नहीं हो सकता। 

ज्ञान के अनुमापक तो प्रवृत्ति और निवृत्तिर्प लिज्भ सुलभ हो जाते हैं। अतः 
वेदान्त शब्दों का ब्रह्म में संगति-ग्रह न हो सकने के कारण उनमें ब्रह्मपरता सम्भव नहीं । 

(२) वेदान्त-वाक्य वेद होने के कारण शास्त्र कहे जाते हैं और प्रवृत्ति निवृत्तिपरक 
पद.संन्दर्भ ही शास्त्र की परिभाषा में आता है, जैसा कि श्रीकुमारिल भट्ट ने कहा है-- 








5 ]. इहिन्दोसहितभामतोसंचलितम्‌ १५७ 





ह भामती 
तश्माष्छास्त्रश्वप्रसिद्धणा व्याहृतमेषां स्वरूपपरत्वमू । अपि च न ब्रह्मरूपप्रतिषादनपराणामेषास- 
चँबस्व पश्यात्र) । न व रज्जुरियं न भुजज़ू इति ययाकपब्िल्लक्षणया वाक्यायंतत्वनिश्चये यथा भयक- 
स्पादिनिवृत्ति, एवं तस्वमसीतिबाक्यार्थावगमाप्निवृत्तिभंवति सांसारिकाणां धर्माणाम्‌ ; श्रुतवाक्पायंस्थापि 
पुंझस्तेषां ताववस्थ्यात्‌ ।॥ अपि च यदि श्रुतब्रह्मणो भवति सांसारिकघमंनिवृत्तिः कस्मात्‌ पुनः अवणस्यो- 
परि सननादयः श्ूपन्ते ? तस्मात्तेषां वेयय्यंप्रसजाववि न ब्रह्मस्वरूपपरा वेदान्ताः, किन्त्वात्मप्रतिपत्ति- 
विषयकार्यपराः । तच्च कार्य' स्वात्मनि नियोज्य नियुक्ञानं नियोग इति व मानास्तरापूरबंतयाध्यूबंसिति 
जास्यायते । न व विषयानुष्ठानं बिना तत्सिद्धिरिति स्वप्तिद्धघर्थ तदेव कार्य, स्वविषयस्य करणस्यात्म- 
ज्ञानस्थानुष्टानसाक्षिपति । यथा च कार्य स्वविषयाधोननिरूपणमिति ज्ञानेन विषयेण निरूप्यते, एवं 
भामती-व्याख्या 

प्रवृत्तिवा निवृत्तिवा नित्येन इंतकेन वा। 

पुंसाँ. येनोपदिश्येत तच्छास्त्रमभिघीयते॥ ( श्लो. वा. पृ० ४०६ ) 
[ जिस नित्य ( अपोरुषेय ) अथवा कृतक ( पौरुषेय ) पद-सन्दर्भ के द्वारा पुरुषों की किसी 
विषय में प्रवृत्ति या किसी विषय से निवृत्ति होती है, उस पद-सन्दर्भ को शास्त्र कहा जाता 
है, इसकी चर्चा पहले आ चुकी है ]। अतः वेदान्त-वाक्यों में शास्त्रत्व की प्रसिद्धि होने के 
कारण सिद्धार्थंपरता सम्भव नहीं । 

(३ ) वेदान्त-वाब्य यदि ब्रह्मस्वरूप के ही प्रतिषादक माने जाते हैं. तब इनमें 
अथ॑वत्ता ( प्रयोजनवत्ता ) नहीं रहती | यह जो जहा जाता है कि “रज्जुरियं न सप॑/-- 
इत्यादि सिद्धाथंक शब्दों से यथाकथच्व्ित्‌ वाक्‍्यार्थ का निश्चय हो जाने पर जैसे भय और 
कम्पादि की निवृत्ति देखी जाती है, वैसे ही “तत्त्वमसि”-इत्यादि शब्दों से वाक्याथं का 
निश्चय हो जाने पर कतुंत्वादि सांसारिक धर्मों की निवृत्ति हो जाती है। वह कहना भी संगत 
नहीं, क्योंकि जिन वेदान्तियों ने “तत्त्वमसि”--इत्याद्रि, वाक्यों से वाक्‍्याथ का बोध प्राप्त कर 
लिया है, वे भी अपने को पहले की भाँति ही कर्त्ता-भोक्ता मानते हैं, अतः उक्त वाक्‍्याथ बोध 
परे कतृंत्वादि सांसारिक धर्मों की निवृत्ति नहीं होती । 

(४ ) यदि वेदान्त-वाक्यों के श्रवणमात्र से पुरुषार्थ की सिद्धि हो जाती है, तब 
“आत्मा वा धरे द्रष्टव्यः श्रोतव्यों मन्तव्यः” ( बृह. उ. २४५ ) इत्यादि श्रुति वाक्यों में श्रवण 
के पश्चात्‌ मननादि का विधान किस प्रयोजन के लिए किया गया १ अत: श्रवणादि की व्यर्थता- 
पत्ति का परिहार करने के लिए भी मानना पड़ता है कि वेदान्त-वाक्‍्य ब्रह्म-स्वर्पमात्र के 
के बोधक नहीं माने जा सकते, अपितु आत्मा की प्रतिपत्ति ( ज्ञान) को विषय करनेवाले 
कार्य पदार्थ के बोधन में ही वेदान्त-वाक्यों का तात्पयं स्थिर होता है। वह कार्य पदार्थ 
अपनी उत्पत्ति में नियोज्य ( अधिकारी ) पुरुष का नियोजक होने के कारण नियोग एवं 
प्रमाणान्तर से अनधिगत होने के कारण अपूर्व भी कहलाता है, जैसा .कि श्री शालिकनाथ 
मिश्र कहते हैं-- | 

क्रियादिभिन्नं यत्कार्य वेद्यं मानान्तरैन तत्‌ । 
अतो मानान्तरापूव॑मपु्वंमिति गीयते॥ 
कार्यत्वेन वियोज्यं च स्वात्मनि प्रेरयन्नसों । 
नियोग इति मीमांसानिष्णातैरभिधीयते ॥ ( प्र. पं. पृ. ४४९ ) 

उस नियोगरूप कार्य की सिद्धि उसकी विषयीक्रूत आत्मप्रतिपत्ति के अनुष्ठान से विना 

सम्भव नहीं, अतः वह काये अपनी सिद्धि के लिए अपनी विषयीभूत आत्मप्रतिपत्ति 

















१५८ जस्ूतशाइ्रभाष्यम्‌ [अ-श्पा. शेख ४ 
विषयतयैव शास्त्रण ब्रह्म समप्यंते। यथा-यूपाहवनीयादीन्यलोकिकान्यपि विधि 
निवृत्तिप्रयोजनत्वा: 


शेषतया शास्त्रेण समप्येन्ते, तद्धत्‌। कुत एतत्‌? प्रवृत्तिनि 


भामती 
ज्ञानमपि स्वविययमात्मानसन्तरेणादाक्यनिरूपणम्रिति तप्तिर्णाय तादृशसात्मानमाक्षिपति तदेव कार्यमु ॥ 
यथाहु:--यत्तु तत्सिद्धथथंमुपादीयते आक्षिप्यते तवपि विधेयमिति तन्‍्त्रे व्यवहारः” इति । विधेयता थे 
नियोगविषयस्य ज्ञानस्प भावाथंतयाश्नुष्टेयता, तद्दिषयस्य स्वात्मन: स्वरूपसत्ताविनिश्चितिः । आरोपितत- 
ज्भावस्य त्वन्यस्य निरूपकत्वे तेन तन्निरूपितं न स्थात्‌ । तस्मात्तादुगात्मप्रतिपत्तिविधिपरेश्यों वेदान्तेस्य- 
स्तावृगात्मबिनिश्चयः । तदेतत्सवंभाह ७ यद्यपि इति &॥ विधिपरेभ्योषपि वस्तुतत्त्वविनिश्चय इत्यत्र 
निदद्वंनमुक्त & यथा यूप इति &। यूपे पश्चं बध्नातीति बन्धनाय विनियुक्ते यूपे तस्यालोकिकत्वात्‌ 
कोधसो यूप इत्यपेक्षिते खादिरो यूपो भवति, यूपं तक्षति, यूपमभष्टाश्नोकरोतीत्यादिभिर्वाक्येस्तक्षणादिविधि- 
परेरपि संस्काराबिष्ट विशिष्संस्थानं दाद यूप इति गम्यते । एवमाहवनीयावयोष्प्यवगन्तव्या:। प्रवृत्ति- 
निवृत्तिपरस्थ शास्त्रश्वं न स्वरूपपरस्थ, कार्य एवं सम्बन्धों न स्वरूपे, इति हेतुद्वयं॑ भाष्यवाक्येनोपपादित॑ 
भामती-व्याख्या 
( आत्मज्ञान ) के अनुष्ठान का आक्षेपक ( कल्पक ) होता है। जैसे कार्य ( नियोग ) 


अपने विषयीभूत आत्मज्ञान के द्वारा निरूषित होता है-आत्मज्ञानविषयों नियोगः” । वैसे ही 


ज्ञान भी अपने विषयीभूत आत्मा के विना निरूपित नहीं हो सकता, अतः ज्ञान का 
निरूपण करने के लिए वेसे ही आत्मा का आक्षेप वही काय॑ ( नियोग ) करता है, जैसा 
कि श्री प्रभाकर मिश्र कहते हैं--“यस्मिन्नयं पुरुषो नियुज्यते, स तद्गिषय: । तस्मास्नैव विधि! 
कत्तंव्यतामाहू, विषयतया तूपादत्ते । तस्माद्‌ यद्यदुपादीयते तत्तद्विधेयमिति तन्त्रे व्यवहारः”? 
( बृहती. पृ. ३९ ) । यहाँ उपादीयते” का अर्थ 'आक्षिप्यते' है। यद्यपि नियोग का विषयीभूत 
ज्ञान सिद्ध पदार्थ होने से विधेय नहीं, तथापि धात्वथ॑त्वेन विधेयत्व वन जाता है गर्थात्‌ यहाँ 
ज्ञान का अर्थ उपासना है, जो कि स्वरूपत अनुष्ठेय पदार्थ है। उस ज्ञान के विषयीभूत 
आत्मा की विधेयता दै-आत्मस्वरूप की सत्ता का विनिश्चय, क्योंकि यहाँ. विधेयता अज्ञात- 
ज्ञप्तिर्प मानी गई है, आत्मस्वरूप सत्ता का निश्चय अनज्ञातार्थ-ज्ञापक होता है। यहाँ अनात्म- 
पदार्थों में आरोपित आत्मा ज्ञान का विषय नहीं, अतः आत्म-प्रतिपत्ति की विधि के बोधक 
वेदान्त-वाक्यों से वेसे ( अनारोपित ) आत्मा का निश्चय होता है। भाष्यकार इसी भाव की 
अभिव्यक्ति कर रहे हैं--“यद्यपि शास्त्रप्रमाणक॑ ब्रह्म” | विधिपरक वाक्यों से भी वस्तुतत्त्व 
का निश्चय होता है--इसमें दृष्टान्त देते हैं-“यथा यूपाहवनीयादीन्यलौकिकान्यपि विधिशेषतया 
शास्त्रेण समप्य॑न्ते, तद्बत्‌”। “यूपे पशुं बध्नाति”-इस प्रकार विहित बन्धत को सम्पन्न 
करने के लिए विनियुक्त यूण एक अछौकिक पदार्थ माना जाता है, क्योंकि तक्षणादि दृष्ट 
और प्रोक्षणादि अदृष्ट संस्कारों से युक्त यूप पदार्थ केवल लौकिक नहीं माना जा सकता, 
किन्तु लोक में अप्रसिद्ध होने के कारण अलोकिक माना जाता है। वहाँ “कोञ्सौ यूपः ? 
इस प्रकार की आकांक्षा में “खादिरो यूपो भवति”, 'यूपं ब्रक्षति', 'यूपमष्ठाश्रीक रोति' 
इत्यादि वाकयों के द्वारा खैर की लकड़ी को छील एवं आठ पहलूवाले एक सम्भे को प्रस्तुत 
किया जाता है । इसी प्रकार “यदाहवनीये जुहोति'”--इस विधि वाक्य में 'क आहवनीय:” ऐसे 
प्रश्न के उत्तर में कहा जाता है कि “वसस्ते ब्राह्मणो»ःनीनादधीत” इत्यादि श्रुतियों से विहित 
आधानादि संस्कारों से विशिष्ट लोकोत्तर अग्नि की अवगति आहवनीय” शब्द से होती है। 
यूप “ आहवनीयादि के समान ही ब्रह्म वस्तु की अवगति विधिपरक वेदान्त-वाक्यों से हो 
सकती है। 





| ] हिन्दीसहितभामतीसंवलितम्‌ श्श्ष 


ब्छास्रस्थ। तथा हि शाख्॒रतात्पयेविद आहः-दृश्ो हि तस्यार्थः कर्माबबोधनम! 
( जै० खू० ११॥१) इति। 'चोदनेति क्रियायाः प्रवतेकं चचनम्‌! । 'तस्य श्ञानमुप- 
देश/ ( जै० खू० ११॥५)। “तद्भूतानां क्रियार्थेन समाम्राय” (जे० स्‌० ३॥१२५)। 
“आस्नायस्यथ . क्रियार्थत्वादानथेक्यमतदर्थानाम! (जे० ख॒ू० ११११) इति च। 
अतः पुरुष क्चिद्धिषयविशेषे प्रव्तयत्‌ कुतश्रिद्धिषयविशेषाज्निवर्तय्चाथवच्छाखम्‌। 
तच्छेषतया चान्यदुपयुक्तम्‌ | तत्सामान्याद्ेदान्तानामषि तयथेवाथेवरव स्थात्‌। सति 
- भामती ५ 
& प्रंबृत्तिनिवृत्तिप्रयोजनत्वाद्‌ & इत्यादिना & तत्सामास्पाद्देदान्‍्तानासपि तथेवाथंवरस्व॑ स्थाव्‌ # 
इत्यन्तेन । न च स्वतन्त्रं कार्य' नियोज्यमधिकारिणभनुष्ठातारमन्तरेणेति नियोज्यमेदमाह & सति च 
विधिपरत्वे इति & । ब्रह्म बेद ब्रहोव भवतीति सिद्धवदर्धवादावगतस्यापि ब्रह्ममवनस्यथ नियोज्यविशेषा- 
काइश्षायां ब्ह्मवुभूषोतियोज्यविशेषस्य रा्िसत्त्रस्यायेन प्रतिलम्भ: । पिण्डपितुयज्ञस्पायेन तु स्वर्गंकामल्य 
नियोज्यस्थ कल्पनायासर्थवावस्थासमवेतार्थतयात्यन्तपरोक्षा वृत्तिः स्थादिति । ब्रह्मभावश्वामृतत्वभिति 





; भामती-व्याख्या 

प्रवृत्ति-निवृत्तिरप का के प्रतिपादक पद-सन्दर्भ को शास्त्र कहा जाता है एवं 
कार्यरूप अर्थ में ही शब्दों का संगति-ग्रह होता है-ये दो हेतु भाष्यवाक्य के द्वारा उपपादित हुए 
हैं--“प्रवृत्तिनिवृत्ति-प्रयोजनत्वात्‌”--यहाँ से लेकर “तत्सामान्याद्‌ वेदान्तानामपि तथैवाथ॑वत्त्व॑ 
स्यथातः--यहाँ तक । नियोगरूप काये अपने नियोज्य. ( अधिकारी या अनुष्ठाता ) पुरुष के 
विना स्वतन्त्र नहीं हो सकता, अतः नियोज्य विशेष का कथन किया जाता है--“सति च 
विधिपरत्वे ।” जैसे स्वर्ग-कामनावान्‌ नियोज्य के लिए अग्निहोत्रादि साधन पदार्थों का विधान 
किया जाता है, वैसे ही अमृतत्व-कामनावान्‌ नियोज्य के लिए ब्रह्म-ज्ञान का विधान 
अत्यन्त युक्ति-युक्त है । अर्थात्‌ जैसे “प्रतितिष्ठन्ति हू वैता रात्रीरुपयन्ति/--इत्यादि अर्थवाद- 
वाक्य के रा अवगत प्रतिष्ठाकामनावान्‌ व्यक्ति रात्रिसत्र कम का नियोज्य माना जाता हैः 
वैसे ही “ब्रह्म वेद त्रह्म॑ंव भवति”--इस अथ॑वाद वाक्य के द्वारा प्रतिपादित ब्रह्म-बुभूषु अथवा 
अमृतत्व-कामनावानु व्यक्ति ब्रह्म-ज्ञान का नियोज्य सिद्ध होता है. । 

यदि रात्रिसत्र-स्याय को छोड़ कर पिण्डपितृयज्ञन्य|य का अवलम्बन किया जाता है, 
तब ब्रह्म-ज्ञान का स्वर्ग फल माननां होगा [ अत्यन्त अश्ुत फल की कल्पना में पिण्डपितृयज्ञ- 
न्याय या विश्वजिन्म्याय को अपनाया जाता हैं, इन दोनों न्‍्यायों का प्यंवस्तनान लगभग समान 
अथ॑ में माना जाता है। “अमावास्थायामपराह्नू पिण्डपितृयज्ञेन चरन्ति/--इस प्रकार के 
अनारभ्याधीत वाक्य के द्वारा विहित पिण्डपितृयज्ञ के विषय में सन्देह होता है कि पिण्ड- 
पितृयज्ञ कर्म क्या दर्शापूणंमास कर्म का अज्भृभूत कर्म है? अथवा स्वतन्त्र कर्म हैं ? पृव॑पक्षी 
ने कहा--“य एवं विद्वानमावास्यां यजते” इत्यादि वाक्‍यों के द्वारा निणेय किया गया है कि 
“अमावास्पा? शब्द अमावास्या तिथि में विहित 'आग्नेयः', 'ऐन्द्रं दधि' और 'ऐन्द्रं पय” इन 
तीन कर्मों की संज्ञा है, अत: पिण्डपितृयज्ञ कर्म 'अमावास्या कर्म का अज्ज है। वहाँ सिद्धान्त- 
सूत्र है--“पिण्डपितृयज्ञ: स्वकालत्वादनज्भं स्थात्‌” ( जै. सू. ४४१९ )। अर्थात्‌ “अमावा- 
स्थायामपराह् ”--इस प्रकार 'अपराक्तः शब्द कालविशेष का वाचक है, अ्रतः इस पद के 
समभिव्याहार में श्रुत 'अमावास्या” शब्द भी तिथि विशेष का ही बोधक है, दर्शपृणंमास-घटक 
“अमावास्या' नाम के कम का नहीं, फलतः पिण्डपितृयज्ञ किसी कर्म का अद्भ न होकर स्वतस्त्र 
कर्म है और विश्वजिन्न्याय के आधार पर इस कम का स्वगंरूप फल माना जाता है। प्रकृत 
में ब्ह्म-ज्ञान के लिए भी यही कहा जा सकता है कि “सःस्वग: स्थात्‌ सर्वान्‌ प्रत्यविशिष्टत्वातु” 

१७ 


























१३० ब्रह्मसत्रशाह्ररभाष्यम्‌ (अः १पा. श्स्‌. ७ 


लव विधिपरत्वे यथा स्वर्गांदिकामस्याप्िहोत्रादिसाधनं विधीयत पवमसृतत्थकामस्य 
ब्रह्मज्ञानं विधीयत इति युक्तम्‌। नन्विह जिज्ञास्यवैलक्षण्यमुक्तम्‌ कर्मकाण्डे भव्यो 
घर्मा जिज्ञास्यः; इह तु भूत नित्यनिवृत्त ब्रह्म जिज्ञास्यमिति; तत्र धर्मज्ञानफलादनुष्ठा- 
नापेक्षाद्विलक्षणं त्रह्मज्ञानफर्ल भवितुमहँति । नाहंस्‍्येवं मवितुम्‌ ; कार्यविधिप्रयुक्तस्थेच' 
भामती 

& अमुृतत्वकामस्य & | इत्युक्तर्‌ । अमृतत्वं चामृतत्वादेव न कृतकत्वेन धक्यमनित्यमनुमातुमू, आगस- 
विरोधादिति भावः । 

उक्तेन धर्मंत्रह्मज्ञानयोवेलक्षण्येन विध्यविषयत्व॑ चोदयति & ननु हइति ७ । परिहरति ७ नाहं- 


त्येबम्‌ इति ७ । अत्र चात्मदर्शनं न विधेयम्‌ । तद्धि दृश्ेक्पलब्धिवचनत्वात्‌ श्रावण वा स्यात्‌ प्रत्यक्ष 
3: 0“ 2:33: ५८25: ५० पक पिसे कार ॥ 


भामती-व्याख्या 
( जै. सू. ४३१३ ) अर्थात्‌ ऐसे कर्मों का स्वर्ग फल मानना सर्वाभीष्ट है ]। किन्तु ऐसा मानने 
पर “ब्रह्म वेद ब्रहोव भवति”-इस अथंवाद वाक्य के द्वारा ब्रह्मभाव या अमृतत्वरूप फल 
एवं अमृतत्वकामनावान्‌ नियोज्य का प्रतिपादन अत्यन्त असम्बद्ध हो जाता है, अतः रात्रिसत्र- 
न्याय के द्वारा अमृतत्वरूप फल एवं अमृतत्वकामनावान्‌ नियोज्य की कल्पना ही उचिततर 
है, अन्यथा “ब्रह्म वेद ब्रह्मेव भवति”--यह अथंवाद वाक्य नितान्‍्त निराधार, गौणाथथंक एवं 
अविवक्षितवृत्तिक हो जाता है। यहाँ ब्रह्मभाव ही अमृतत्व है, अत एवं भाष्यकार ने कहा 
है--“अमृतत्वकामस्य ब्रह्मज्ञानं विधीयते ।” यहाँ कोई व्यक्ति “ब्रह्मभावो5नित्य:, कृतकत्वात्‌'- 
इस प्रकार ब्रह्मभाव की अनित्यता का अतुमान न कर सके, इस लिए ब्रह्मभाव का 'अमृतत्व! 
पद के द्वारा अभिधान किया गया है। “अमृत” पद के द्वारा उत्पाद और विनाश से रहित वस्तु 
का अभिधान होता है, ब्रह्मभाव कृतक या उत्पन्न नहीं होता, केवल अभिव्यक्त होता है--“ब्रह्म 
सन्‌ ब्रह्माप्येति” । इसी प्रकार “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” इत्यादि वाक्‍्यों में अनन्तता को ही 
ब्रह्मभाव कहा गया है । 
शज्ञा--पूर्व मीमांसा में जिज्ञास्य धमं और उत्तर मीमांसा में जिज्ञास्य ब्रह्म के ज्ञान 
का वैलक्षण्य पहले ( विगत पृ. 5> पर ) कहा गया -अभ्युदयफल धर्मज्ञानम्‌, तच्चानुष्ताना- 
पेक्षम्‌, निःश्रेशसफल तु ब्रह्मज्ञानं न चानुष्ठानान्तरापेक्षम्‌ ।” अत: धर्म और धर्म-ज्ञान में विधि- 
विषयता होने पर भी ब्रह्म-ज्ञान में विधि-विषयता ( विधेयता ) नहीं हो सक़ती [ यद्यपि 
विगत पृ. ८० पर भाष्यकार ने धर्म और ब्रह्मरूप जिज्ञास्य पदार्थों का वेलक्षण्य कहा है और 
उनके ज्ञानों का भी, तथापि यहाँ प्रकृत शद्भूत की साधनता के रूप में भाष्यकर जिज्ञास्य- 
वेलक्षण्य का स्मरण करते हैं--“ननु इह जिज्ञास्यवेलक्षण्यमुक्तम्‌” किन्तु वॉचस्यति मिश्र 
धमं-ज्ञान और ब्रह्म-ज्ञान के वैलक्षण्प को प्रकृत शद्भू का उपोह्वलक मानते हैं-“धर्मंत्रह्मश्ानयो- 
वंलक्षण्येन विध्यविषयत्व॑ चोदय्रति ।” श्री वाचस्पति मिश्र भाष्याक्षर की परिधि के इध्र- 
उधर वहाँ ही पर रखते हैं, जहाँ कहीं पौर्वापर्याद का सामञस्य सहज गति से नहीं 'हो 
पाता। यहाँ वस्तु-स्थिति यह है कि भाष्यकार ने “तत्र धर्मज्ञानफलाद विलक्षणं ब्रह्मत्नानफ्ल 
भवितुमहंति”--इस शद्भु।-वाक्य के द्वारा यह प्रतिज्ञा सूचित की है कि 'ब्रह्मश्ञानं धर्मशान- 
फलादू विलक्षणफलकम्‌' ऐसी प्रतिज्ञा का साधन जिज्ञास्य-वैलक्षण्य नहीं हो सकता, क्योंकि 
पक्षघरमंतादि का सामञस्य उसमें नहीं होता, अतः 'ब्रह्मज्ञानं धर्मज्ञानफलाद्विलक्षणफलकम्‌, 
त्‌*-इस प्रकार के सुस्॑गत प्रयोग का आविष्कार करने के लिए वाचस्पति- 
मिश्र ने साक्षात्‌ ज्ञान-बेलक्षण्य का निर्देश किया और भाष्यकार ने विषय-वैलक्षण्य के द्वारा 
ज्ञान-वेलक्षण्य ध्वनित किया है ]। 





। ] हिन्दीसहितसामतोसंचलितम्‌ १३१ 


ब्रह्मणः प्रतिपाद्यमानत्वात्‌। “आत्मा वा अरे द्ृष्टव्य” (बृह०२७४।५) इति। य 
आत्माउपहतपात्मा', 'सोउन्वेष्टव्यः स विजिज्ञासितव्य” ( छान्‍्दो० 4७१ ), 'आत्मे- 
स्येवोपासोत' ( बृ० १७७७ ) 'भात्मानमेतर लोकप्ुपासीत' ( बु० १।४।१५ ) । ब्रह्म बेद 
ब्रह्मेब भवति' ( मुण्ड० २२९ ) इत्यादिविधानेषु सत्सु 'को5सावात्मा, कि तदू ब्रह्म?” 
भागमती 
वा । प्रत्यक्षमपि लौकिकमहंप्रत्ययों वा, भावनाप्रकर्षपय्यंन्‍्तज॑ वा? तत्न श्रावण न विधेयं, स्वाष्याय- 
विधिनेवास्प प्रापितस्वात्‌, कर्ंश्रावणवत्‌ । नापि लोकिक प्रत्यक्षं, तस्य नेसगिकत्वातू। न चौपनिष- 
दात्सविषय भावनघेयवेशझ्यं विधेयं, तस्योयासनविधानादेव वाजिनवदनुनिष्पादितस्वात्‌ । तस्सादोपनिषवा- 
त्मोयासना&मृतत्व॒काम नियोजय॑ प्रति विधोयते । द्रष्टध्य इश्यादयस्तु विधिसरूपा न विधय इति । तबि- 
भामती-छ्याख्या 

समाधान--एकदेशी आचार्य का कहना है कि “सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” (ते, उ. २११) 
इत्यादि वाक्‍यों के द्वारा स्वतन्त्र ब्रह्म का प्रतिपादन नहीं किया जाता, अपितु “आत्मेत्येवो- 
पासीतु” ( बृह. उ. १४७ ) इत्यादि वेदान्त-वाकयों के द्वारा विहित उपासना की विषय- 
वस्तु का प्रस्तुतीकरण किया गया :है। यहाँ ज्ञानगत विधेयता के कथन का तात्पय॑ उपासना 
की विधेयता में ही है, क्योंकि “आत्मा वा भरे द्रष्टव्य:, श्रोतव्यों मन्तव्य:” (बृह. उ. २।४५) 
यहाँ आत्मज्ञान दो प्रकार का अभिहित हुआ है-(१) प्रत्यक्षात्मक्त और (२) श्रावणादिरूप 
परोक्षज्ञान । इनमें श्रावण ज्ञान यहाँ विधेय नहीं हो सकता, क्योंकि उसकी प्राप्ति “स्वाध्यायो$- 
ध्येतव्यः” इस विधि वाक्य से वैसे. ही सम्पन्न हो जाती है, जैसे धर्म-ज्ञान की। प्रत्यक्ष ज्ञान 
दो प्रकार का होता है--( १) लौकिक और ( २) अलौकिक ( निरन्तरानुचिन्तन-जनित । ) 
लौकिक प्रत्यक्ष ज्ञान तो निसर्गतः अपनी इन्द्रियाथ॑-सन्निकर्षादि-घटित सामग्री से ही उत्पन्न 
होने के कारण विधेय नहीं होता। औपनिषद आत्मा की निदिध्यासनात्मक भावना 
( उपासना ) से जनित अलौकिक आत्म-प्रत्यक्ष भी विधेय नहीं होता, क्योंकि आत्मोपासना 
का विधान कर देने से वैसे ही उस ( ब्रह्मात्मप्रत्यक्ष ) की अनुनिष्पत्ति हो जाती है, जैसे 
आमिक्षा बनाने के लिए तप्त दूध में डाले गए दधि से वाजिन अपने-आप निष्पन्न हो जाता 
है [ “तप्ते पपसि दध्यानयति सा वैश्वदेव्यामिक्षा” । प्रतप्त दृध में दघि डालने से दूध फट कर 
दो भागों में विभक्त हो जाता है-( १) पनीर और (२) पानी । जमे हुए ( घनीभूत ) 
भाग को पनीर या आमिक्षा कहते हैं और पानी को वाजिन कहा जाता है। वहाँ यह संशय 
होता है. कि दध्यानयन ( दधि डालने ) का उद्देश्य क्या आमिक्षा है? अथवा वाजिन ? 
पूव॑पक्ष किया गया है--“एकनिष्पत्ते: स्व॑ सम॑ स्थात्‌” ( जै. सू. ४१२२ ) भर्थात्‌ तपते दूध 
में दही डालने पर आमिक्षा और वाजिन-दोनों की एक साथ निष्पत्ति होती है, भतः 
समानरूप से दोनों पदार्थ ही दध्यानयन के प्रयोजक होते हैं, किन्तु सिद्धान्त किया गया है-- 
“संसगरसनिष्पत्ते रामिक्षा वा प्रधान स्यात्‌” ( जे, सू- ४१२३ ) अर्थात्‌ “तप्ते पयसि दध्यान- 
यति सा वैश्व॒देव्यामिक्षा--इस विधि वाबय में दर्धि-संसगं से निष्पन्न आमिक्षा का ही निर्देश 
'सा वैश्वदेवो आमिक्षा'--इस वाक्य के द्वारा किया गया है, अतः प्रधानभूत आमिक्षा तत्त्व 
का विधान किया जाता है, वाजिन का नहीं, वह तो स्वयं अनुनिष्पन्न हो जाता है। फलतः 
यहाँ अगृतत्त्व-कामनावान्‌ नियोज्य पुरुष के प्रति औपनिषद आत्मा की उपासना का विधान 
किया जाता है । “आत्मा वा भरे द्रष्टव्यः” ( बृह. उ. २४५ ) इस वाक्य के द्वारा ज्ञान का 
विधान नहीं किया जाता, क्योंकि यहाँ 'द्रष्टव्य:” पद में 'तव्य' प्रत्यय विध्यर्थंक नहीं, केवल 
उसका अनुकरण विधि के समान प्रतीत होनेवाला विधि-सरूपमात्र है। पूर्व ( पृ. १२६ पर ) 

















१३२ ब्रह्मसत्रशाज्रभाष्यम्‌ [अ-१पा. १ सू. ७ 


इत्याकाडक्षायां तत्स्वरुपसमपेणेन स्व वेदान्ता उपयुक्ताः--“नित्यः सर्वेज्ः सर्वगतो 
नित्यदछ्तो नित्यशुदबुद्धमक्तस्वभावो विज्ञानमानन्दं त्रह्म' इत्येबमादयः तडुपासनाह्य 
शास्म्रदष्टो उदष्टो मोक्षः फल भविष्यतीति | क॒र्तव्यविध्यनजुप्रवेशे वस्तुमात्रकथने हानो- 
पादानासंभवात्‌ 'सप्तद्वीपा चखुमतोी', 'राज़ासो गच्छति” इत्याद्वाक्यवर्वेदान्तवा- 
क्यानामानर्थक्यमेव स्यात्‌। नन्ु वस्तुमात्रकथने5पि “रज्जुरियं नाय॑ सर्पःः इत्यादौ 
आन्तिजनितभीतिनिवतनेनाथथंवत्त्वं दृ४ं, तथेहाप्यसंसायात्मवस्तुकथनेन संसारित्व- 
आन्तिनिवतनेनाथवर्वं स्यात्‌। स्यावेतदेवम्‌ , यदि रज्जुस्वरूपअ्रवण इच. सर्प आ्रान्ति:, 
संसारित्वश्रान्तिजेहास्वरूपश्रवणमात्रेण निवतत, नतु नियत्ते; श्रुतत्रह्मणोडपि यथा- 
पूर्व खुलदुःखादिसंसारिघमंदशनात्‌ , 'ओतब्यो मन्तब्यों निदिध्यासितव्य/' ( चुह० 
२।४।५) इति च अ्रवणोत्तरकालयोमेनननिदिध्यासनयोर्विधिद्शेनात्‌। तस्मास्पति- 


पत्तिविधिविषयतयैव शास्त्रप्रमाणकं ब्रह्माभ्युपगन्तव्यमिति । 


भामती 
वमुक्तम्‌' & तदुपासताचच इति & । अरथंवत्तया मननविध्रतीत्या चेत्यस्थ शेष: प्रपन्नो निगदव्यास्यातः ॥ 


तदेकदेशिमत दृषयति & अन्नाभिधीयते & । ७न%# एकदेशिमतम्‌, कुतः ? ७ कर्मब्रह्मविद्याफल- 
नकल क ०५7३2: सप कवर. “2420 पटक: 


भामती-व्याख्या 

कथित संग्रह एलोक के 'अथैवत्तया' और 'मननादि प्रतीत्या” इन पदों का विस्तार-भाष्य 
अत्यन्त सुगम है [ अर्थात्‌-- 

अर्थवत्तया-पूर्वोक्त उपासना-वाक्यों के द्वारा विहिंत उपासना के विषयीभूत आत्मा 
और ब्रह्म के स्वरूप-बोध कराने में “नित्य: सर्वज्ञ: सर्वगतो नित्यतृप्तो निरञ्षनः” इत्यादि 
सभी वेदान्त-वाक्य उपयुक्त होते हैं। इन्हीं वेदान्त-वाक्यों के द्वारा भ्वबोधित आत्मतत्त्व की 
उपासना से शास्त्र-प्रतिपादित और लोक में अनधिगत मोक्षरूप फल प्राप्त होता है । कत्त॑व्य- 
विधि में अनतुप्रविष्ट वेदान्त-बाक्यों के द्वारा ब्रह्मरूप सिद्ध वस्तुमात्र के प्रतिपादन से किसी 
प्रकार की हान या उपादानात्मक प्रवृत्ति जहीं होती, फलत: वेदान्त-वाक्य वैसे ही अनेक 
होकर रह जाते हैं, जसे --“सप्तद्वीपा वसुमती, राजासौ गच्छति”' इत्यादि वावय । 

यह जो कहा जाता है कि वस्तुमात्र का कथन करने से भी “रज्जुरियं व सपं:”-- 
इत्यादि स्थल पर सपं-श्रान्ति-जनित भय-कम्पादि दुःख की निवृत्ति होती है, दुःख-निवुत्ति 
भी पुरुषाथ है। उसी प्रकार प्रकृत में असंसारी आत्म- वस्तु के श्रवण से कतृंत्व-भोक्तृत्व जन्म- 
मरणादिरूप संसारित्व-भ्रांति निवृत्त हो जातो है और वेदान्त-वाक्यों में अथवत्ता ( सप्रयोज- 
नता ) भा जाती है। 

वह कहना तब सत्य हो सकता था, जब कि 'रज्जुरियम्‌”--इस प्रकार रज्जु-स्वरूप- 
श्रवण से सपं-आआान्ति-निवृत्ति के समान ब्रह्मस्वरूप श्रवण मात्र से संसारित्व-भ्रान्ति निवृत्त 
हो जाती, किन्तु ऐसा नहीं, अपितु ब्रह्म-स्वरूप का जिन्होंने श्रवण कर लिया है, उन्हें भी 
पूबंवत्‌ सुखित्व-दुःखित्वरूप संध्षारित्व को अआ्रान्ति बनी रहतो है । 

मननादिप्रतीत्या-“श्रोतव्यो मन्तव्यो निदिध्यासिव्य:” ( बृह. उ. २।४५ ) इस 
श्रुति में श्रवण के पश्चात्‌ मनन और निदिध्यासन का विधान देखा जाता हैं। यदि आत्मा 
के श्रवणमात्र से सर्वानथ की निवृत्ति हो जाती, तब श्रवण के पश्चात्‌ मननादि का विधान 
ब्यथं था, अतः उपासना-विधि के परिवेष में ही ब्रह्म शास्त्रप्रमाणक सिद्ध होता है ]। 

पएकदेशिमत दृषण--“अत्राभिधीयते” से भाष्यकार एकदेशी आचाय॑ के मत में 
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अन्ाभिधयते--न; करमेत्रहमविद्याफलये वैंलक्षण्यात्‌। शारीरं वाचिक॑ मानस च 
कर्म श्रुतिस्मृतिसिद्ध धर्माख्यं, यद्धिषया जिज्ञासा 'अथातो घर्मजिज्ञासा? ( ज़ खु० 
१११ ) इति सूत्निता। 

अधर्मा 5पि हिसादिः प्रतिषेघयोदनालक्षणत्वाज़िल्ास्यः परिहाराय । तयोश्रोदना- 
लक्षणयोरर्थानर्थयोर्धमांघमंयोः फले प्रत्यक्ष खुखड॒ुःखे शरीरवाड्यनोभिरेवोप्रभुज्यमाने 
विषयेन्द्रियसंयोगजन्ये त्रह्मादिषु स्थावरान्तेषु प्रसिद्धे)। मलुष्यत्वादारम्य ब्रह्मान्तेषु 
देहबत्खु खुखततारतस्यमनुश्न॒यते । ततम् तद्धेतो्धमंस्य तारतम्यं गम्यते । घमेतार- 
तम्याद्धिकारितारतस्यम्‌ । प्रसिद्ध चार्थित्वसामथ्योंदिक्ितमधिकारितारतस्पम्‌ | तथा 
च यागायलुष्ठायिनामेव विद्यासमाधिविशेषादुत्तरेण पथा गमनं, केवलेरिशापूर्तद्त्त- 
साधनैर्धूमादिक्रमेण दक्षिणेन पथा गमनं, तन्रापि खुखतारतम्यं तत्साधनतारतम्यं च 
शास्त्रात्‌ यावत्संपातमुषित्वा! (छान्‍्दो० ५।१०५) इत्यस्माद्‌ गस्‍्यते | तथा मनुष्यादिषु 
नारकस्थावरान्तेषु सुखलबश्चोद्नालक्षणघर्मसाध्य पवेति गम्यते तारतस्येन वर्तमानः । 
तथोध्व॑गतेष्वधोगतेषु च देहवत्सु दुःखतारतम्यद्शनात्तद्धेतोरधर्मस्य प्रतिषेधयोदना- 


भामती 
योवेंलक्षण्यात्‌ ७ । परष्यापुष्यकर्मफले सुखदुःखे तत्र मनुष्यलोकमारभ्यात्रह्मलोकात्‌ सुखस्य तारतम्थम्‌ अधि* 
काथिकोत्कर्ष: एवं मनुष्यलोकमारम्य दुःखतारतस्यमावीचिलोकात्‌, तच्च सर्व॑ काय्यं च विनाशि च । 
आत्यस्कि स्वशरोरस्वमनतिशयं स्वभावसिद्धतया नित्यमकाय्यंमात्मज्ञानस्थ फलम्‌। तद्धि फलमिव फलम्‌ , 
अविद्यापनयमात्रेणाविर्भावात्‌ । एतदुक्तं भवति -ध्वयाप्युपासताविधिपरल्वं वेदान्तानामभ्युपगच्छता लित्य- 
शुद्बबुद्धत्वाविख्पब्रह्मश्मता जीवस्य स्वाभाविकी वेदान्तगम्या$स्‍थीयते । सा चोपासनाविषयस्य विधेन 
- भामतो-ब्याख्या 
दोषाभिधान कर रहे हैं कि एकदेशिमत युक्ति-थक्त इस लिए नहीं कि “कर्मब्रह्मविद्याफलयो- 
वैलक्षण्यातु ।/” कमे-विद्या और ब्रह्म-विद्या के फलों में यह विलक्षणता है कि कर्म .या धर्मा- 
धमं के ज्ञान से धर्म और अधमं का अनुष्ठान होता है, धर्मातुछान से पुष्य और अधर्माचरण 
से अपुष्य ( पाप ) उत्पन्न होता है, पुण्य का फल सुख और अपुष्य का फल दुःख है। यह 
सुख और दुःख सातिशय ( तरतमभाव-युक्त ) होता है अर्थात्‌ इस मनुष्य लोक से लेकर 
बह्म-लोक तक उत्तरोत्तर सुख उत्कृष्ट होता है एवं मनुष्य-लोक से लेकर अवीचि लछोक तक 
दुःख अधिकाधिक होता जाता है। [ आगे चल कर ब्र. सू. ३।१।१५ में नरक लोकों की संख्या 
सात बताई गई है--“अपि च सप्त” । विष्णुपुराण, मार्कण्डेयादि पुराणों एवं मन्वादि स्मृतियों 
में संख्या अधिक उपलब्ध होती है । योग-भाष्यकार ( ३२६ ) की व्यवस्था प्रसज्भ के अनुरूप 
है--“अवीचे: प्रभृति मेरुपृष्ठ यावदित्येष भूलोंक:, मेस्पृष्ठादारभ्पा श्लुवाद ग्रहनक्षत्रतारा- 
विचित्रोउन्तरिक्षलोक:, तत्पर: स्वर्लोक: पंख्विधो माहेन्द्रस्तृतीयों लोक:, चतुर्थ: प्राजापत्यो 
महलोंक:, त्रिविधो ब्राह्मः-जनस्तपोलोक:.सल्यलोकः । तत्रावीचेरुपर्युपरि निविष्टा षण्महानरक- 
भूमय महाकालाम्बरीषरौरवमहारौरवकाल्सूत्रान्धतामिस्रा: ] वह (कमं-ज्ञान का) सुखाद्यात्मक 
समस्त फल उत्पत्ति-विनाशशाली होता है किन्तु आत्म-ज्ञान का अशरीरत्वरूप मोक्षफल 
आत्यन्तिक ( अविनाशी ) निरतिशय ( तरतमभाव या न्यूनाधिकभाव से रहित ) स्वभाव-सिद्ध 
एवं अविद्या की निवृत्तिमात्र से आविर्भूत होता हैं। आशय है कि वेदान्त-वाक्यों को उपासना 
विधिपरक माननेवाले एकदेशी आचाय को भी जीव में नित्यत्वात्मक ब्रह्मरूपता स्वाभाविकी 
एवं वेदान्त-गम्य अभीष्ट है । वह ब्रह्महूपता उपासना-विधि का फल नहीं हो सकती, क्योंकि 
नित्य है। अविद्या-निवृत्ति को भ्ली उपासना का फल नहीं कह सकते, क्योंकि अविद्या की 
निवृत्ति तो अविद्या का उदयमात्र हो जाने से सम्पन्न हो जाती है। विद्योदय को भी उपासनां- 
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भागमती 
फर्लं, नित्यस्वादकाय्यंत्वात्‌ । नाप्यनाजाविद्यापिधानापनयः, तस्य स्वविरोधिविद्योदयादेव भावात्‌ । नापि 
विद्योदयः, तस्यापि अवणमननपुर्वकोपासनाजनितसंस्कारसचिवादेव चेतसों भावात्‌ । उपासनासंस्कारव- 
दुपासनाशवंभपि चेतःसहकारीति चेतू, वृष्ट च खलु नेयोगिक फलमेहिकसपि, यथा चित्राकारीर्यावि- 
नियोगानासनियतनियतफलानाम्‌ । न, गान्धवंत्ञास्त्रोपासनावासनाथा इवापूर्वानपेक्षायाः षड्जाबिसाक्षा- 
त्कारे बेदान्ता्थोपासनावासनाया जीवब्ह्यमभावसाक्षास्कारेइनपेक्षाया एवं सामर्ष्यात्‌। तथा चामृतीभाव॑ 
प्रत्यहेतुस्वादुपासनापूर्वस्थ नामृतत्वकामस्तत्काय्य॑सबबोदु महेति, अन्यविच्छस्यन्यत्‌ करोतीति हि बिप्रति- 
पिद़्मू। नच तत्कासः क्रियामेव कार्य्यंभवगमिष्यति नापुर्वसिति साम्प्रतम्‌, तस्या मानाम्तरादेव- 
था 33 मल अमल न मय 
विधि का फल नहीं कह सकते, क्योंकि श्रवण-मननपूर्वंक उपासना-जनित संस्कारों से युक्त 
चित्त के द्वारा ही विद्या का उदय माना जाता है। [ जेसे वाणादिगत बाह्य क्रिया से जनित 
वैगसंज्ञक संस्कारों में विधि-विषयता नहीं होती, अत एव उन्हें 'नियोग” या 'अपूर्व” पद के 
द्वारा अभिहित नहीं किया ज़ाता, वैसे ही उपासनादि आन्तरिक ( मानस क्रिया ) से जनित 
संस्कार ऐहिक ( तात्कालिक ) फल के जनक होने के कारण न तो नियोगपदास्पद होते हैं 
ओऔर न विधि के विषय ]। " 
शक्ला- उपासना-जनित ऐहिकफलक संस्कार जैसे चित्त के सहकारी होते हैं, वैसे ही 
उपासना-जनित पारछोकिकफलक नियोगरूप संस्कार भी उपासना-जनित ऐहिकफलक 
संस्कारों के सहकारी होते हैं, क्योंकि नियोग ( अपूर्व ) से केवल पारलौकिक फल नहीं, ऐहिक 
फल भी उत्पन्न होता देखा जाता है, जैसे कि “चित्रया यजेत“पशुकाम:”, “कारीर्या यजेत 
वृष्टिकाम:” इत्यादि वाक्यों के द्वारा विहित कर्मों का फल ऐहिक ही होता है। हाँ, चित्रा 
याग-साध्य अपूर्व का पशुरूप फल नियमंतः ऐहिक नहीं, किन्तु कारीरी याग-साध्य अपूर्व का 
वृष्टिह्प फल नियमतः ऐहिक ही होता है, क्योंकि “यदि वर्षेत्‌ तावत्येव होतव्यम्‌, यदि न 
वर्षेत्‌ श्वोभूते हविनिवंपेत्‌”--इत्यादि प्राकरणिक वाक्यों का सामथ्य यह अत्यन्त स्पष्ट कर 
रहा है कि कारीरी याग केवल ऐहिक ( तात्कालिक ) वृष्टि के उद्देश्य से ही किया जाता है । 
फलत: उपासना-जनित संस्कारों के सहायक अपूर्व को लेकर विधि-बिषयता का सामञ्जस्य 
किया जा सकता है। न्‍ 
समाधान--जीवगत ब्रह्मत्मता के साक्षात्कार को वेदान्तार्थ की उपासना से जनित 
केवल ऐहिकफलक संस्कार वैसे ही उत्पन्न कर देते हैं, जैसे गान्धरवे शास्त्राभिहित अथे की 
उपासना से जनित संस्कार षड्जादि स्वर-प्राम के साक्षात्कार को उत्पन्न कर देते हैं। जीवगत 
ब्रह्मभाव के साक्षात्कार को उत्पत्ति में वेदान्तार्थोपासना-जनित संस्कारों को अपूर्व की अपेक्षा 
नहीं होती, अतः वेदान्त वाक्याथे विधि के विषय क्योकर होंगे ? जब अमृती भाव ( ब्रह्मभाव ) 
के प्रति उपासनापृ्व॑ हेतु ही नहीं, तब अमृतत्व की कामना रखनेवाला व्यक्ति उसको अपना 
कत्तंव्य नहीं मान सकता । अन्यथा “अन्यदिच्छति अन्यत्करोतिः चाहता कुछ और है और 
करता कुछ और ] यह कहावत लागू होगी। चाहना स्व और नरक के मार्ग पर चलना 
अत्यन्त विरुद्धाचरण है। 
अमृतत्व-कामनावान्‌ व्यक्ति केवल “ब्रह्म वेद ब्रहैव भवति”--इत्यादि वाक्‍्यार्थ की 

अभ्यास रूप क्रिया को ही अपना कार्य ( कतंव्य ) समझेगा--ऐसा सम्भव नहीं, क्योंकि केवल 
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निमित्त शरीरोपादानपूर्वकं खुखदुःखतारतम्यमनित्यं संसाररूपं श्रतिस्म्ृतिन्याय- 
भामती 
तत्साधनत्वप्रतीतेविधेवेंयर््यात्‌ । न चावघातादिविधितुल्यता, तत्रापि नियमापूर्व॑स्थान्यतोइनवगते: । 
न च॒ ब्रह्मभूयावन्यवमृतत्वमार्थवादिक॑ किब्चिदस्ति, येन तत्काम उपासनायासधिक्रियेत । विध्वजिम्ल्यायेन तु 
स्वरगंकल्पतायां तस्थ सातिशयत्वं क्षयित्व॑ चेति न नित्यफलश्वमुपासनाया: । तस्म्ादृ ब्रह्मभूयस्याविद्यापि- 
घानापनयमात्रेणाविर्भाबादू, अविद्यापनयस्य च॒ वेदान्ताथंविज्ञानादवगतिपय्य॑न्तादेव सम्भवादू, उपासनायाः 
संस्कारहेतुभावस्य संस्कारस्य व साक्षात्कारोपजनने सनःसाचिव्यस्५ च सानास्तरसिद्धश्वात्‌, आत्मेत्येवो- 
पासोतेति न विधिः, अपि तु विधिसरूपो5यं, ययोपांशुयाजवाक्ये विष्णुरुपांश यश्व्य इत्यादयों विधि- 





भामती-व्याख्या 
वंसे अभ्यास में साक्षात्कार की साधनता लौकिक अन्वय-व्यतिरेकरूप न्याय से ही सम्पन्न 
हो जाती है, उसके लिए किसी प्रकार के विधि-वाक्य की आवश्यकता नहीं होती । “ब्रीहीन- 
वहन्ति/--इत्यादि विधि वाक्य जैसे तुष-विमोकरूप दृष्टफल के उद्देश्य से अवधातादि क्रिया 
का विधान करते हैं, वंसे ही “भरात्मेत्येवोपासीत ?--इत्यादि वेदान्त वाक्य ब्रह्मात्मता- 
साक्षात्कार के लिए केवल आत्मोपासनारूप क्रिया का विधान करते हैं-ऐसा भी नहीं कह्‌ 
सकते, क्योंकि 'ब्रीहीनवहन्ति'--इत्यादि वाक्य केवल अवघातरूप क्रिया का विधान नहीं करते, 
अपितु अवघातापूर्व का विधान करते हैं [ “दश्ंपूर्णमास” कम के प्रकरण में पठित “ब्रीहीन- 
वहन्ति?--यह वाक्य केवल तुष-विमोकरूप (धान की भूसी उतारने के लिए) अवघात 
ओखली में मूसल से क़ूटने ) का विधान नहीं कर सकता, क्योंकि लोक-प्रसिद्ध अन्वय-व्यतिरेक 
के आधार पर ही तुष-निवृत्ति के लिए नख-विदलन, पाषाण-घषंणादि के समान अवधघात भी 
निसगंतः प्राप्त है, अतः अवघात-विधि को नियमार्थक माना गया है--“नियमार्था वा पुनः 
श्रुतिः” ( जै. सू. ४२।२४ ) अर्थात्‌ अवधात को छोड़ कर नख-विदलनादि के ह्वारा तुष- 
निवृत्ति करने पर तप्डुल-निष्पत्तिरूप हृष्ट फल का लाभ तो हो जायगा, किन्तु दर्शपूर्णमास- 
जन्य परमापूर्व या उसके जनकीभूत उत्पत्त्यपू्व की सम्पत्ति नहीं होगी, उसकी सम्पत्ति तभी 
होगी, जब कि नियमतः अवधात का अनुष्ठान किया जाय, फलत: 'ब्रीहीनवहन्ति!--इस वाक्य 
के द्वारा अवधातनियम-जन्य नियमापूर्वं का अवबोधन किया जाता है ]। “ब्रह्म वेद ब्रह्मेव 
भवति” ( मुण्ड. २।२।९ ) इस वाक्य के द्वारा प्रतिपादित ब्रह्मभाव अमृतत्व से भिन्न नहीं, 
यदि अमृतत्व से ब्रह्मभाव भिन्न होता, तब अवश्य उसकी कामना रखनेवाला व्यक्ति ब्रह्मो- 
- पासना का अधिकारी वन जाता। “विश्वजित्‌' न्याय -( जै. सू. ४॥३॥७ ) के आधार पर 
ब्रह्मोपासना का यदि स्वर्ग फल मान कर स्वगंकामानावांन्‌ व्यक्ति को अधिकारी माना 
जाता है, तब स्वगंरूप फल के सातिशय और नश्वर होने के कारण ब्रह्मोपासना में अनित्य- 
फलकत्वापत्ति होती है और “न स पुनरावतंते” ( छां. ५१५१ ) इत्यादि श्रुतियों का विरोध 
उपस्थित होता है । अतः जीव में ब्रह्मभाव का अविद्या की निवृत्तिमात्र से आविर्भाव माना 
जाता है । अविद्या की निवृत्ति तो वेदान्ताभिहित अथ॑ के साक्षात्कारात्मक ज्ञानसे ही हो 
जाती है, उसके लिए उपासना की आवश्यकता ही नहीं । उपासना में संस्कार-जनकता और 
मन के द्वारा साक्षात्काररूप फल की उत्पत्ति के लिए संस्कार मन के सहायक होते हैं-यह 
ज्ञान लौकिक अन्वय-व्यतिरेक से ही हो जासा है, उसके लिए उपासना-विधि की आवश्यकता 
नहीं, फलतः “आत्मेत्येवोपासीत'”” ( बृह, उ. १४४७ ) यह वाक्य विधिरूप नहीं, केवल वेसे 
ही विधि का अनुकरणमात्र है, जैसे--उपांशुयाग के प्रकरण में “विष्णुरुपांशु यह्व्य:” इत्यादि 
वाक्य । [ “जामि वा एतद्‌ यज्ञस्य क्रियते यदन्वच्चौ पुरोडाशौ, उपांशयाजमन्तरा यजति, 
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। 

॥ गखिद्धमू। तथा 'च श्रतिः:--न ह वे सशरीरस्य सतः प्रियाप्रिययोरपह्॒तिरस्ति? 
॥ छान्‍्दो० २१११) इति यथावर्णितं संसाररूपमजचुवर्दति | “अशरीरं वाव सन्‍्तं न 
॥| प्रियश्रिये स्पृशय/ ( छान्‍्दो० ८१२१ ) इति भ्रियाश्रियस्पशेनप्रतिषेधाब्योदनालक्षण- 
॥| धर्मकाय॑त्व॑ मोक्षाख्यस्याशरोरत्वस्य प्रतिषिध्यत इति गम्यते। घमंकायत्वे हि 
॥॥ प्रियाप्रियस्पर्शनप्रतिषेधो नोपपद्यते। अशरीरत्वमेव धर्मकार्यमिति चेन्न; तस्य 
स्वाभाविकत्बात्‌ | “अशरीरं शरीरेष्वनवस्थेष्ववस्थितम्‌ । महान्तं विभ्ुमात्मानं मत्वा 
धीरो न शोचति” ( काठ० १।२।२१ ) “अप्राणो हामनाः शुद्ध” ( मुण्ड० २११२ ) 'असकह्ो 
| हाय पुरुष? ( बृह० ४।३१५) इत्यादिश्रुतिभ्यः। अत पवाज॒ष्ठेयकर्मफलविलक्षणं 
॥॥| मोक्षाख्यमशरी रत्वं नित्यमिति सिद्धम्‌। तत्र किचित्परिणामिनित्यं यस्मिन्विक्रिय 
| माणे5पि तदेवेदमिति बुद्धिन विहन्यते, यथा पृथिव्यादिजगन्नित्यत्ववादिनाम्‌ | यथा 
| च॒ सांख्यानां ग्रुणाः, इदं तु पारमार्थिकं, कूटस्थनित्यं, व्योमवत्सवंब्यापि, स्वविक्ति- 

भामती 

क्‍ | सरूपा न विधय इति तात्पर्य्यार्थ: । श्रुतिस्मृतिन्यायसिद्ध मित्युक्त, तत्र श्रुति वर्श्यात & तथा च॒ श्रुति: 





तस्माप्नित्यम्‌ । परे हि द्वयों नित्यतामाहु:--कूटस्थनित्यतां परिणामिनित्यतां च, तन्न नित्यमित्युक्ते मा 
भूदस्य परिणामिनित्यतेत्यत आह & तन्न किल्चिद इति &। परिणामितित्यता हि न पारमाथिकों । 
| तथा हिं-- तत्सर्वात्मना वा परिणमेदेकदेशेन वा ? सर्वात्मना परिणामे कथं न तत्त्वब्याहृतिः ? एकदेश- 
| ह॒ भामती-व्याख्या 
विष्णुरुपांशु यष्टव्यो5जामित्वाय, प्रजापतिरुपांशु यघ्टव्योडजामित्वाय, अग्नीषोमावुपांशु यष्टव्या- 
| वजामित्वाय” ( तै. सं. २६।६ ) इस वाक्य को लेकर जै. सू. २।१॥४ में पुवंपक्ष किया गया 
है कि विष्ण्वादि तीन वाक्‍्यां के द्वारा विहित तीन कर्मों का अनुवादक प्रथम वाक्य है। 
उसका निराकरण करते हुए सिद्धान्ती ने कहा दे कि उपक्रम और उपसंहार को देखते हुए 
॥ यह स्पष्ट हो जाता है कि निरन्तर पुरोडाशद्रव्यक दो कर्मों का अनुष्ठान करने पर आलस्य 
| 
| 
| 
|| 
| 
| 


| इति & । न्‍्यायमाह & अत एवं इति &। यत्‌ किल स्वाभाविक तल्नित्यं, यथा चेतस्यं, स्वाभाविक चेदं, 





| या उकताहट होती है, अतः उन कर्मो के मध्य में घृतादि विजातीय द्रव्यवाले कर्म का विधान 
अपेक्षित है, अतः “उपांशुयाजमन्तरा यजति”--यह वाक्य उपांशुयाज का विधायक है और 
विष्ण्वादि वाक्य विधायक नहीं, अपितु अथंवादमात्र हैं, केवल विधि के सरूप हैं, विधि नहीं] । 
भाष्यकार ने जो धर्माधमं के फलभूत सुख-दुःख में तारतम्य ( न्‍्यूनाधिकभाव ) 
दिखाते हुए कहा है-“एवमविद्या दिदोषवर्ता धर्माधमंतारतम्यनिमित्तं शरीरोपादानपूव्वेकं 
॥ सुखदुःखतारतम्यमनित्यं संसाररूपं श्रुतिस्मृतिन्यायसिद्धम्‌ ।” वहाँ प्रक्रान्त श्रुति का निदर्शन 
॥ प्रस्तुत किया गया द्वै-- तथा च श्रुति:--'न ह वे सशरीरस्य सतः प्रियाप्रिययोरपहतिरस्ति 
| । ( छां. ६१२॥१ )। अर्थात्‌ धम॑ और अधरम के फलोपभोग में आत्मा को शरीराधभिमान बना 
रहता है और जब तक शरीराभिमान है, तब तक प्रिय ( सुख ) एवं अग्रिय (दुःख )- की 
अपहति ( निवृत्ति ) नहीं हो सकती । कथित न्याय-सिद्धता दिखाने के लिए न्याय दिखाया 
गया है--“अत एवानुप्ठेयकर्मफलविलक्षणं मोक्षास्यमशरीरत्वं नित्यमिति सिद्धम्‌ ।” वक्त 
न्याय! पद से अनुमान विवक्षित है, अनुमान के वेदान्त-सिद्धान्त में उदाहरण, उपनय और 
निगमन अथवा प्रतिज्ञा, हेतु और उदाहरण नाम के तीन अवयव माने जाते हैं, उसके अनुरूप 
स्थाय का पूर्ण कलेवर इस प्रकार कहा जाता है--'यत्‌ स्वाभाविक॑, तन्नित्यं, यथा चेतन्यम्‌ । 
| स्वाभाविक चेदम्‌। तस्मान्तितम्‌ । इसी तथ्य को प्रतिज्ञादिरूप में इस प्रकार कह सकते हैं-- 
। “अशरीरत्वात्मक॑ मोक्षफलं नित्यम्‌, स्वाभाविकत्वाद, यत्स्वाभाविक॑ तन्नित्यं यथा जीवस्थ 
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भामती 

परिणामे वा स एकदेशस्ततो भिम्नो वाइमिन्लो वा ! भिन्नश्वेत्‌ कथ्थं तस्य परिणामः ? न हान्यस्मिन्‌ 
परिणममाने$न्यः परिणमते$तिप्रसज्भातू । अभेदे वा कथं न सर्वात्मना परिणामः ? भिन्नाभिन्न॑ तदिति 
चेतू, तथा हि तदेव कारणात्मना$भिन्‍्नं भिन्‍न॑ च कार्य्यत्मना कटकादय इवाभिस्ना हाटकात्मना भिन्ताश्र 
कटकादात्मता । न च भेदाभेदयोविरोधान्नेकत्र समवाय इति युक्तमू, विरद्धमिति नः क्‍्य संप्रत्ययः ? 
यत्प्रमाणविपस्यंयेण बत्तंते । यत्तु यथा प्रमाणेनावगम्यते तस्य तथा भाव एवं । कुण्डलमिदं सुबर्ण सित्लि 
सामानाधिक रण्यप्रत्यये व्यक्त सेवाभेदों चकास्तः। तथा हद्ात्यन्तिकेः्भेदेश्ल्यतरस्य द्विरवभासप्रसज्भ) । 
भेदे चात्यन्तिके न सामानाधिकरण्यं, गवाइवबत्‌ । आधाराधेयभावे एकाश्रयत्वे वा न सासानाधिकरण्यं 
2 भामती-व्याख्या 
चंतन्यम्‌ ।” 'सांख्यादिमतवाद के अनुसार दो प्रकार की नित्यता मानी जाती है--(१) कूटस्थ- 
नित्यता और (२) परिणामिनित्यता । ब्रह्मभावरूप मोक्ष में परिणामिनित्यता की आआरांति हटाने 
के लिए नित्यता के दो भेद प्रदर्शित किए गए हैं-“तत्र किचित्परिणामिनित्यमित्यादि ७” 
जो वस्तु परिणत ( विक्रृत ) होने पर भी अपने मौलिक रूप में प्रत्यभिज्ञात होती रहती है, 
उसे परिणामिनित्य कहते हैं, जैसे स्वणं-मृदादि पदार्थ कटक-घटादिरूप में परिणत होकर भी 
अपनी तात्त्विक स्वर्णरूपता मपता को कभी नहीं गँवाते, अत: परिणामिनित्य कहे जाते हैं। 
परिणामिनित्यता कभी पारमाथिकी नहीं होती, क्योंकि परिणमनशील वस्तु कया पूर्णरूपेण 
परिणत होतीं है ? अथवा एकदेशेन ? पुर्णरूपेण परिण+ होने पर तात्त्विक व्याहति (विनाश) 
क्यों नहीं होता ? एकदेशेन परिणत होने पर वह एकदेश उस वस्तु से भिन्‍न माना जाता है ? 
अथवा अभिन्न ? यदि भिन्न है, तब उस अपने से भिन्‍न एक देश के परिणत होने पर वह 
वस्तु क्योंकर परिणत मानी जायगी ? बण्गेंकि अन्य ( भिन्न ) वस्तु के परिणत होने पर अन्य 
वस्तु में 'परिणमते*-ऐसा व्यवहार कभी नहीं होता । अन्यथा एक स्वर्ण-पिण्ड के परिणत 
होने पर 'विश्व॑ परिणमते'--ऐसा व्यवहार अतिप्रसक्त होगा। यदि वह ( परिणममान ) 
एकदेश उस वस्तु से अभिन्न है, तब उस एकदेश के परिणत होने पर उससे अभिन्न वस्तु का 
सर्वात्मना परिणाम क्यों नहीं माना जाता ? 

शह्ला--वस्तु का परिणममान अवयव वस्तु से भिन्‍न भी है और अभिन्न भी, क्‍योंकि 
एक ही सुवर्णह्वप कारण के कटक-कुण्डलादि काये परस्पर कार्यरूपेण ( कटकत्वादिरूपेण ) 
भिन्न और कारणगत सुव्णत्वरूपेण अभिन्न । 'कटक कुण्डलाद भिन्नममभिन्‍्न॑ च'--ऐसी प्रतीति 
को विरुद्ध भी नहीं कह सकते, क्योंकि प्रमाण से बाधित पदाथ्थ को विरुद्ध कहा जाता है, 
किस्तु जेसे एक ही कुण्डल में 'कुण्डलमिदं” और 'सुवर्णमिदम्‌ः--इस प्रकार दोनों प्रतीतियाँ 
प्रामाणिक मानी जाती हैं, वेसे ही कटक में भी 'कटकमिदम्‌” और “सुवर्णमिदम्‌!'--इस 
प्रकार दोनों प्रतीतियाँ अनुभव-सिद्ध हैं, फलत: कटक और कुण्डल-दोनों सुवर्णरूप होने 
से अभिन्न और कटकत्वादिरूपेण भिन्न हैं- ऐसा मानना प्रमाण-वाधित नहीं, अपितु प्रमाण 
के अनुरूप ही है, तब इसे विरुद्ध क्योंकर कहा जा सकता है ? जिन पदार्थों में भेद और 
अभेद--दोनों प्रमाण-सिद्ध हैं, उन्हें भिन्नाभिन्न कहना विरुद्ध कदापि नहीं । 

कटक और कुण्डल का ऐकान्तिक «भेद मानने पर “इमे कटककुण्डले'--ऐसी प्रतीति 
न होकर 'इमे कटके या इमे कुण्डले--इस प्रकार एक-एक काये का दो बार भान होना 
चाहिए । इसी प्रकार दोनों का ऐकान्तिक भेद मानने पर जेसे कटक को कुण्डल नहीं कहा 
जाता, वैसे कटक को सुवर्ण भी नहीं कह सकते, अतः “कटक॑ सुवर्णम!--इस प्रकार का 
प्तामानाधिकरण्य-व्यपदेश न हो सकेगा, क्‍योंकि अत्यन्त भिन्न गौ और अश्व का कहीं भी 
गौरश्व:-इस प्रकार का सामानाधिकर्य-व्यवहार कभी नहीं होता । यद्यपि अपर्याय शब्दों 
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भामती 
न हि भवति कुण्ड वदरमिति। नाप्येकासनस्थयोश्रेत्रमंत्रयोश्रेत्रो मेत्र इति | सोध्यमव्राधितोइसन्दिग्पः 
सर्वजनीन: सामानाधिकरण्यप्रत्यय एवं काय्यंकारणयोभेंदाभेदों व्यवस्थापयति | तथा च॒कार्य्याणां 
कारणात्मत्वात्‌ कारणस्य च सद्रूपस्थ स्वत्रानुगमात्‌ सद्रपेणामेद: काय्यंस्थ जगतों भेदः कास्यंरूपेण 
गोघटाविनेति । यथाहु:-- 
कारय्यंडपेण. नानात्वमसेदः कारणात्मना । 





। एत्मना यथा$मेंदः क्ुण्डलाश्यात्मना भिदा॥ इति। 

| जा के पुनरय भेदों नाम, यः सहाभेदेनेकत्र भवेत्‌ । परस्पराभाव इति चेतू, किसय॑ 
कारयथंकारणयोः कटकहाटकयोरस्ति न वा । न चेदेकत्वमेवास्ति न च भेद: । अस्ति चेदू भेद एंव नाभेद: ॥ 

। । न॒च भावाभावयोरविरोधः, सहावस्थानासम्भवात्‌ । सम्भवे वा कटकवर्धंसानकयोरपि तत्त्वेनाभेवप्रसज्भ:, 

| भेदस्याभेदाविरोधात्‌ । अपि च कटकस्य हाटकादभेदे यथा हाटकात्मना कटकमुकुटकुण्डलादयो न भिदन्ते 

द हि जा है कक 





भामती - व्याख्या छ 2 
| का एक ही अर्थ में वाच्यत्वेन अवृत्त होना सामानाधिकरण्य कहलाता है, वह भेदाभेंद-पक्ष में 
॥ ही बनता है--ऐसा नहीं, अपितु आधाराधेयभाव और एकाश्रयवृत्तिता को लेकर भी देखा 
| जाता है, जेसे 'मृद्‌ घट:'--यहाँ पर मृत्तिका आधार और घट आधेय है, एवं 'एक॑ रूपम्‌'-- 
। यहाँ 'एकत्व” संख्या और “रूप'--दोनों पदाथे एक ही घटादि आश्रय में रहते हैं, अतः उनका 
॥| भी सामानाधिकरण्य-व्यवहार देखा जाता है। तथापि वह क्काचित्क है, सावंत्रिक नहीं, 
। अन्यथा कुण्डाद्यात्मक आधार और बदराद्यात्मक आधेय का भी “कुण्ड बदरम्‌'--ऐसा व्यवहार 
होना चाहिए । इसी प्रकार एक ही आसन पर बैठे हुए चंत्र ओर मंत्र का भी चंत्रो-मेत्र:'- इस 
॥ प्रकार सामानाधिकरणप्प-प्रत्ययः होना चाहिए । परिशेषतः सभी सुवर्णाद कारणपदार्थों. और 
कटकादि कार्य पदार्थों का सावंत्रिक और सर्वंजनीन अबाधित सामानाधिकरण्य-व्यवहार 
॥ काय॑ और कारण में भेदाभेद सम्वन्ध का व्यवस्थापक होता है। फलतू: सभी गो-घटादि काये 
| | पदार्थों में अनुगतरूप से प्रतीत होनेवाले सद्रूप कारण का अपने कार्यबंग के साथ भेदामेद 
क्‍ | मानना आवश्यक है, जेसा कि अनैकान्तवादियों ने कहा है-- ६ 
| 
। 
। 
| 











। कार्यरूपेण नानात्वमभेदः कारणात्मना। 
| हेमात्मना यथा$मेद: कुण्डलाञ्यात्मना भिदा ॥ 
[ इस पद्य में 'भिदा” पद का अथं भेद है। सुवर्ण और कुण्डलादि का 'सुवर्ण कुण्डुलम्‌ः और 
| 'सुवर्णंस्थ कुण्डलम्‌”--इस प्रकार के दोनों व्यवहारों का भेदाभेद सम्बन्ध के द्वारा निर्वाह हो 
॥ जाता है ]। 
। समाधान--वह भेद पदार्थ कोन है जो कि अभेद के साथ एक आधार में रह जाता 
| है १ यदि वह अन्योउन्याभावात्मक है, तब जिज्ञासा होती है कि वह ( अन्योउ्न्याभाव ) सुवर्ण । 
ओर कटकादिरूप कारण“और कार्य पदार्थों में रहता है ? अथवा नहीं ? यदि नहीं रहता, तब ह 
कार्य और कारण का आत्यन्तिक अभेद ही स्थिर होता है, भेद नहीं । काये और कारण पदार्थों ः 
| में यदि अस्योध्न्याभाव रहता है, तब उनमें भेद ही पर्यवसित होता है, अभेद नहीं । 'भेदाभेद " 
| द | या भावाभाव का विरोध नहीं--ऐला नहीं कहा जा सकता, क्योंकि दो विरोधी पदार्थों का ॥ 
॥ | सहावस्थान ( एकत्र रहना ) सम्भव नहीं । गदि सम्भव माना जाता है, तब कटक, कुण्डल 
॥ ओर वघंमानक ( प्याला ) आदि कार्य पदार्थों का आत्यन्तिक अनेद होना चाहिए, क्योंकि भेद | 
॥ | ७«त्र अभेद का विरोधी होता है । दूसरी बात यह भी है कि कटक जिस सुवर्ण से अभिन्न है, | 
| उसी सुवर्ण से मुकुट और कुण्डलादि अभिन्‍न हैं, अतः कटक, मुकुट ओर कुण्डलादि का 
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भामती 
एवं कटकात्मनापि न भिद्येरनू, कटकस्य हाटकादभेदात्‌ । तथा च हाटकमेव वस्तु सन्न कटकादयों 
भेदस्याप्रतिभासनात्‌ू । अथ हाटकत्वेनेवाभेदों न कटकस्वेन तेन तु भेद एवं कुण्डलादेः । यदि हाटकाद- 
भिन्न: कटकः कथमयं कुण्डलादियु नानुवत्तंते । नानुबतंते चेतूु, कथथं हाटकादभिन्नः कटकः | ये हि 
यस्मिन्ननुवत्त माने व्यावत्त॑न्ते ते ततो भिन्ना एवं, यथा सूत्रात्‌ कुसुमभेदाः। नानृवत्तंन्ते चानुवत्तंमानेईपि 
हाटकत्वे कुण्डलादयः, तस्मात्तेषपि हाटकाख़ून्ना एवेति । सत्तानुवृत््या च स्वंबस्त्वनुगमे इदमिह नेदंमिद 
मस्मास्नेदसिदानों नेद्सिदमेवं नेदसिति विभागों न स्थात्‌ । कस्यचित्‌ क्वचित्‌ कदाचित्‌ कथब्चिद्वबेक- 
देतोरभावात्‌ । अपि च दूरात्कनकमित्यवगते न तस्य कुण्डलादयो विशेषा जिज्ञास्पेरनू, कनकावसेवात्तेषां, 
तस्य चर ज्ञातत्वात्‌ । अथ भेवोध्प्यस्ति कनकातु कुण्डलादीनासिति कनकावगमेः्प्यज्ञातास्ते । नन्वभेदोष्प्य- 
स्तोति कि न ज्ञाता: । प्रत्युत ज्ञानमेव तेषां युक्त, कारणाभावे हि कार्य्याभाव ओत्सगिकः, स च कारण- 


भामती-बव्याख्या 

आत्यन्तिक अभेद होना चाहिए, क्योंकि 'स्वाभिन्‍्नाभिन्‍नस्य स्वाभिन्नत्वम!ः--ऐसा नियम 
लोक-प्रसिद्ध है, तब तो कटकादि के रूप में सवंत्र 'सुवर्णमु-सुवर्णम'- ऐसा ही भान होना 
चाहिए, कटकादि की कोई वस्तु-सत्ता नहीं रह जाती । 

यदि कहा जाय कि कटक में दो धर्म रहते हैं--( १ ) सुवर्णत्व और ( २) कटकत्व । 
कटक का कुण्डलादि से जो अभेद माना जाता है, वह सुवर्णत्वेत ही माना जाता है, कटकत्वेन 
नहीं । तब यह प्रश्न उठता है कि यदि सुवर्ण से कटक अभिन्‍न है, तब कुण्डलादि से अभिन्‍न 
क्यों नहीं । यदि कुण्डलादि से कटक अभिन्‍न नहीं, तब वह सुवर्ण से भी अभिन्‍न न हो 
सकेगा, क्योंकि अन्वय-व्यतिरेक के द्वारा सुवर्ण से कटकादि का भेद सिद्ध होता है--“यस्मिन्‌ 
अनुवतंमाने यद्‌ व्यावतंते, ततु ततो भिन्नम्‌”इस नियम के अनुसार जैसे पुष्पमाला के द्विती- 
यादि पुष्पों के स्थान पर अनुवृत्त न रहनेवाले प्रथमादि पुष्प सर्वत्रान्वयी सूत्र ( धागे ) से 
भिन्‍न होते हैं, वँसे ही कुण्डलादि में अनुव्तमान सुवर्ण से व्यावतंमान कटक का भेद न्याय- 
सिद्ध है। कुण्डछादि में सुवर्ण की अनुवृत्ति होने के कारण यदि कुण्डलादि का सुवर्ण से अभेद 
माना जाता है, तब सत्तारूप कारण का 'घटः सन्‌”, 'पटः सन्‌” इस प्रकार समस्त कार्यों में 
अनुवतंन होने के कारण सभी काय॑ सदात्मक हो जाते हैं और असत्‌ कोई नहीं रहता, तब 
“इदमिह नेदम्‌”, 'इदमस्मान्नेदम्‌', 'इदमिदानीं नेदम्‌', “इदमेव नेदम्‌ः--ऐसा विभाग न हो 
सकेगा, क्योंकि किसी वस्तु का कहीं पर भी कोई विभाजक धर्म नहीं रह जाता । यह भी 
एक प्रश्न उठ खड़ा होता है कि दूर से 'सुवर्ण मिदम!--इस प्रकार का ज्ञान हो जाने पर जैसे 
सुवर्ण के विषय में सन्देह नहीं होता, वंसे ही कुण्डलादि का सन्देह नहीं होना चाहिए, क्योंकि 
सुबर्ण से कुण्डलादि का अभेद माना जाता है । यदि कहा जाता है कि सुवर्ण से कुण्डलादि का 
भेद भी माना जाता है, अतः स्ुवर्ण का ज्ञान हो जाने पर भी कुण्डलादि अज्ञात रह जाते हैं, 
फलत: उनकी जिज्ञासा होती है। तब यह भी स्मरण दिलाया जा सकता है कि कुण्डलादि 
से सुवर्ण का अभेद भी तो माना जाता है, अतः ज्ञात हो जाने पर कुण्डलादि की जिज्ञासा 
क्‍यों होगी ? कुण्डलादि के ज्ञान का कारण न होने पर ज्ञानरूप काये का अभाव हो सकता 
था, किन्तु सुवर्णाभेद रूप कारण का सद्भाव होने से कारणाभाव बाधित हो जाता है, ज्ञात 
सुंबणं से अभिन्न होने के कारण जब कुण्डलादि भी ज्ञात ही हो जाते हैं, तब उनकी जिज्ञासा 
एवं जिज्ञासा-निवुत्ति के लिए उनका ज्ञान करना निरथंक ही हो जाता है। अतः जिज्ञास्य 
भत्त एव अज्ञात कुण्डलादि ज्ञात सुवर्ण से भिन्न ही सिद्ध होते हैं, क्योंकि 'पस्मिनु ज्ञाते यन्‍्न 
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भामती 

सत्तया5पोद्यते । अस्ति चासेदे कारणसत्तेति कनके ज्ञातते ज्ञाता एवं कुण्डलादय इति तज्जिज्ञासाज्ञानानि 
चानथंकानि स्पु: । तेन यस्मिन्‌ गुह्ममाणे यन्न गुह्मते तत्ततों भिद्यते। यथा करभे गृह्मसाणेश्गुह्ममाणो 
रासभः करभात्‌ । गृह्ममाणे च दूरतो हेम्नि न गुह्मन्ते तस्थ भेदाः कुण्डलादय:, तस्मात्ते हेस्नो भिद्यन्ते । 
कर तहि देम कुण्डलमिति सामानाधिकरण्यमिति चेत्‌ न झाधाराधेयभावे समानाअयत्वे वा सामानाधि- 
फरण्यसित्युक्तम्‌ । अथानुवृत्तिव्यावृत्तिव्यवस्था च हेस्नि ज्ञाते कुण्डलादिजिज्ञासा च कथम्‌ । न खत्वभेद 
ऐकान्तिकेडनेकान्तिके चेतदुभयमुपपद्मयते यत इत्युक्तम । तस्माद्‌ भेदाभेदयोरन्यत रस्मिन्नवहेयेडमेदोपादानेव 
भेदकक्पता न सेदोपादाना5भेदकल्पनेति युक्तम्‌ । भिद्यमानतन्त्रत्व:द्वेबस्थ भिद्यमानानां च प्रत्येकमेकस्वातु, 
एकाभावे चानाश्रयस्थ भेदस्यायोगात्‌, एकस्प च मेदानधोनत्वात्‌, नायसप्रमिति च भेदग्रहस्य प्रतियोगिग्रह- 
सापेक्षस्वादेकत्वग्रहस्य चान्यानपेक्षत्वादभेदोपादानेबानिवंचनोयभेदकल्पनेति साम्प्रतम्‌ । तथा च श्रुतिः-- 
“मृत्तिकेस्येब सत्यम्‌' इति तस्मात्‌ कूटस्थनित्यतेव पारमाथिको न परिणामिनित्यतेति सिद्धमू । & व्योम- 
वद्‌ & इति च दृष्टान्तः परसिद्धः अस्मस्मते तस्यापि काय्यंत्वेनानित्यस्वात्‌ । 


क्षत्र च & कूटस्थनित्यम्‌ &॥ इति निरव॑त्यकर्ततामपाकरोति & स्वंव्यापि &। इति प्राप्य- 


भामती-व्याख्या 

ज्ञायते तत्‌ ततो भिद्यते'--इस न्याय के अनुसार जेसे करभ ( ऊँट ) का ज्ञान हो जाने पर भी 
रासभ ( गदंभ ) अज्ञात ही रह जाता है, अतः वह करभ से भिन्न होता है, वैसे ही कुण्डलादि 
सुवर्ण से भिन्‍न क्यों न होंगे ? 

यदि सुवर्ण से कुण्डलादि भिन्‍न हैं, तब 'सुवर्ण कुण्डलमः--ऐसा सामानाधिकरण्य- 
व्यवहार क्योंकर होगा ? आधाराधेयभाव या एकाश्चयवृत्तित्व को लेकर सामानाधिकरण्य, 
व्यवस्था नहीं हो सकती--यह कहा जा चुका है। अनुवृत्ति ( अन्वय-व्यतिरिक ) के आधार 
पर कारण और काय॑ का भेद सम्भव नहीं, क्योंकि इस पक्ष में भी दूर से 'सुवर्णमिदं! ऐसा 
ज्ञान हो जाने पर कुण्डलादि की जिज्ञासा कंसे होगी ? जैसे ऐकान्तिक अभेद मानने पर कुण्ड- 
लादि की जिज्ञासा उपपन्न नहीं होती, वैसे ही अनेकान्तिक ( भेदाशेद ) पक्ष में भी ये दोनों 
( अनुवृत्ति-व्यावृत्ति व्यवस्था एवं कुण्डलादि-जिज्ञासा ) उपपन्न नहीं हो सकते | फलत:ः भेद 
और अभेद में से एक का परित्याग आवश्यक हो जाने पर भेद का परित्याग एवं अभेदाश्रित 
भेद का कल्पन मानना उचित है, भेदाश्रित अभेद की कल्पना युक्त नहीं, क्योंकि भेद सर्देव 
भिद्यमान पदार्थों के आश्रित होता है, भिद्यमान पदार्थों में से प्रत्येक को भिन्‍न नहीं, अभिन्न 
या एक ही माना जाता है, क्योंकि एक पदार्थ के न होने पर भेद किसके आश्रित रहेगा ? 
एकात्मक वस्तु भेद के अधीन नहीं होतो, क्योंकि “अयम्‌ अय॑ ( घट: पटो ) न भवति!ः--इस 
प्रकार प्रतीयमान भेंद सर्दंव प्रतियोगी के ज्ञान की अपेक्षा करता है, किन्तु एकत्व-ज्ञान 
अन्य किसी की भी अपेक्षा नहीं करता, परिशेषत: अमेद के आश्रित अनिवंचनीय भेद की 
कल्पना ही युक्ति-संगत है, जेसा कि श्रुति कहती है--“मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌" । इस प्रकार यह्‌ 
सिद्ध होता हैँ कि कूटस्थ-नित्यता ही पारमार्थिक है, परिणामि-नित्यता नहीं । भाष्यकार ने 
जो क्ृटस्थ-नित्यता में हृष्टान्त दिया है--“व्योमवत्‌, वह न्‍्याय-मत के अनुसार है, क्योंकि 
वेदान्त-सिद्धान्त में व्योम भी जन्य होने के कारण अनित्य ही है। उत्पत्ति, आप्ति, विक्ृति और 
संस्कृति क्रिया के भेद से कमंता ( क्रियाश्चितता ) भी चार प्रकार की होती है--(१) उत्पा- 
ता, ( २ ) श्राष्यता, (३ ) विक्ृृतता तथा (४ ) संस्क्ृतता । ब्रह्मभाव में “कूठस्थनित्य पद 
के द्वारा उत्पाद्यकर्मता, 'सर्वब्यापिः विशेषण के द्वारा प्राष्यकमंता, 'सवंविक्रया रहितम्‌” ऐसा 
कहकर विकाय॑त्तात्मक कमंता और “निरवयवम्‌! पद के द्वारा संस्कायँ कमंता की निवृत्ति 


की ७ 3 कमल का कक कस... "लकी नील लक नी सीन जलन की न अककीक नी कीलीलनम कलर नीली अमिफ सकीकी लव नवीन मकक कसी नकीश लक नसीब 





| ] . इहिन्दोसहितमामतोसंचलितम्‌ १४१ 


यारद्वितं, नित्यत्छं, निरवयवं, स्वयंज्योतिःस्वभावम्‌। यत्र धर्माध्मों सह कार्यण 
कालत्रय च नोपावतते । तदेतदशरीरत्वं मोक्षाख्यम्‌। अन्यत्र धर्मॉदन्‍्यत्राधर्मोदन्‍्य 
आस्मात्कताकृतात्‌ । अन्यत्र भूताच्च अब्याश्चः कठ० २१४) इत्यादिश्वुतिम्यः। 
अतस्तदू ब्रह्म यस्येयं जिज्ञासा प्रस्तुता, तद्यवि कतेव्यशेषत्बेनोपदिश्येत, तेन च 
कर्तव्येन साध्यश्रेन्मोक्षोउम्युपणस्थेत, अनित्य .एवं स्थात्‌। तज्बं सति यथोक्तकर्मे- 
फलेष्वेच तारतस्यावस्थितेष्वनित्येषु कश्चिदृतिशयो मोक्ष इति प्रसज्येत । नित्यम्व 
मोक्षः सर्वैर्मोक्षबादिभिरभ्युपगम्पत्ते, अतो न कतव्यशेषत्वेन जह्योपदेशों युक्तः॥। अपि 
च॒ 'ब्रह्म वेद ब्रह्मण भवति? (मुण्ड० ३२।९) 'क्षीयन्ते चास्य कमोणि तस्मिन्दर्े 
पराबरे' ( मुण्ड० २२।८ ) | आनन्द ज्रह्मणो विद्वान न बिमेति कुतश्चन' ( तेक्ति० 
२९ ) । 'अभयं वे जनक प्राप्तोडसि? ( बुह० ४।२४ ) । 'तदात्मानमेवाबेद्ह ब्ह्मास्मीति 
तस्मात्तत्सरव॑मभवर्त' ( बाजसनेयित्राह्मणोप० १४१० )। “तत्र को मोहः कः शोक 
एकत्वमजुपश्यतः' ( ईशा० ७) इत्येबमाद्याः श्रुतयो ब्रह्मविद्यानन्तरं मोक्ष दशयन्त्यो 
मध्ये कार्योन्‍्तरं चारयन्ति। तथा “वरद्धेतस्पश्यन्द्रषिवामदेवः प्रतिपेदे5हं मश्ञ॒स्भवं 
सूर्यश्व' ( बृह० १॥४।१० ) इति ब्रह्मशनसवबोत्मभानयोमध्ये कतेव्यान्तरवारणायोदा- 
हायम्‌। यथा तिष्ठन्गायतीति तिष्ठतिगायत्योमध्ये तस्कतृक कार्योन्‍तरं नास्तीति 
भामती 
क्ंताम्‌ & सर्वंविक्रियारहितम्‌ ७ । इति विकाय्येकर्सताम्‌, ७ निरवयवम्‌ & । इति संस्काय्यंकमंताम्‌ । 
बोहीणां खलु प्रोक्षणेन संस्कारास्यों$शो यथा जन्यते, नेवं ब्रह्मणि कश्निदंशः क्रियाघेयो$स्त्यनवयवत्वात्‌ । 
अनंशत्वादित्यथं: । पुरुषाथंतामाह & नित्यतृप्तम्‌ इति & । तुप्त्या वुःखरहितं सुखमुपलक्षयति । क्षुदृदुःख- 
निवृत्तिसहितं हि सुख तृप्ति: । सुख चाप्रतीयमान न पुरषार्थ इत्यत आह ७ स्वयंज्योति; इति ७ ॥ 
तदेवं स्वमतेन मोक्षाख्यं फल नित्य श्रुत्यादिभिदुषपाद्य क्रियानिष्पांग्रस्य तु सोक्षस्थानित्यस्व॑ प्रसअयति 
& तहादि इति & । न चागमबाधः, आगमस्योक्‍्तेन प्रकारेणोपपत्ते: । अपि घ॒ ज्ञानजन्यापुवंजनितो सोक्षो 
नैयोगिक हत्यस्थार्थस्य सन्ति भूयस्य+ भ्र,तयो निवारिका इत्याहु ९ अधि च्‌ बह्म बेद इति # | अविद्या- 
भामती-व्या रूपा 
की गई है, क्योंकि जैसे “ब्रीहीन्‌ प्रोक्षति”--इस श्रुति से विहित ब्रीहि में प्रोक्षणरूप संस्कार 
के द्वारा अहृष्ट उत्पन्न होता है, वैसा ब्रह्म में कोई अंश उत्पन्न नहीं होता, ब्रह्म संवंथा निरव- 
यव और निरंश होता है। ब्रह्मभाव में पुरुषाथंता ( पुरुषाभिकाषा ) प्रकट करने के लिए 
“नित्यतृप्तम्‌!--ऐसा कहा गया है। यहाँ 'तृप्ति' पद की दुःखाभावरूप सुख में लक्षणा विवक्षित 
है, क्योंकि क्षुधारूप दुःख की निवृत्ति का ही नाम तृप्ति है। अप्रतीयमान सुख पुरुषाभिलषित 
नहीं होता, अतः सदा प्रतीयमानता प्रकट करने के छिए कहा है--'स्वयंज्योतिः” | इस 
प्रकार अपने अद्वेत वेदान्त के अनुसार श्रुत्यादि के द्वारा मोक्षरूप फल की नित्यता का उप- 
पादन करके पराभिमत कमंजस्य मोक्ष में अनित्यता का प्रसञ्षन करते हैं--“तद्‌ यदि कत्तें- 
व्यशेषल्वेनोपदिश्येत, तेन च कत्तंव्येन साध्यश्चेन्मोक्षोउ्म्युपगस्येत, अनित्य एवं स्थात्‌”। 
क्रिया-साध्य या अनित्य मोक्षवाद में मोक्षणत नित्यता के प्रतिपादक आगम वाकक्‍्यों का विरोध 
इसलिए प्रसक्त नहीं होता कि मोक्षगत नित्यता के प्रतिपादक आगम वाक्‍्यों का उस ( क्रिया- 
साध्य ) मोक्ष में तात्पयँ न होकर नित्यमोक्ष में ही होता हैं। केवल इतना ही नहीं, ज्ञान- 
जन्य अपूर्वे या नियोग के द्वारा साध्य होने के कारण मोक्ष के नेयोगिकत्व-मत की निषेधिका 
बहुत सी श्रुतियाँ हैं, यह दिखाने के लिए कहा जाता है--“अपि च ब्रह्म वेद ब्रह्मेव भवति! 
इत्येवमादयः श्रुतयो ब्रह्मविद्यानस्तरं दशंयन्त्यो मध्ये कार्यान्‍्तरं वारयस्ति” | कथित ढ्विविध 
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गस्यते । 'त्वं हि नः पिता यो<स्म्ाकमविद्यायाः परं पारं तारयसि” ( प्रश्न० ६८ ) 
अत होव मे भगवद्द्शेभ्यस्तरति शोकमात्मविदिति सो5हं भगवः शोचामि त॑ मां 
भगवाञ्छोकस्य पार तारयतु' ( छान्‍्दो० »१॥३ ) 'तस्मे मस्द्तिकषायाय तमसः पारं 
दशयति भगवान्सनत्कुमारः ( छाल्‍दो० ७२६।२ ) इति चेवमाद्याः श्रतयो मोक्षप्रति- 
वन्धनिवृत्तिमात्रमेवात्मश्लानस्यं फल दशेयन्ति | तथा चाचार्यप्रणीत॑ न्यायोपबृंहितं 
सूत्रम-- दुःखजन्मप्रवृत्तिदो षमिथ्याज्ञानानामुत्तरापाये तद्ननन्‍्तरापायाद्पवर्गेः' (न्या० 
भामती 

द्यप्रतिबन्धापनयमात्रेण च॒ विद्याया सोक्षसाधनस्वे न स्वतोथ्पूर्वोत्पादेन चेस्यत्रापि श्रुतिमुदाहरति & त्वं 
हि नः पिता इति ७। न केवलमस्मिन्नयें श्रुत्यादयोधप स्वक्षपदाचाययंसूत्रमपि स्यायमुलमस्तीत्याह 
& तथा चाचाय्यंप्रणीत। इति ७ । आचाय्यंश्रोक्तलक्षण: पुराणे । 

“आचिनोति च श्ञास्त्रा्थंमाचारे स्थापयत्यपि । 

स्वयमाचरते यस्मादाचाययंस्तेन सोच्यते ॥ इति । 

तेन हि प्रणीतं सूत्र “दुःखजन्मप्रवृत्तिदोषमिय्याज्ञानानामुत्तरोत्तरापाये तदनन्तराभावादपवर्गं 

इति/” । पाठापेक्षया फारणमुत्तरं, काय्यं च पूर्व, कारणापाये कार्य्यापायः, कफापाय इब कफोज्धूबस्य 
ज्वरस्थापायः । जन्मापाये दुःखापायः श्रवृत्त्यपाये जन्मापायः, दोषापाये प्रवृत््यपायः,' मिथ्याज्ञानापाये 





भामती-व्याख्या 
अविद्यारूण प्रतिबन्ध की निरवत्तिका होने मात्र से विद्या ( ब्रह्म-वेदन ) को मोक्ष का साधन 
माना जाता है, वस्तुत: विद्या नतो स्वतः और न अपूर्वोत्पत्ति के द्वारा मोक्ष की जनिका 
मानी जाती है -इस रहस्य में प्रमाणभूत श्रुतियों का उदाहरण दिया जाता है--“त्व॑ हि नः 
पिता यो5स्माकमविद्याया: पर  पारं दशंयति भगवान्‌ सनत्कुमारः” ( छान्‍्दो. ७२६२ ) इति 
चैवमाद्या: श्रुतयो मोक्षप्रतिबन्ध निवृत्तिमात्रमेवात्मज्ञानस्य फल॑ दर्शायन्ति ।” केवल श्रुतियाँ 
ही उक्त अर्थ में प्रमाण नहीं, अपि तु मह॒ि अक्षपाद के द्वारा प्रणीत सूत्र भी प्रमाण है-- 
“तथा चाचार्यप्रणीत न्यायोपबृ हिंत॑ सूत्रमु--“दुःखजन्मप्रवृत्तिदोषमिथ्याज्ञानानामुत्तरोत्त- 
रापाये तदनन्तरापायादपवर्ग” ( नया. सू. १११।२ ) इति” | शिक्षा-दीक्षा के क्षेत्र में आचार्य 
का नितान्‍्त उन्नत स्थान है, आचार्य की शरण लिए बिना विद्या फलवतो ही नहीं होती- 
“आचार्याद्धि विद्या विहिता साधिष्ठं प्रापयति” ( छां. ४९३ ) । द्विजाति को उपनीत, 
संस्कृत एवं दीक्षित करने का दायित्व आचाव॑ पर ही है ( मनु. २१४०.) निरृक्त 
(१४), आपस्तम्ब धर्मंथूत्र (१।१।१।४) एवं पुराणों में आवायं का गौरव वर्णित है। कारण की 
निवृत्ति से कार्य की निवृत्ति, कारण पृव॑वृत्ति और कार उत्तर वृत्ति होना स्वाभाविक है, अतः 
पूव॑-पूर्व॑ की निवृत्ति से उत्तरोत्तर की निवृत्ति का कथन न्याय-संगंत है, किन्तु यहाँ सूत्रकार 
जो उत्तरोत्तर की निवृत्ति से पूर्व-पूवं. की निवृत्ति का अभिधान करता है, वह अपने सूत्र 
में पठित पद-क्रम को ध्यान में रख कर कहा हैं। दुख, जन्म, प्रवृत्ति ( धर्माध्म ), दोष 
( राग-द्वेष ) और मिथ्याज्ञान में पूर्व-पूवे काय॑ और  उत्तरोत्तर कारण का निर्देश किया गया 
है, अतः उत्तरोत्तरापाये” का अथे 'कारणानामभावे सति”--ऐसा ही है। “तत्पूर्वापाय:” का 
अर्थ है--'कार्याणामभावः? | कारण का अभाव होने से वेसे ही कार्य का अभाव होता है, जंसे 
कफ दोष का अभाव हो जाने से कफज ज्वर का अभाव हो जाता है। क्षर्थात्‌ जन्म का 
अभाव होने से दुःख का धर्माधमंरूप प्रवृत्ति का अभाव होने से जन्म का, दोष ( राग द्वेष ) 
का अभाव होने से प्रवृत्ति का एवं मिध्याज्ञान का अभाव हो जाने से दोष का अभाव हो जाता 





०] 
सम्पद्ृपश्ानविचारः].. हिन्दीसहितभामतीसंवलितम्‌ १७३ 


स० ११२) इति। मिथ्याशानापायश्न त्रह्मात्तैकत्वविज्ञानाहुृबति । न चेदं ब्रह्मात्मेक- 
त्वविज्ञानं संपद्रुपम्‌ , यथा “अनन्त वे मनोउनन्‍्ता विश्वे देवा अनन्तमेच स तेन लोक॑ 
जयति' ( बृह० ३१९ ) इति | न चाध्यासरूपम्‌ , यथा 'मनो त्रह्मेत्युपासीत' (छान्‍्दों० 
भामती 

बोषापाय: । मिथ्याज्ञानं चाविद्या, रागाह्यफजनितक्रमेण दृष्टेनेव संसारस्य परम निदानसु। साच 
तत्वज्ञानेन ब्रह्मात्मेकत्वविज्ञानेनावगतिपय्थ॑न्तेन विरोधिना निवत्यंते । ततो&विद्यानिवृत्त्या ब्रह्मयूपावि- 
भावों मोक्ष: । न तु विद्याकाय्यंस्तज्जनितापु्वकाय्यों वेति सुत्रार्थ: । तत्त्वज्ञानान्मिध्याज्ञानापाय इत्येता- 
वन्मात्रेण सुन्नोपस्यास:; न त्वक्षपादसस्मतं तत्वज्ञानमिह सम्मतम्‌ । तदनेनाचार्य्यान्तरसंवादेनायमर्थो 
वृढ़ीकृतः । 

स्थादेततु--नेकत्वविज्ञानं स्थितवस्तुविषयं, येन मिथ्याज्ञानं भेदावभासं॑ निवत्तंयन्न विधि- 
बिषयो भवेत्‌ । अपि तु सम्पवादिखू्पम्‌ । तथा च॒ विधे:ः प्रागप्राप्तं पुरुषेच्छया कत्तंव्यं सवृविधिगोचरों 
भविष्यति । यथा वृत्यनन्तत्वेत सनसो विश्ववेवसाम्याद्‌ विश्वान्‌ देवानू सनसि सम्पाहद्य. सन आल- 
स्वनसविद्यमानसमं कृत्वा प्राघास्येन सम्पाद्यानां विश्वेषामेव देवानामनुचिन्तनं तेन चानन्तलोकप्राप्तिः । 
एवं चिद्रृूपसाम्याज्जीवस्य ब्रह्मरूपतां सम्पाद्य जीवमालम्बनमविद्यमानसमं कुत्वा प्राध/न्येन बह्मानुचिन्तनं 


तेन चामृतत्वफलप्राप्ति: । अध्यासे त्वालम्बनस्थेव प्राधान्येनारोपिततद्धावस्पानुचिन्तनं, यथा मनो ब्रह्मेत्यु- 


भामती-ब्यार्या 
है। मिध्या ज्ञान का नाम ही अविद्या है, वह ( अविद्या ) जीव में राग-द्ेषरूप दोष को, दोष 
प्रवृत्ति को प्रवृत्ति जन्‍म को और जन्म विविध दु:खों को उत्पन्न करता है। उक्त अविद्या 
जीवब्रह्माभेद-साक्षात्काररूप तत्त्वज्ञान के द्वारा निवृत्त ( नष्ट ) की जाती है, क्योंकि विद्या 
अविद्या की सवंथा विरोधिनी है। अविद्या की निवृत्ति से ब्रह्मभावरूप मोक्ष का आविर्भाव 
हो जाता है। मोक्ष न तो विद्या का कायं होता है और न अविद्या-जनित अपूर्व॑ या नियोग 
का फल | तत्त्व-ज्ञान से मिथ्या ज्ञान का नाश होता है- इतना ही दिखाने के लिए भाष्यकार ' 
ने यहाँ न्याय-सूत्र उद्धृत किया है, न॒ कि अक्षपाद-सम्मत तत्त्व-ज्ञान और मोक्ष से सम्मति 
प्रकट करने के लिए, क्योंकि आगे चल कर तकंपाद में नन्‍्याय-मत का भी पूर्णतया निराकरण 


किया गया है। यहाँ अन्यमतावलम्बी आचाय॑ का संवाद दिखा करं अपने सिद्धान्त का 
हंढीकरणमात्र विवक्षित है । 


हे शज्ञा--यह जो कहा गया कि यहाँ “त्त्वृज्ञान' पद से जीव और ब्रह्म की एकता का 
ज्ञान विवक्षित है, वह संगत नहीं, क्योंकि वह एकत्व-विज्ञान केवल यथावर्ध्थितवस्तुविषयक 
नहीं कि वह मिथ्यां का निवतंक होकर विधि कां विषय न होता । वस्तु-स्थिति यह है कि 
यहाँ एकत्व-ज्ञान सम्पदादिरूप है। अन्य वस्तु में अन्यरूपता-का सम्पादन पुरुष की इच्छा पर 
निभेर है, अत: विधि के पूर्व कत्त॑व्यत्वेन अप्राप्त होकर सम्पद्रुप ज्ञान विधेय हो जाता है, जैसे कि 
मन की वृत्तियाँ अनन्त हैं और विश्वदेव भी अनन्त हैं, अतः अनन्तत्व की समानता को लेकर 
मन में विश्वदेवरूपता का सम्पादन किया जाता है। सम्पादन का अर्थ है-भआलम्बनीभूत 
मन को अविद्यमान-जेसा करके प्रधानतः आरोप्यमान विश्वदेव का अनुचिन्तन । उससे अनन्त- 
लोक की प्राप्ति होती है। उसी प्रकार जीव और ब्रह्म के चिद्रुपत्वांत्मक साम्य को लेकः 
जीव में ब्रह्महपता का सम्पादन अर्थात्‌ आल्म्बनीभूत जीव की उपेक्षा कर प्रधानतर 
ब्रह्महपता का अनुचिन्तन किया जाता है, उस अनुचिन्तन से अमृतत्व की प्राप्ति होती 
यद्यपि 'सम्यद! और “अध्यास'--दोनों ही आरोपजन्ञान हैं, तथापि सम्पद्‌ में आरोप्य 7. 
एवं अध्यास में अधिष्ठान वस्तु क'ः प्राधान्य विवक्षित होता है, जैसे /मनो ब्रह्मेत्युपाए ; ॥| 





| १७७ ब्रसूत्रशाइ्लरभाष्यम्‌ ([अ-श्पा. शेख ७ 


| ३।१८।१ ) आदित्यो बह्योत्यादेश” ( छान्दो० ३१९।१ ) इति व भनशआदित्यादिषु 
| | अह्दृष्थध्यासः । नापि विशिष्टक्रेयायोगनिमित्तं 'वायुर्वाव संवर्ग? ( छान्‍्दो० ४३५ ) 
। थ्राणो बाव संवर्ग” ( छान्‍्दो० ४।३३ ) इतिबत्‌। नाध्याज्यावेक्षणादिकर्मवत्क्मोन्न- 
| संस्काररूपम्‌ । संपदादिरूपे हि ब्रह्मात्मेकत्व॑विज्ञाने3स्युपगम्यमाने. 'तत्तमसि' 
। (छान्दो० ६।८।७) “अहं ब्रह्मास्मि' ( बृह० १॥४/१० ) अयमात्मा ब्रह्म' ( बृह० २७५१९ ) 
| इत्येवंमादीनां वाक्‍यानां त्ह्मात्मेकत्ववस्तुप्रति वादनपर+ पद्समन्वयः पीडश्वेत | 
। “भिद्यते हृदयगन्थिश्छिद्यन्ते सबसंशयाः ( मुण्ड० २।२।८) इति चेंवमादीन्यविद्या- 
। ॥ भामती 

| पासीतादित्यो त्ल्ेत्यादेश एवं जोवमन्नह्म अहयोत्युपासोतेति । क्रियाविशेषयोगाद्या, यथा वायुर्वाव सब: 
| प्राणों बाव संवर्ग: । वाह्या खलु वायुदेवता वह्नघादीन्‌ संवृदक्ते । महाप्रलयसमये हि वायुवंहयादीन्‌ 
॥ संवुज्य संहृत्यात्मनि स्थापयति । यथाह्‌ व्रविडाचाय्यं;--संहरणाद्वा संवरणाद्वा सात्मीभावाद्वायुः संबर्ग:” 
॥| इति | अध्यात्मं च प्राणः संवर्ग इति । स॒ हि सर्वाणि वागादीनि संवुडूक्ते, प्रयांगकाले हि स एवं सर्वाणी- 
॥ र्वियाणि संगृह्योत्क्रामतीति । सेय॑ संवर्गंृष्टिबायों प्राणे च दज्षाश्ञागतं जगहृ॒शंयति यथा, एवं जोवात्मनि 
| बूंहणक्रियया अह्यवृष्टिरमृतत्वाय फलाय कल्पत इति । तदेतेषु त्रिष्वपि पक्षेष्वात्मदर्शनोपासनादय$ प्रघान- 
कर्माण्यपू्व विषयत्वात्‌ स्तुतञस्त्रवत्‌ । 
| न्न्न्ल्ल्ल्य्ब्ल्चच्म्क्््ड्छा 
| 

। । 

ः 

| 





भामती-व्याख्या 
(छां. ३११८१ ) यहाँ पर ब्रह्महपता का जिसमें आरोप किया है, ऐसे मन का अनुचिन्तन 
॥ जब किया जाता है--'यह जो हमारा मन है, वही ब्रह्म है” | तब इसे अध्यासानुचिन्तन कहते 
॥ | हैं और जब मन की उपेक्षा कर ब्रह्म का अनुचिन्तन किया जाता है-यह हमारा मन नहीं 
। अपितु ब्रह्म है, ऐसे ब्रह्म)्रधानक अनुचिन्तन को सम्पत्‌ कहा जाता है, जैसे अब्रह्मभुत जीव 
के लिए कहा गया है--“ब्र्मेत्युपासीत” । - 
अथवा क्रिया-विशेष के सम्बन्ध से त्रह्मज्ञान में विधेयता का निर्वाह हो सकता है, 
जैसे “वायववि संवर्ग, प्राणो वाय संवर्ग??? ( छां. ४३॥१-३ )। अर्थात्‌ बाह्य ( अन्तरिक्षस्थ ) 
वायु देवता प्रलय के समय अग्न्यादि पदार्थों को अपने में संवर्जित या उपसंहृत कर लेता 
। पे है, जेसा द्रविडाचाय ने कहा है -“संहरणाद्वा संवरणाद्वा सात्मीभावाद वायु: संवर्ग” । बाह्य 
॥| वायु के समान ही शरीर के अन्दर की प्राणसंज्ञक वायु भी संवर्ग है, क्योंकि वह वागादि सभी 
इन्द्रियों का संवर्जन करती है। अर्थात्‌ प्राण मृत्यु के समय सभी इन्द्रियों को अपने में समेट 
| कर शरीर से उत्क़रमण करता है। बाह्य वायु और प्राण में यह संवर्ग दृष्टि दसों दिशाओं में 
। व्याप्त अस्नादत्व का दर्शन प्रस्तुत करती है। 
। उसी प्रकार जीवात्मा में बृ.हण ( शरीर को संवधित करना ) क्रिया को देख कर 
। जीव में ब्रह्म-दृष्टि अमृतत्वरूव फल प्रदान करती है। सम्पद्‌, अध्यास और क्रिया-विशेष के 
| ढारा जीव में ब्रह्म-दृष्टि'--ये तीनों उपासनाएँ अपूरवंविषयक होने के कारण वैसे ही प्रधान 
| | कर्म मानी जाती हैं, जैसे स्तुत और शास्त्र [ मीमांसा-दर्शन के द्वितीय अध्याय में कहा: गया 
॥| 77 स्तृतशस्त्रयोस्तु संस्कारों याज्यावद्‌ देवताप्रिधानत्वात्‌” ( जे. सू. २१११३ ) । “आज्यै: 
। स्तुवते”, “प्रयुगं शंसति”-- इत्यादि विधि वाक्‍्यों के द्वारा स्तुत”! और शास्त्र का विधान 
|| 
| 


। किया गया है। साम-गान-युक्त मन्‍्त्रों के द्वारा देवता के गुण-गान को स्तोत्र और अप्रगीत मंत्रों 
॥ के द्वारा देवता के गुणों का अभिधान शस्त्र कहलाता है। उसके विषय में पूर्व पक्षी ने कहा 
है कि वे दोनों प्रधान कम नहीं, अपितु गुणक्म हैं, क्योंकि वे देवताश्रिधान के द्वारा वैसे हो 
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निवुत्तिफलभ्रवणान्युपरुध्येरन्‌ । रहा वेद बह्ेँच भचति' ( मुण्ड० ३२९) इति चैब- 
मादीनि तद्भावापत्तिवचनानि संपदादिपक्षे न सामअस्येनोपपच्य रन्‌। तस्मान्न संपदा- 
दिरूप॑ ब्रह्मास्मेकत्वविज्ञाससू। अतो न पुरुषव्यापारतन्त्रा ब्रह्मविद्या। कि तहिं!? 
प्रत्यक्षादिप्रमाणविषयवस्तुन्नानवद्धस्तुतन्त्रा । एवंभूतस्य त्रह्मणस्तज्जानस्थ च न 


भामती 
आत्मा तु द्रव्य॑ कर्मण गुण इति संस्कारों वा$धत्मनों दक्शनं विधोयतें। यथा द्पूर्ण- 
मासप्रकरणे पत्न्यवेक्षितमाज्य भवतीति समास्नात॑ प्रकरणिना व गृहीतमुपांशुयागाजभूताज्यद्रव्य- 
संस्कारतयाश्वैक्षणं गुणकर्म विधीयते, एवं कतुंस्वेन ऋत्वज़जुभूते आत्मन्यात्मा दा अरे द्रष्टव्य इति 
दर्शनं गुणकर्म विधोयते। “येस्तु द्रब्यं चिकोष्यंते गुणस्तन्न प्रतीयेतः इति न्यायात्‌, अत आह 
& न चेदं ब्रह्मात्मेकस्वविज्ञानम्‌ इति & । कुतः, # सस्पदादिरूपे हि ब्रह्मात्मेकत्वविज्ञाने इति #॥ 
बरंपूर्णमासप्रकरणे हि समाम्नातमाज्यावेक्षणं तदज्भुभूताज्यसंस्कार इति युज्यते। न चाह्मा वा झरे 
ब्रष्ठव्य इत्यादि कस्यचित्‌ प्रकरणे समाम्तातम्‌ । न चानारभ्याधीतसपि यस्य पर्णसयी जुहूभंवतीत्पव्यभि- 
भाभती-व्याख्या 
देवता में संस्कार उत्पन्न करते हैं, जैसे 'याज्या? मन्त्र, अत एवं याज्या मन्त्र (ऋग्विशेष) का 
उच्चारण गुणकर्म॑ माना गया है। भाष्यकार कहते हैं--याज्या देवतोपलक्षणार्था” (जै. सू. 
२३१५ ) । इस पूर्व पक्ष का खण्डत करते हुए सिद्धास्त स्थापित किया गया है-“अपि वा 
श्रुतिसंयोगातु प्रकरणे स्तौतिशंसती क्रिमोर्त्पात्ति विदध्यातां” ( जै. सू. २१२२ ) । यहाँ 'श्रुति' 
पद शक्ति वृत्ति का बोधक है, अतः 'स्तौति” ओर 'शंसति'--इन दोनों घातुओं की शक्ति 
स्तुतिरूप अर्थ ( देवतागत गुणौ के प्रकाशन ) में है। गुण-प्रकाशन का कोई हृष्ट फल नहीं, 
हल ॥' रेल ( अपूर्व का उत्पादन ) ही मुख्य फल है। अपूर्वाथंक कर्म प्रधान कमें 
ता है ]। * 
अथवा आत्म-दर्शन को गुण कर्म कहा जा सकता है, क्योंकि दर्शेनलूप कर्म ( क्रिया ) 
का विषयीभूत आत्माजज्रम़ों का अद्भ है, उसी का दर्शनरूप संस्कार 'द्रष्टव्य: पद के द्वारा 
विहित है । नेसे दर्शयृणंमास के प्रकरण में पढित “पल्यवेक्षितमाज्यं भवति”--इस वाक्य 
के द्वारा जिस आज्य ( घृत ) द्रव्य का दर्शनरूप संस्कार विहित है, वह आज्य दर्शपूर्णमास- 
घटक उपांशुयाज नाम के कम की हवि है--“सवंस्मै वा एतद्ज्ञाय गृह्मते यद्‌ ब्लुवाया- 
माज्यम्‌” (ते. ब्रा. ३३॥५॥४)। '“ध्रुवा' नाम के पात्र में रखा हुआ धृत साधारण द्रव्य 
होने के कारण उपांशुयाज का द्रव्य माना गया है। यजमान की पत्नी के द्वारा उसका 
निरीक्षण उस आज्य का संस्कार गुणकर्म है। वैसे ही सभी कर्मों में अपेक्षित कर्ता आत्मा 
द्रव्य है, उसी का “आत्मा वा भरे द्रष्टव्य:” (बूह० र४५ ) इस अनारभ्याधीत वाक्य के 
द्वारा दर्शनहूप संस्कार कर्म विहित है, ऐसे संस्कार कर्मों को गुण कर्म कहा गया है-- 
“पैस्तु द्रव्यं चिकीष्य॑ते गुणस्तत्र प्रतीयेत” ( जै, सू. २।१८ ) । अर्थात्‌ जिन संस्कार कर्मों 
के द्वारा कोई द्रव्य संस्काय॑त्वेन आकांशित होता है, उन कर्मों को गुण कर्म कहते हैं। 
समाधान-इस प्रकार आशद्धित आत्मदर्शन की सम्पदादिख्पता का निराकरण 
करते हुए भाष्यकार कहते' हैं-“न चेदं ब्रह्मात्मेकत्वविज्ञानं सम्पह्नूपम्‌”। जीव-ब्रह्म का 
एकत्व-दर्शन सम्पदादिरूप नहीं माना जा सकता. क्योंकि “सम्पदादिरूपे हि बह्यात्मेकत्व- 
विज्ञानेअभ्युपगम्यमाने “तत्त्वमसि” ( छां. ६८७ ) इत्यादि पदसन्दर्भ: पीड्येत” | आशय 
यह है कि दर्शपूर्णमास के प्रकारण में पढित आज्यावेक्षण द्शपूर्णमास कम के अज्जैभूत आज्य 
का संस्कार कर्म है--यह तो युक्ति-संगत है. किन्तु “आत्मा वा अरे द्रष्टव्य:?-यह वाक्य 
किसी भी कर्म के प्रकरण में पठित नहीं, अतः कर्माद्भभूत द्रव्य का संस्कार क्योंकर होगा १ 
र्‌< 
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कयाचिद्॒क्‍त्या शक्ष्यः कार्याजुप्रवेशः कल्पयितुम्‌ । न च विविक्रियाकर्मत्वेन कार्यातु- 
बेशो त्रह्मणः, अन्यदेव तद्धिदितादथो अविद्तादधि' ( क्षेन" १३ ) इति विदिक्रिया- 
५ भागमती 
चरितक्रतुसस्वन्घजुह॒द्वारेण जूहवद क्रतु' स्मारयद्वाक्येन यथा पर्णतायाः क्रतुशेषभावमापादयति, एवमात्मा- 
व्यभिचर्तिक्रतुसम्बन्धो येन तहझ्षन कत्वजूं सदात्मानं ऋत्वथं संस्कुर्य्यात्‌ । तेन यद्ययं विधिस्तथापिं 
सुंबर्ण भाग्यंमितिवदू विनियोगभज्जे न प्रंघानकर्मेवापुवं विषयश्वाा्न गुणकर्मेति स्थवीयस्तयेतदृदषणमनभिधाय 
सर्वपक्षसाधारणं इषणमुक्तम्‌, तदतिरोहिताथंतया न व्यास्यातम्‌ । किन्न ज्ञानक्रियाविषयत्वविधानमस्य 
बहुभुतिविरद्धमित्याह & न च विविक्रिया इति । 
2... आला 


भामती-बव्याख्या 

यद्यपि कम के प्रकरण में अपठित ( अनारभ्याधीत ) वाक्य के द्वारा विहित पदाथे भी कमे 
का अज्भ हो सकता है, जैसे “यस्य पर्णमयी जुहुभंवति” ( ते. सं. ३३५॥७।२ ) इस वाक्य के 
द्वारा जिस “जुह' पात्र के उद्देश्य से पणंता [ “पलाशे किशुक: पर्णो वातपोथ:”--इस अमर- 
कोष के अनुसार यहाँ पछाश वृक्ष का नाम पर्ण है, अत: जुहू बनाने के लिए पलाश कीं 
लकड़ी ] का विधान किया गया है। जुह के बिना कोई याग सम्पन्न नहीं हो सकता, अतः 
जुहू का याग से अव्यभिचरित सम्बन्ध होने के कारण जुह के प्रकृतिभूत पर्ण ( पलाश वृक्ष के 
काष्ठ ) में यागाज्जत्व पर्यवसित हो जाता है । तथापि आत्मा का याग के साथ वैसा अव्यक्ि- 
चरित सम्बन्ध न होने के कारण आत्मदर्शन में यागाजल प्राप्त नहीं होता । अतः “आत्मा वा 
धरे द्रष्टव्य:”--पह वाक्य यदि विधि-वाक्‍्य है, तब इसके द्वारा विहित दर्शन को वैसे ही गरुण- 
कर्म न मानकर प्रधान कर्म माना जाथगा, जसे-सुवर्ण-धारण । [“तस्मात्‌ सुवर्ण हिरण्यं भाष॑म्‌, 
सुवर्ण एव भवत्ति, दुव॑र्णोड्स्य श्ातृव्प्रो भवति” ( तै. ब्रा. २२।४॥५ ) इस अनारम्य्राधीत वाक्य 
के द्वारा विहित शोभन वण्णवाले सुवर्ण का धारण ( कड़ा, मुद्रादि का हाथ और कान आदि 
में पहनना ) गुण कम है ? अथवा प्रधान कम ? ऐसा सन्देह होने पर पूव॑पक्षी ने कहा है-- 
“अद्रव्यत्वात्तु शेष: स्थात्‌” (ज॑. सू. ३४२५ )। अर्थात्‌ इस कर्म का कोई विशेष द्रव्य 
(हवि ) और देवता निर्दिष्ट नहीं, अत: प्रधान कम न होकर सुबर्ण-धारण सभी कर्मों का 
शेष ( अज्भभूत गुण कम ) है। सिद्धान्ती ने उस पूर्व पक्ष का खण्डन करते हुए कहा है-- 
“अप्रकरणे तु तद्धमंस्ततो विशेषात्‌” ( जै. सू. ३४४२६ )। अर्थात्‌ सुवर्ण-धारण न तो किसी 
कर्म के प्रकरश में पठित है और न इसका कम के साथ अव्यभिचरित सम्बन्ध है, भत: यह 
गुण कर्म न होकर पुरुष का धर्मभरूत प्रधान कर्म है।] किसी कर्म के साथ सुवर्ण-घारण का 
विनियोग न होकर पु€ष के साथ विनिधरोग ( अज्भाज्रीभाव ) होता है । उसका फल परमापूर्व॑ 
के द्वारा अ्रातृग्प ( शत्र्‌ ) की दु्वंणता होती है। इसो प्रकार “आत्मा वा भरे द्रष्टव्पः”?--इस 
वाक्य से विहित आत्मदर्शन गुण कर्म न होकर प्रधान कर्म ही होगा-यह दोष अत्यन्त स्थूल 
और प्रसिद्ध होने के कारण भाष्यकार के द्वारा उद्धावित न होकर “तत्त्वमसि”--इत्यादि 
वावप़ों का जो विरोधोद्धावन हुआ है, वह नितान्‍्त स्पष्ट है कि उपासनादि में उपास्य, उपा- 
सक और उप/सना का भेद अनिवायं है, किन्तु “तत्त्वमस्ति'--इत्यादि वाक्य सर्वेथा भेद का 


संहार कर रहे हैं, अतः एकत्व-ज्ञान को सम्पदादिरूप न मानकर तत्त्व-साक्षात्कारात्मक ही 
मानना आवश्यक है । 


ब्रह्म वेद'-- इत्यादि वाक्यों के द्वारा विदि ( वेदन ) क्रिया की कमंता ब्रह्म में 
प्रतिपादित है। क्रिया का विधान होता है, ज्ञान का नहीं, अतः विदि क्रिया की विधि के 
द्वारा ब्रह्म का कार्यानुप्रवेश हो जायगा'--ऐसी शब्द नहीं की जा सकती, क्योंकि ब्रह्म को 


प्न शास्त्रयोनित्वम्‌ू]). हिन्दीसद्दितभामतीसंवलितम्‌ १४७ 


कमंत्वप्रतिषेधाद्‌ , 'येनेद्‌ं सर्व विजाना।ति तं केन विजानीयात' ( बृह? २४।१३ ) इति 
च। तथोपास्तिक्रियाकमंत्वप्रतिषेधोडपि भवति -“यद्धाचानभ्युद्त येन वाशभ्युचते' 
इत्यविषयत्व॑ त्रह्मण उपन्यस्य, 'तदेव त्रह्म त्वं बिद्धि नेदं यव्द्सुपासते' ( केन० १७ ) 
इति। अविषयत्वे ब्रह्मणः शास्त्रयोंनित्वाज्ञु पपत्तिरिति चेत्‌ ,-न; अविद्याकल्पितभेद- 
निवृत्तिपरत्वाच्छास्रस्थ । न हि शाख्रमिदंतया ब्रिषयभूतं जहा प्रतिपिपादयिषति | कि 
तहिं ? प्रत्यगात्मत्वेनाविषयतया प्रतिपादयद्विद्याकल्पितं वेच्यपेद्तिवेदनादिभेव- 
मपनयति | तथा च शाखम्‌-“यस्याउमतं तस्य मतं मतं यस्य न बेद्‌ सः। अविज्ञार 
भामती 
शद्भूते & अविषयत्वे इति ७ । ततश्र शाम्तिकरंणि वेतालोवय इति भाव: । निराकरोति ७त&# । 
कुत) ? & अविद्याकल्पितभेदनिवृत्तिविषयत्वाद्‌ इति ७ । स्वंभेव हि वाक्य नेदन्‍्तया वस्तुमेद॑बोध- 
यितुमहंति, न हीक्षुक्षीरगुडादीनां मधुररसभेदः शक्य आरुषातुम्‌, एवमन्यत्रापि सत्र व्रषवव्यम्‌ । तेन 
प्रमाणान्तरसिद्धे लोकिक एवार्थे यदा गतिरीबृश्ी शब्दस्थ, तवा कब कया प्रत्यगात्मन्यलोकिके ? अदूर- 
विप्रकर्षण तु कथख्चित्‌ प्रतिपादनमिहापि समानम्‌ । त्वम्पदार्थों हि प्रमाता प्रसाणाधोनया प्रमित्या प्रमेय॑ 
घटादि व्याप्नोतीत्यविद्याविछसितम्‌ । . तदस्याविषयोभूतोदासी नतत्पवा् प्रत्यगात्मसामानाधिकरण्येन प्रसा- 
तृत्वाभावादू तन्निवृत्तों प्रमाणादंयस्तिल्नो विधा निवत्तंन्ते। न हि पत्तुरवस्तुस्वे पाक्यपाकपचनातनि बस्तु- 
सन्ति भवितुमहन्तोति । तथा हि-- 
बिगलितपरागृवृत्त्यधंश्व॑ पदस्थ तबस्तवा 
स्वभिति हि. पदेनेका्थस्वे त्यमित्यपि यत्पदस्‌ । 
तदपि: श्र तदा गत्वेकाध्यं विशुद्धचिदात्मतां 
त्यजति सकलान्‌ कतुंस्वादीनु पवाथंमलान्निजानु ॥ 
४ * भामती-ध्याख्या 
विदि क्रियां का कम मानने पर “अन्यदेव तद्विदितादथो अविदितादधि” ( केन. १॥३ ) 
इत्यादि श्रुतियों के द्वारा ब्रह्म में विदि क्रिया की कमंता का निषेध कर दिया गया है । 'ब्रह्म 
यदि किसी ज्ञान का विषय नहीं, तब सवंथा भज्ञेय ब्रह्म में फ्रास्त्रयोनित्व ( शास्त्र-प्रतिपादि- 
तत्व ) क्योंकर सम्भव होगा--यह शड्भूग की जा रही है--“अविषयत्वे ब्रह्मणः शास्त्रयोनि- 
त्वानुपपत्ति:” । छोटे-से भूत को भगाने के लिए शान्ति कम॑ आरम्भ किया था, देखते क्या हैं कि 
सामने उससे बड़ा खबीस मुँह फाड़े खड़ा है। चिन्ता की बात नहीं, उसे भी भगाने का मन्त्र 
- पढ़ें दिया गया. है--“'न, अविद्याकल्पितभेदनिवृत्तिविषयत्वात्‌” । जैसे इक्षु (ईख ) क्षीर 
(दूध) ओर गुड़ादि के माधुय॑ का अन्तर किसी भी वाक्य से नहीं कहा जा सकता, वैसे ही 
-लोकोत्तर आनन्द की उत्ताल तरज्ोंवाले उस महासागर ( भूमा तत्त्व) का यथावत्‌ 
प्रतिपादन किसी भी व।क्य से नहीं किया जा सकता, केवल ( अदूरविप्रकषं ) लक्षणादि के 
द्वारा ब्रह्म के सूचक शास्त्रों को ब्रह्म में प्रमाण मान कर उसे शास्त्रप्रमाणक कह दिया गया 
है । यह जो कहा जाता है. कि त्वम्पदाथंभूत जीव प्रमांता है, वह प्रमाणाधीन प्रमिति के 
माध्यम से घटादि प्रमेय वर्ग को व्याप्त करता है। वह कथन पूर्णतया अबिद्या-विलसित है, 
क्योंकि 'अहं घटं जानामिः--यहाँ अस्मत्पदाथंभूत प्रत्यगाटसा और शुद्ध चैतन्य का सामानाधि- 
करण्य प्रतीत होता है, किन्तु शुद्ध चैतन्य किसी भी प्रमा का विषय नहीं होता, तब उसमें 
प्रमातृत्व क्योंकर होगा ? प्रमाता के विना प्रमाता, प्रमाण और प्रमा--ये तीनों वैसे ही 
अनुपपन्न हो जाते हैं, जेसे पक्ता (पाचक पुरुष ) के विना पाक्य, पाक ओर पचन का 
वास्तविक सद्भाव नहीं रहता। इस तथ्य का प्रकाश इस श्लोक के द्वारा किया जा सकता है-- 
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घिजानतां विज्ञातमचिजानताम' ( केन? २।६) “न दृष्टद्र्टारं पश्येः', न विज्ञातेविशा- 
तार चिजानीया” ( बृह० ३४२) इति चंवमादि। अतो<विद्याकल्पितसंसारित्वनि- 
चर्तनेन नित्यमुक्तात्मस्वरूपसमपंणा्न मोक्षस्यानित्यत्वदोषः | यस्य तृत्पाद्यो मोक्षस्त- 
स्थ मानसं, वाचिक का्यिक वा कार्यमपेक्षत इति युक्तम्‌। तथा विकार्यस्वे च; तयोः 


पक्षयोमोक्षस्य ध्रुवमनित्यत्वम्‌ । न हि दृष्यादि विकाये उत्पाद वा घटादि नित्य॑ दृ्ड 


भामती 
हृत्पास्तरइलोकः । अन्रेवार्थे श्रुतीरदाहर्रात ७ तथा च शास्त्र, यस्यामतम्‌ इति ७ । प्रकृतमुपसंहरति 
& अतो5विकल्पित इति ७। परपक्षे मोक्षस्यानित्यतामापादयति--#यस्प तु इति ७॥ काय्यंसपुर्व॑ 
थागाविव्यापारजन्य तमपेक्षते मोक्ष: स्वोत्पत्ताविति | #तयो: पक्षयो. इति& निवव॑त्यंविकाय्यंयों: । क्षणिक 
ज्ञानमात्मेति बौद्धा:। तथा च विश्ुद्धविज्ञानोत्पादों मोक्ष इति नि्व॑त्यों मोक्ष: । अन्येषां तु संसाररूपा-' 
बस्थामपहायया केवक्यावस्थावाघ्तिरात्मन: स मोक्ष इति विकार्यों सोक्ष,, यथा पयस: पूर्वावस्थापहानेनाव- 
स्थान्तरप्राप्तिविकारो दधोति । तदेतयोः पक्षयोरनित्यता मोक्षस्थ, कारय्यंट्वादू, द्िधटादिवत्‌ । अथ 


भामती “व्याख्या 
विगल्तिपराखृत्त्यथ॑त्व॑ पदस्थ तदस्तदा 
त्वमिति हि पदेन॑काथंत्वे त्वमित्यपि यत्पदम्‌। 
तदपि च तदा गत्वेका््य विशुद्धनिदात्मतां 
त्यजति सकलानु कतुंत्वादीन्‌ पदा्थंमलान्‌ निजान्‌ ॥ 

[ 'तत्‌ त्वमसि'--यहाँ पर भ्रत्यक्पदार्थ की पराकत्वेन वृत्तिता ( विद्यमानता ) सम्भव नहीं, 
तब तत्पद की उसमें वृत्ति ( शक्ति ) नहीं हो सकती, क्योंकि त्वम्पदाथ॑ तत्त्पदाथ से अभिन्न 
या विशुद्ध होकर रह जाता है। तब आत्मा अपने में आरोदित सकछ कतुंत्वादि (प्रमातृत्वादि) 
धर्मों का परित्याग कर डालता है। इसी अथं ( ब्रह्मगत फल-व्याप्यताभाव के प्रदर्शन ) में 
श्रुति प्रमाण प्रस्तुत करते हैं--“यस्यामत॑ तस्थ मतम्‌, मतं यस्य न वेद सः” ( केनो, २॥३ ) । 
[ जिस व्यक्ति को 'ब्रह्म अमतम्‌' ( ज्ञानाविषयः ) ऐसा निश्चय है, उस व्यक्ति को ही मतम्‌ 
( सम्यक्‌ निश्चय ) है । उसके विपरीत जिस वर्थक्ति को 'ब्रह्म मतम्‌' ( ज्ञानस्य विषयः ) ऐसा 
निश्चय होता है, वह ब्रह्म का वस्तुस्वरूप नहीं समझ पाया ]। प्रकरण का उपसंहार किया 
जाता है--“अतो<विद्याकल्पितसंसारित्वनिवर्तनेन न मोक्षस्यानित्यत्वदोषः” । 

परकीय पक्ष में मोक्ष की अनित्यतापत्ति का उद्भावन करते हैं--“यस्य तृत्याद्यो 
मोक्ष:, तस्य कार्यम्‌ अपेक्षते” | यहाँ 'का्य! पद से यागादि-जन्य अपूर्व विवक्षित है, मोक्ष 
अपनी उत्पत्ति में उसी अपूर्व को अपेक्षा करता है। ' तयो: पक्षयो:” का अर्थ॑ है--निव॑त्य॑- 
विकार्यपक्षयों: । ' माक्षस्प ध्रुवमनित्यत्वमु, न हि दध्यादि विकार्यमुत्पा्ं वा घटादि नित्य॑ 
हृष्ट लोके” । निव॑र्त्य ( उत्पाद्य ) और विकाय॑ पक्षों का उदाहरण यह है-( १) बौद्धनण 
क्षणिक विज्ञान को आत्मा मानते हैं, उनके पक्ष में विज्ञान-सन्तति में उत्पद्यमान विशुद्ध 
विज्ञानक्षणों को मोक्ष माना जाता है, अतः वह मोक्ष निवंत्य॑ है। [ चित्त' या विज्ञान में 
क्लेशावरण और ज्ञयावरण- ये दो प्रकार के मल माने जाते हैं, उनकी निवृत्ति ही चित्त की 
विशुद्धता है--“धर्माभावोपलब्धिश्र निःब्लेशविशुद्धता” | ( महायान सू. १३१६ )। बौद्ध- 
निकायों के विविध निर्वाणवाद हैं, उनका दिग्दर्शन भूमिका में देखा जा सकता है ]। 

अन्य आचार्यों के मत में संसाररूप अवस्था छोड़ कर कैवल्यावस्था को आत्मा वैसे 
ही प्राप्त करता है, जैसे सुवर्ण पिण्डावस्था को छोढ़ कर कटकादि में विकृत होता है। यह 
अवस्थान्तर-प्राप्तिरूप मोक्ष वेसे ही विकाय॑ है, जंसे दूध का अपनी पूर्वावस्था को छोड़ कर 
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छोके । न चाप्यस्डेनापि कार्यापेक्षा; स्वात्मस्वरूपत्वे सत्यनाप्यंत्वात्‌। स्वरूपव्यतिरि- 
कत्वे<पि ब्रह्मणो नाप्यत्व॑, सर्वेगतत्वेन नित्याप्ृस्वरूपत्वात्सवेंण ब्रह्मण', आकाश- 
स्येय । नापि संस्कार्यों मोक्षः, येन व्यापारमपेक्षेतर । संस्कारों हि नाम संस्कायेस्य 
गुणाधानेन वा स्याहोषापनयनेन बा! न तावद्‌ गुणाघानेन संभवति; अनाधेयातिशय- 
मनन मनी जनम मनननलयान 7. वी 

व्यट्तः परों बिबो ज्योतिर्दीप्पते' इति श्रुतेन्नंद्यणो बिकृताबिक्वृतवेशभेदावगमादविक्ृतदेशम्रह्मप्राप्तिदपा- 
सनादिविधिकार्य्या भविष्यति । तदा च प्राष्यकसंता ब्रह्मण इत्पत आह & न चाप्पस्वेनापि इति & । 
अन्यदस्येन विक्ृतदेशपरिहाण्याईविक्तदेशं प्राप्पते । तशाथोपवेलं जलधिरतिबहलूचपलकल्लोलमालापर- 
स्परास्फालनसमुल्लसत्फेतपुञजस्तवकतया बिक्रुतः, मध्ये तु प्रशान्तस्कलकल्लोलोपसगं: स्वस्थः स्थिर- 
तयाईबिक्ृतस्तस्थ सध्यमविक्ृतं पौतिकः पोतेन प्राप्लोति । जोवस्तु ब्रह्मेवेति कि केन प्राप्यतों, भेवाअ्य- 
त्वात्‌ प्राप्तेरिस्पयं: । अथ जीवों अरह्मणो भिन्नस्तथापि न तेन ब्रक्मॉप्यते, ब्रह्मणों विभुत्वेन नित्यप्राप्तस्‍्वा- 
दित्याह & स्वरूपव्यतिरिक्तत्वे5पि इति &। संस्काय्यंकमंतासपाकरोति '& तापि, संस्काय्य इति ७ । 
हयी हि संस्क्राय्यंता, गुणाधानेन वा यथा बीजपृरकुसुमस्य लाक्षारसावसेकस्तेन. हि तत्‌ . कुसुम संस्कृत 
लाक्षासवर्ण फल प्रसुते । दोषापनयेन वा यथा सलितमाद्शतल॑ निधुष्टमिष्टकांचूणेनो:द्भाासितभास्वरत्व॑ 


भामती-बव्याख्या के 

अवस्थान्तर की प्राप्ति दधिरूप विकार है । इन दोनों पक्षों में घंट और दर के समान मोक्ष 
में अनित्यत्व सिद्ध होता है । 

शज्ला--मोक्ष यदि उत्पाद्य या विकार्य नहीं, तब प्राप्य तो अवश्य है, क्योंकि “अथ 
यदतः: परो दिवो ज्योतिर्दीप्यते विए्वत. पृष्ठेषु” ( छां. ३।१३।३ ) इत्यादि श्रुतियों के अनुरोध 
पर आत्मा के दो ( विक्ृत और अविकृत ) देश प्रतीत होते हैं। उनमें अविकृत देश की 
प्राप्ति उप|सना-विधि की देन है, वही मोक्ष है, अतः मोक्ष में प्राप्य कर्मता स्थिर होती है । 

समाधान-भाष्यकार ने उक्त पक्ष का खण्डन करने के लिए कहा है--“न 
चाप्पत्वेनापि कार्यपिक्षा, स्वात्मरूपत्वे सत्यनाप्यत्वात्‌” । तात्पय॑ यह ढै कि अन्य वस्तु अन्य 
साधन के द्वारा विकृत देश को छोड़ कर अविक्ृत देश को प्राप्त होती है, जैसे जलधि 
( महासागर ) अपने . तट के समीप अत्यन्त चपल और उत्ताल तरज्ञावलियों के परस्पर 
आस्फालन ( ठकराहट ) से फैनिल अवस्था में विकृत होता है और वही मध्य भाग में जा कर 
सकल कहलछोल ( उछल-कूद ) को छोड़ कर नितान्‍्त प्रणान्त होता है । नाविक अपने नौका 
यान के द्वारा उसी प्रशान्त क्षेत्र को प्राप्त करता है, किन्तु जीव तो ब्रह्म रूप ही है, अतः वह 
किस अस्य पदार्थ को प्राप्त करेगा ? प्राप्ति क्रिया स्व प्रापक और प्राप्य के भेद की अपेक्षा 
करती है, प्रकृत में प्रापक ( जीव ) और प्राप्य ( ब्रह्म ) का जेद न होने के कारण प्राप्ति 
सम्भव नहीं, फलत: मोक्ष में प्राप्य कमंता व्योंकर बनेगी ? यदि जीव को ब्रह्म से भिन्न भी 
मान लिया जाय, तब भी वह प्राप्य नहीं हो सकता, क्योंकि लोक में प्राध्य वही माना जाता 
है, जो कभी अप्राप्त हो, ब्रह्म तो विभु होने के कारण सदैव प्राप्त है--/स्वरूपव्यतिरिक्तत्वे४पि 
ब्रह्मणों नाप्यत्वम्‌, सर्वेगतत्वेन नित्याप्तस्वरूपत्वात्‌”४ । , 

मोक्ष में संस्कार्यकर्मता का अपाकरण किया जाता है--“नापि संस्कार्यों मोक्ष:”। 
संस्कार्य कमंता दो प्रकार की होती है--( ९ ) गुण-विशेष की उत्पत्ति के द्वारा जैसे-- 

कुसुम बीजपुरादे: यल्लाक्षाद्युपसिच्यते । 
तद्गूपस्थैव संक्रान्तिः फले तस्येति वासना।॥ ( प्र. वा. भा. पृ. ३५८ ) 

बीजपूर ( बिजौरा निम्बू ) के फल को लाख के रस (पानी ) से तर कर देने पर विजौरा 








१५० बक्मसूत्रशाइ्रभाष्यम्‌ [ज. १पा. १ स्‌. ४ 
अह्मस्वरूषत्वान्मोक्षस्थ । नापि दोषापनयनेन; नित्य शुद्धन्रह्मस्वरूपत्वान्मोक्षस्य । 

* स्वात्मधर्म एवं संस्तिरोभूतो मोक्षः क्रिययात्मनि संस्क्रियमाणे5भिव्यज्यते, 
यथा<<5दशें निधषेणक्रियेया संस्क्रियमाणें भास्वरत्व॑ धर्म इति चेत्‌,-न; क्रियाश्रय- 
त्वाजुपपत्तेरात्मनः । यदाश्नया क्रिया तमविकुवतो नेचात्मानं लभते । यद्यात्मा क्रियया 


भामती 
संस्कृत भवति । तन्न न ताबद्‌ ब्रह्मणि गुणाधानं सम्भवति । गुणों हि ब्रह्मण: स्वभावो वा भिन्नो वा ? 
स्वभावशचेत्‌ कथमाधेयस्तस्य नित्यत्वात्‌। भिन्‍तत्वे तु काय्यंस्वेन सोक्षस्पानित्यत्वप्रसजु: । न च भेदे 
घरंधमिभावों गवाइववत्‌ । भेदाभेदश्व व्युदस्तो बिरोधात्‌ । तदनेनाभिसन्धिनोक्तम्‌ & अनाधेयातिशय- 
ब्रह्मस्वरूपत्वान्मो्वस्थ ७ । द्वितीय पक्षमपक्षिपति ७ नापि दोषापनयनेन हति &। बशुद्धिः सती 
दर्षंणे निवत्तंते, न तु ब्रह्मण असती नियत्तंनोया, नित्यनिवृत्तत्वादित्यथथ: । 
शड्ूते & स्वात्मघ्मं एवं इति ७। क्रह्मस्वभाव एव सोक्षोध्नाद्यविद्यामलाबुत उपासना बि- 
क्रियया5हसनि संस्क्रियमाणेडमिव्यज्यते, न तु ॒क्रियते । एतदूक्त भवति--नित्यशुद्धत्वमात्मनोउसिक, 
संसारावस्थायामविद्यामलिनस्वादिति । शझ्लां निराकरोति ७ न ७ । कुतः ? & क्रियाश्रयत्वानुपपत्ते: ७ । 
नाविद्या ब्रह्माश्रया, किन्तु जोवे, सा त्वनिवंचनोयेत्युक्तं, तेन नित्यशुद्धभेव ब्रह्म । अभ्युपेत्य व्वर्शद्ि 
क्रियासंस्काय्यंत्वं दृष्यते । क्रिया हि ब्रह्मसमबेता वा ब्रह्म संस्कर््यात्‌ू , यथा ध्ंणमिष्टकाचूणं संयोग- 
भामती-व्याख्या 
का फल अन्दर से छाल हो जाता है। यहाँ फूल पर लछालिमात्मक गुण का आधान किया 
जाता है, वह फूल की लछालिमा फल के रस में परिणत हो जाती है। ( २) दूसरा संस्कार 
दोषापनथन के द्वारा किया जाता है, जेसे मलिन दपंण-तल पर इंट का चूर्ण रगड़ने से दपंण 
संस्कृत अर्थात्‌ निर्मेल हो जाता है। ब्रह्म पर भुणाधानहूप संस्कार नहीं किया जा सकता, 
क्योंकि ब्रह्म पर जो गुण उत्पन्न किया जाता है, वह क्या ब्रह्म का स्वरूप है ? अथवा ब्रह्म से 
भिन्न ? यदि स्वभाव है, तब वह आधेय नहीं हो सकता, क्योंकि नित्य ब्रह्म का स्वरूप भी 
नित्य ही है। संस्कार को ब्रह्म से भिन्‍त और उत्पाद्य मानने पर मोक्ष में अनित्यत्वापत्ति होती 
है। अत्यन्त भेद मानने पर संस्कार और ब्रह्म का वैसे ही धमंधरमिभाव नहीं बन सकता, 
जैसे गो और अश्व का। भेदाभेद-पक्ष का निरास पहले ही किया जा चुका है, क्योंकि 
वह परस्पर-विरुद्ध है- इस आशय को मन में रखकर कहा है--“अनाधेयातिशयत्रह्मस्वरूप- 
त्वान्मोक्षस्थ”” । संस्कार के दोषापनयनरूप द्वितीय कल्प का निर। 


स॒किया जा रहा है-- 
“नापि दोषापनयनेन, नित्यशुद्धब्रह्मस्वरूपत्वान्मोक्षस्य'”” | आशय यह है कि हृष्टान्त-स्थल पर 


मल या बअशुद्धि वस्तुत: होती है, तब उसकी निवृत्ति हो सकी, किन्तु ब्रह्म पर अशुद्धि की 
सत्ता तीनों कालों में भी नहीं, तब नित्य असत्‌ या निवृत्त पदार्थ की निवृत्ति क्योंकर होगी ? 
शद्भा-सूचक शब्द न होने पर भी यह शद्धा-भाष्य है--' स्वात्मधर्म एव संस्तिरोभूतो 
मोक्ष:” | यद्यपि मोक्ष ब्रह्म-स्वभाव है, तथापि वह अनादि अविद्यारूप मल से आच्छत्न है, 
उपासनादि क्रिया के द्वारा आत्मा के संस्कृत हो जाने पर वह अभिव्यक्त हो जाता है। शद्धा- 
वादी का अभिप्राय यह है कि आत्मा में नित्यशुद्धत्व सिद्ध नहीं, क्योंकि संसारावस्था में वह्‌ 
अविद्यार्प मल से युक्त होता है। उक्त शद्भा का निराकरण किया जाता है-“न” । किसी 
भी क्रिया के द्वारा ब्रह्म का संस्कार नहीं किया जा सकता, क्योंकि “क्रियाश्रयत्वानुपपत्ते:” । 
अविद्या भी ब्रह्म के आश्रित नहीं रहती, किन्तु जीव के आश्रित रहती है । अविद्या अनिवंच- 
नीय है--यह कहा जा चुका है। फलतः ब्रह्म नित्य शुद्ध ही है। ब्रह्म में अविद्यारूप अशुद्धि 


को मानकर क्रिया के द्वारा संस्कायंत्व का निरास किया गया है, क्योंकि क्या क्रिया ब्रह्म के 





| ] हिन्दीसहितभामतीसंवलितम्‌ १५१ 


विक्रियेत, अनित्यत्वमात्मनः प्रसज्येत । “अविकार्यो उयमुच्यते! ( भ. गी. २५२५ ) इति 
चेंचमादीनि वाक्यानि बाध्येरन्‌। तच्निष्टम्‌। तस्मान्न स्वाश्रया क्रियाउउत्मनः 
संभवति । अन्याश्रयायास्तु क्रियाया अविषयत्वान्न तया55तमा संस्क्रियते | नज्ञु देहा- 
अयया स्नानाचमनयज्ञोपचीतादिकया क्रियया देही संस्कियमाणो दृष्ट', न; देहादिसंह- 
तस्येबाविद्यागुद्दो तस्यात्मनः संस्क्रियमाणत्वात्‌ | प्रत्यक्ष हि स्नानाचमनादेद्‌हसमवा- 
यित्वम्‌ | तया देहाभ्यया तत्संहत एव कश्चिद्विद्ययात्मत्वेन परिग्रहोतः संस्क्रियत 
इति युक्तम्‌ । यथा देहाभ्रयचिकित्सानिमित्तेन धातुसास्येन तत्संहतस्य तद्भिमानिन 
आरोग्यफलम्‌ , अहमरोग इति बुद्धिरुत्पय्यते । एवं स्नानाचमनयज्ञोपवीतादिना अहं 
भामती 
विभागप्रचयो निरन्तर आदशंतलसमबेतोइन्पसमवेतों वा । न ताववदू ब्रह्मधर्मः क्रिया, तस्या: स्वाश्रय- 
विफारहेतुश्वेन ब्रह्मणो निश्यत्वव्याघातात्‌ । अन्याक्रया तु कथमम्यस्पोपषकरोति, अतिप्रसद्धात्‌। न हि 
बषंणे निधुष्यमाणे मणिविशुद्धों वृष्टः । & तच्चानिष्टम्‌ इति & । तदा बाधन परासशति । अत्र ब्यभिचारं 
चोदयति & ननु देहाभ्रपया इति ७ । परिहरति & न, देहसंहतस्यथ इति ७। अनाझनिर्वाच्याविद्यो- 
पधानमेव ब्रह्मणो जीव इति च क्षेत्र्ष इति चाचक्षते। सच स्थूलसूचमशरीरेन्द्रियादिसंहतस्तत्सड्भात- 
सध्यपतितस्तदभेव्न।हमितिप्रत्ययविषयी भूतो$त: शरोरादिसंस्कार: दरीरादिधर्मोः्प्यात्मनो भवति, तद- 
सेदाष्यबसायात्‌ । यथा$ज्ज रागधर्म: सुगन्धिता कामिनोनां व्यपदिश्यते । तेनात्रापि यदाश्चिता क्रिया 
सांव्यवहारिकप्रमाणविषयीक्षुता तस्यंव संस्कारी नाम्यस्पेति न व्यभिचार:। तत्वतस्तु न क्रिया न 


भामती-व्याख्यां 

आश्रित होकर वैसे ही ब्रह्म को संस्कृत करती है, जेंसे आदर्श-तल पर इष्टिका-चूर्णका निर- 
न्तर संयोग-विभाग-प्रचयरूप घषंण ? अथवा अन्य वस्तु में रहकर क्रिया ब्रह्म को संस्कृत 
करती है ? क्रिपा ब्रह्म का धर्म नहीं हो सकतो, क्योंकि वह नियमतः अपने आश्रय को विक्ृत 
करती है, यदि ऐसा मान लिया जाय, तब त्रह्मगत नित्यत्व-प्रतिधादक श्रुतियों का विरोध 
होता है। ब्रह्म से अन्य पदार्थ में रहनेवाली क्रिया के द्वारा ब्रह्म संस्कृत नहीं हो सकता, 

अन्यथा दपंण पर इष्टिका-चूर्ण रगड़ने पर स्फटिक मणि भी संस्कृत हो जायगी, किन्तु वैसा कभी 
लोक में देखा नहीं जाता । “तच्चानिष्टम्‌””-इस भाष्प में 'तत्‌” पद के द्वारा ब्रह्मगत अनि- 
त्यत्व का बाध गृहीत होता है, भर्थात्‌ ब्रह्मगत अनित्यत्व का बाध किसी को भी अभीष्ट नहीं । 
“यदाश्षिता क्रिप्रा भवति, तथा तदेव संस्क्रिपते'--इस निगम के व्यभिचार को शक्धा की जा 
रही है-“ननु देहाश्रयया स्नानाचमनपज्ञोपवीतादिकया क्रियया देढ़ी संस्क्रियमाणो दृष्ठ:” । उक्त 
शद्भा का परिहार किया जा रहा है -“न, देहादिसंहतस्यैवात्मन: संस्क्रियमाणत्वात्‌”। 
अर्थात्‌ देह-तादात्म्परापन्न आत्मा ही स्नानादि क्रिप्रा का कर्त्ता.( आश्रय ) और वही उसके 
फल का भोक्ता माना जाता है,,अत: उसकी क्रिपा से वह ( विशिष्ट ) आत्म। संस्कृत होता है, 


शुद्ध ब्रह्म नहीं, क्योंकि अतादि और अतिवंचनीय अविद्यारूप उपाधि से युक्त ब्रह्म को जीव, 
क्षेत्रज्ञादि पदों के द्वारा अभिहित किया जाता है। वह स्थूल शरीर एवं इन्द्रियादि-घटित 
सूक्ष्म शरीर से विशिष्ट होता है। देहादि संघात के मध्य में निविष्ट वह देहादि-तादा- 
त्म्याध्यास के कारण देहांदि कौ 'अहम्‌! ही मानता है, इस प्रकार शरीर का संस्कार 
शरीर-विशिष्ट आत्मा का वैसे ही माना जाता है, जैसे कामिनी के शरीर पर मले हुए 
चन्दन-चूर्ण की सुगन्धि का व्यवहार कामिनी में होता है, फलतः व्यावहारिक प्रत्यक्षांदि 
प्रमाणों के द्वारा स्नानादि क्रिया जिस आश्रय में देखी जाती है, वह संस्क्ृत होता है, उक्त 
नियम में किसी प्रकार का व्यभिचार नहीं होता। तत्त्वत! (पारमाथिक दृष्टि से ) पृथक्‌ 








श्ष२ जहायसूत्रशाह्लरभाष्यम्‌ [अ. १पा. १ स्‌. ४ 


शुद्धः संस्क्ृत इति यत्र बुद्धिरुत्पद्यते स संस्क्रितते । स च देद्देन संहत एवं। तेनेव 
हाहंकर्ाउहं प्रत्ययविषयेण प्रत्ययिना सर्वाः क्रिया निवंत्यन्ते । तत्फल च स एवाश्नाति; 
“तयोरन्यः पिप्पल स्वाद्वस्यनश्नन्नन्यो अभिचाकशोति? ( मुण्ड० ३१११) इति मन्‍्त्र- 
वर्णात्‌ । आस्मेन्द्रियमनोमुक्त भोक्तेत्याडुमंनीषिणः' ( काठ० १३४ ) इति च। तथा च 
'बुको देवः सर्वभूतेषु गृढ़ः स्वेव्यापी सर्वेभूतान्तरात्मा । क्मोध्यक्षः सर्वेभूताधिवासः 
साक्षी चेता केवलो निगुणश्च! ( श्वेता० ६११) इति, “स पर्यगाच्छुक्रमकायमत्रणम- 
स्नाविरे शुद्धमपापविद्म! ( ईशा० ८ ) इति चेतो मन्त्रावनाघेयातिशयतां नित्यशुद्धतां 
च ब्रह्मणो द्शेयतः । ब्रह्मभावश्च मोक्षः | तस्मान्न संस्कार्योउपि मोक्षः | अतोन्यन्मोक्षं 


प्रति क्रियाजुप्रवेशद्वारं न शक्‍यं केनचिदर्श यितुम्‌। तस्माजल्लानमेक॑ मुकत्वा क्रियाया 


भामती 
संस्कार इति । सनिद्शनं तु छेषसध्यासभाष्य एवं कृतव्यास्यानभिति नेह ध्याख्यातम्‌॥ & तयोरन्यः 
पिप्पलम्‌ इति & । अन्यो जोवात्मा, पिप्पल कर्मफलम्‌ । ७अनश्रन्तस्य - इति& । परमात्मा । संहतस्येव 
भोष्तृत्वभाह सनन्‍्त्रवर्ण: । & आत्मरेन्द्रिय इति ७ । अनुपहितशुद्धस्वभावब्॒ह्मप्रदर्शनपरी सन्‍्त्रों पठति 
& एको देव: इति ७ । “शुक्र” दीध्षितत्‌ , “अब्रणं” दुःखरहितम्‌ , “अस्नाविरम्‌” अविगलितम्‌ , 
अधिनाज्षीति यावत्‌ । उपसंहरति & तस्माद्‌ इति ७। ननु सा भून्निव॑र्त्यादिकमंताचतुष्टयी, पतन्नमी तु 
काचिदृ विधा भविष्यति यया सोक्षस्य कमंता घटिष्यत इत्यत आह & अतोश्न्यद्‌ इति &।॥ एश्पः 
प्रकारेभ्यो न प्रकारान्तरमन्यदस्ति, यतो मोक्षस्य क्रियानुप्रवेशों भविष्यति। एतदुक्तं भवति- चतसूणां 
विधानां मध्येडन्यतमतया क्रियाफलत्वं व्याप्त, सा च॒ मोक्षाद्‌ व्यावत्तमांना वध्यापकानुपलूब्ध्या सोक्षस्य 


क्रियाफलत्व व्यायत्तंयतीति । तत्‌ कि मोक्षे क्रियेव नास्ति, तथा च तदर्थानि शाल्राणि तदर्थाश् प्रवुत्तयो$- 


भामती-व्याब्या 
न कोई क्रिया होती है और न तज्जन्य संस्कार। आध्यासिक दृष्टि का विशेष वर्णन 


“परत्र पूर्व॑हृष्ठावभास”--इस भाष्य की व्याख्या में विविध उदाहरणों के द्वारा पहले किया 
जा चुका है, अतः यहाँ विशेष व्याख्या करने की आवश्यकता नहीं रह जाती । “तयोरन्य:” 
इस श्रुति में 'अन्य:” का अर्थ जीव, 'पिप्पलं” का अथे कमं-फल और “अनश्नन्‌ अन्य: 
का अथ॑ ब्रह्म या परमात्मा है, क्‍योंकि चैतन्य में फल-भोक्तृत्व नहीं होता, संहत, 
उपहित या विशिष्ट आत्मा में ही भोक्तृत्व का वर्णन मन्त्र वर्ण ( संहिता-मन्त्र ) करता है -- 
“आत्मा इन्द्रियमनोयुक्तं भोक्तेत्याहुमंनीषिण:” ( कठो० १३४ ) ' अनुपहित या शुद्धस्वभावक 
ब्रह्मपरक दो मन्त्रों का उदाहरण प्रस्तुत किया जाता है--“एको देव: सर्वभूतेषु गृढ़ः 
स्वंव्यापी सवंभूतान्तरात्मा” ( श्वेता. ६११ ) | द्वितीय मन्त्र में 'शुक्रम' का अर्थ--द॑ प्विमान्‌ 
( शुल्क॑ ), 'अब्रणम्‌” का अं दुःख-रहित, “अस्नाविरं' का अथ॑--अविगलित (अविनाशी) 
है। प्रकरण का उपसंहार किया जाता है--“तस्मान्न संस्कार्योअपि मोक्ष: । यदि ऐसी शद्भा 
हो कि निवंत्यं, आप्प, विकाय॑ और संस्काय॑रूप चार प्रकारों से भिन्न पाँचवीं कोई विधा हो 
सकती है, जिसको लेकर मोक्ष में कमंता / क्रियाश्रयता ) घट जायगी । तो वैसी शद्धूा का 
निरास किया जाता है--“अतोथ्न्यन्मोक्षं प्रति क्रियानुप्रवेशद्वारं न शक्‍्यं केनचिद्‌ दशंयितुम्‌'” । 
अर्थात्‌ इन चार प्रकारों को छोड़ कर कोई पदञ्चम प्रकार ऐसा नहीं दिखाया जा सकता, 
जिसके द्वारा मोक्ष में क्रिया की अपेक्षा सिद्ध की जा सके। “यत्र-यत्र क्रियाफलत्वम्‌, तत्र- 
तत्न निवंत्य॑त्वादिचतुष्टयान्यतमत्वम्‌!--इस प्रकार की व्याप्ति पयंवसित होती है, अतः प्रकृत 
( ब्रह्मभावरूप ) मोक्ष में निव॑त्य॑त्वाद्न्यतमता की निवृत्ति से क्रिया-जन्यत्व की निवृत्ति हो 
जाती है । यह जो शद्भा होती है कि यदि मोक्ष में किसी प्रकार की क्रिया ( कृति-साध्यता ) 
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गन्धमात्रस्याप्यनुप्रवेश इह नोपपद्यते । 

नल ज्ञानं नाम मानसो क्रिया न, वेलक्षण्यात्‌ | क्रिया हि नाम सा, यत्र वस्तु- 
स्वरूपनिरपेक्षेव चोच्यते, पुरुषचित्तव्यापाराधोना च । यथा-“यस्ये देवताये हृविगु- 
हीत॑ स्थात्‌ तां मनसा ध्यायेद्घद करिष्यन! इति, 'संध्यां मनसा ध्यायेत्‌' ( ऐे० ब्रा० 
३॥८॥१ ) इति चैवमादिषु। ध्यान चिन्तनं यद्यपि मानसं, तथापि पुरुषेण कर्तृमकतु 
मन्यथा वा कठु शक्यं; घुरुषतन्त्रत्वात्‌ । ज्ञानं तु प्रमाणज़न्यम्‌ । प्रमाणं च यथाभूत- 
वस्तुविषयम्‌ , अतो ज्ञान कर्तुमकर्तुमन्यथा वा कर्तुमशक्यम्‌, केवल वस्तुतन्त्रमेव 
तत्‌। न चोदनातन्त्रम्‌। नापि पुरुषतन्त्रम्‌। तस्मान्मानसत्वेडपि ज्ञानस्य महद्वेल- 
क्षण्यम्‌ । यथा च 'पुरुषो चाव गौतमाशि/ “योषा वाव गौतमाप्नि/ ( छान्‍्दो० ५॥७, 
८१ ) इत्यन्न योषित्युरुषयोर झिबुद्धिमोनसी भवति | केवलचोदनाजन्यत्वात्‌ क्रियेच सा 


आमती 
तर्थकानीत्यत उपसंहारव्याजेनाह & तस्माज्‌ - ज्ञानमेकम्‌ इति ७0 अद ज्ञानं क्रिया सानसी कस्सास्त 
विधिगोचरः, कस्माच्च तस्था फल निब्॑त्यादिष्वन्थतमं न सोक्ष इति चोदयांत ७ ननु ज्ञानस्‌ इति ७ । 
परिहरति ७ न, बेलक्षण्यात्‌ &। अयमर्थ:--सत्यं ज्ञान मानसी क्रिया, न त्वियं ब्रह्मणि फरं॑ जनयितु- 
महूँति, तस्य स्वयम्प्रकाशतया विविक्रियाकर्सभावानुपप्त्तेरिस्युक्तप्‌ । तदेतस्मिन्‌ बेलकण्ये स्थिते एव 
बेलक्षण्यान्तरमाह & क्रिया हि नाम सा इति & । “यत्र” बिषये ““वस्तस्वरूपनिरपेक्षेब चोदते” यथा 
देवतासस्प्रदानकह॒विग्रंहणे देवतावस्तुस्वरूपानपेज्षा देवताष्यानक्रिया । यथा वा योषिति अग्निवस्त्वन- 
वेक्षाईग्लिवुद्धिया सा क्रिया हि नामेति योजना । न हि यस्‍्ये देवताये हवियृंहीतं स्पात्तां ध्यायेद्षट्करि- 
प्यन्नित्यस्माद्विणे: प्राग्देवताध्यान॑ प्राप्त, भाप्तं त्वघोतवेदान्तस्थ विदितपदतदर्थंसम्बन्धस्पाधिगतशब्वस्पाय- 


भामती-ब्याब्या 

ही नहीं, तब मोक्ष-सम्पादन करने के लिए उपदिष्ट शास्त्र एवं मुमुक्षुओं की प्रवृत्ति अत्यन्त 
व्यर्थ हो जाती है। उस शद्भा का समाधान उपसंहार के बहाने किया जाता है--“तस्माज्ज्ञा- 
नमेक॑ मुक्‍्त्वा क्रियाया गन्धमात्रस्याप्यनुप्रवेश इह नोपपद्यते””। 

ज्ञान को मानस क्रिया क्यों न मान लिया जाय, वह विधि का विषय भी हो सकती 
है और उसके फलभूत मोक्ष में कथित चतुविधान्यतमत्व भी-ऐसी शझ्भा उठाई जा रही 
है--“ननु ज्ञानं नाम मानसी क्रिया” । उस शब्लय का परिहार किया जा रहा है--“न”। 
ज्ञान को मानस क्रिया नहीं मान सकते, क्योंकि इसमें क्रिया से वेलक्षण्य पाया जाता द्वै। 
आशय यह है कि यह सत्य है कि ज्ञान भी एक मानस क्रिया है, किन्तु यह ब्रह्म में किसी 
प्रकार कौ फंल उत्पन्न नहीं कर सकती, क्योंकि ब्रह्म स्वयं प्रकाश होने के कारण ज्ञानरूप 
विदि क्रिया का कर्म नहीं हो सकता । इस प्रकार के वेलक्षण्य के रहने पर भी अन्य वलक्षण्य 
प्रदर्शित किया जा रहा है--“क्रिपा हि नाम सा यत्र वस्तुस्वरूपनिरपेक्षेव चोद्यते”। यहाँ 
“बन्र! का अर्थ है--जिस विषय में, इस प्रकार यहाँ क्रिया का यह लक्षण विवक्षित है--यत्र 
विषये या वस्त्वनपेक्षा चोद्यते, तत्र विषये सा क्रिया' । जैसे देवतारूप सम्प्रदान के लिए हृवि 
की ग्रहण क्रिया के अवसर पर “यस्ये देवताये ह॒विगृह्वीतं स्थात्‌ तां ध्यायेद वषट्‌ करिष्यनु” 
( ऐ. ब्रा. ११८१ ) इस वाक्य के द्वारा जो ध्यान क्रिया विहित है; वह अपने विषयीभूत 
देवता की अपेक्षा नहीं करती; क्योंकि ज्ेय वस्तु ज्ञान से पहले जेसे अपने स्वरूप में व्यवस्थित 
होती है, ध्येय वस्तु वेसी नहीं, सम्पदादि स्थलों पर अन्य वस्तु में ध्यान अन्य का ही होता 
है, जैसे योषित्‌ ( स्त्री ) में अग्ति-भावना । देवता-ध्यान विहित भी इसी लिए है कि “तां 
मनसा ध्यायेत्‌”--इस विधि वाक्य के श्रवण से पहले-देवता-ध्यान प्राप्त नहीं, किन्तु जिस 
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श्ण७ ब्रह्मस्शाइ्करभाष्यम्‌ [अ. १ पा. १ खूं. ७ 


पुरुषतन्त्रा च। या तु प्रसिद्धे3ग्नावग्निबुद्धि, न सा चोदनातन्त्रा, नापि पुरुषतन्त्रा | 
कि तर्हि? भत्यक्षविषयवस्तुतन्त्रवेति श्ञानमेवेतन्न क्रिया | एवं सर्वप्रमाणविषयवस्तुषु 
वेदितव्यम्‌। तत्व सति यथाभूतत्रह्मात्मविषयमपि ज्ञानं न चोदनातन्त्रम्‌। तद्धिषये 
लिडाद॒यः भ्रूयमाणा अप्यनियोज्यविषयस्वास्कुण्ठीभवन्ति, उपलाबिषु प्रयुक्तश्षुरंतेश्ण्या- 





भामती 

तत्त्वस्थ सदेव सोम्येदमित्यादेस्तत्वमसोत्यन्तात्सन्दर्भाव्‌ ब्ह्मात्मभावज्ञानं शब्दप्रमाणसामर्थ्यात्‌ । इन्द्रियार्थ- 
सन्निकषंसामर्श्यादिव प्रणिहितमनसः स्फीतालोकमध्यवत्तिकुम्भानुभवः । न ह्मसौ स्वसामग्रीबललब्धजम्मा 
सनुजेच्छयाधन्यथाकर्तुमकतु” वा शक्यः, देवताध्यानवत्‌ , येनाथंवानत्र विधि: स्थात्‌ । न चोपासना बाब्नु- 
भवषय्य॑न्‍्तता वाधस्थ विधे्गोचरस्तयोरन्वयव्यतिरेकाबधुतसामश्यंयो: साक्षात्कारे वाध्नाद्यविद्यापनये वा 
विधिमन्तरेण प्रापतत्वेन पुरुषेच्छयाउन्‍्यथाकर्तृमकतु' वाइशक्यत्वात्‌ । तस्माद्‌ ब्ह्मज्ञानं मानसो क्रियाइपि 
न विधिगोचरः । पुरुषचित्तव्यापाराधीनायास्तु क्रियाया वस्तुस्वरूपनिपेक्षिता क्वचिदविरोधिनों, यथा 
देवताध्यानक्रियाया: । न छात्र वस्तुस्वरूपेण कश्निद्विरोधः। क्वचिद्वस्तुविरोधिनी, यथा योषित्युरुषयों- 
'रम्निदुद्धिरित्येतावता भेदेन निदर्शनमिथुनद्रयोपन्यास: । क्रियेवेत्येबकारेण वस्तुतम्त्रत्वमपाकरोति । 

नस्वात्मेस्येवोपासोतेत्यादयों विधयः श्रूयन्ते, न च प्रमत्तगोताः, तुल्यं हि. साम्प्रदायिक, तस्माद्वि- 
धेयेनात्र भवितव्यमित्यत आह & तद्विषयं लिडादयः इति & | सत्य भ्रुयन्ते लिडगदय:, न त्वभी विधि- 


भामती-ब्याख्या 
व्यक्ति ने वेदान्त का अध्ययन किया हैं एवं पद-पदार्थ का संगति-ग्रह भी कर लिया है, उस 
व्यक्ति को “सदेव सोम्येदमासीत्‌”--यहाँ से लेकर “तत्त्वमस्ति”--यहाँ तक के सन्दर्भ 
( प्रकरण ) से शब्द प्रमाण के वल पर वैसे ही ब्रह्म में आत्मत्व-बोध हो जाता है, जैसे 
इन्द्रियार्थ-सन्निकर्ष के बल पर समाहितमनवाले व्यक्ति की उज्वल प्रकाश में अवस्थित घट 
का अनुभव हो जाता हैँ, क्योंकि ऐसे घटानुभव का जो अपनी इन्द्रिय-सन्निकर्षादि-घटित 
सामग्री से उत्पस्त हुआ है, किसी पुरुष की इच्छा से न तो अन्यथा किया जा सकता हे और 
न अकरण । यदि इसका इच्छामात्र के बल पर ध्यानादि के समान अन्यथाकरण या अकरण 
सम्भव होता, तब इसके विधान की सार्थकता हो सकती थी। इस द्रष्टव्य:” विधि के 
द्वारा उपासना ( श्रावण ज्ञान की आवृत्ति ) या अविद्यापनयनार्थ परोक्ष ज्ञान की साक्षात्कार- 
पययन्तता का विधान नहीं किया जा सकता, क्योंकि लोक-प्रसिद्ध अन्वय-व्यतिरिक के आधार 
पर उपासना (निरन्तरानुचिन्तन) में साक्षात्कार की एवं साक्षात्कार-पर्यन्त ज्ञान में अविद्या- 
निवृत्ति की जनकता विधि के बिना ही स्वतः सिद्ध है, पुरुष की इच्छा के द्वारा उसका अन्यथा- 
करणनहीं हो सकता । फलत: ब्रह्मज्ञान को मानस क्रिया मान लेने पर भी उसमें विधि-विष- 
मता सम्भव नहीं । क्रिया में सवंत्र वस्तुस्वरूप-निरपेक्षता का विरोध नहीं हे।ता, कहीं-कहीं 
अविरोध भी होता है, जैसे देवताविषयक ध्यान क्रिया में, क्योंकि वस्तुस्वरूप (देवता-स्वरूप) के 
साथ इसका कोई विरोध नहीं होता । कहीं-कहीं क्रिया अवश्य ही वस्तुस्वरूप की विरोधिनी 
होती है, जेसे स्त्री और पुरष में अग्ति का ध्यान । क्रियाओं के इस अन्तर को ध्यान में रख 
कर देवता-ध्यान और स्त्री आदि में अग्नि-ध्यान इन द्विविध ध्यान क्रियाओं का उदाहरण 
भाष्यकार ने दिया है। भाष्यकार ने जो कहा है “क्रियैव सा”? | वहाँ एवकार के द्वारा क्रिया 
में वस्तु-तन्त्रता का निराकरण किया गया है । 
शकज्ञा--“भआत्मेत्येवोपासीत” ( बृह० उ० १७४७ ) इत्यादि विधि वाक्य जब वेदान्त- 
क्षेत्र में उपलब्ध होते हैं, तब उनकी उपेक्षा नहीं की जा सकती, क्योंकि ये वाक्य कोई 
प्रंमत्त पुरुष के प्रलाप के समान निरथ॑क नहीं, एवं अर्थवाद-वाक्यों की प्रामाणिकता और 
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द्वद्‌ ; अहेयाजुपादेयवस्तुविषयत्वात्‌। किमर्थानि तहिं आत्मावा अरे द्वष्टव्यः 
श्रोतव्य/ ( बृ. २४७४५ ) इत्यादीनि विधिच्छायानि वचनानि ?:स्वाभाविकप्रवृत्तिविषय- 
विमुखीकरणाथथोनोति त्र॒मः | यो हि बहिर्मुखः प्रवतेते पुरुषः 'इष्टं मे भूयादनिष्ट मा भूद 
इति, नच तत्रास्यस्तिक पुरुषार्थ लभते, तमात्यन्तिकपुरुषाथेवाज्छिनं स्वाभाविककाय्े- 
करणसंघातप्रवृत्तिगोचराडिमुखीकृत्य प्रत्यगात्मस्रोतस्तया प्रवततेयन्ति--आत्मा वा 


भामती 
विषयाः, तद्विषयस्वे5प्रामाण्यप्रसज़ात्‌ू । हेयोपादेयविषयो हि विधिः।स एवं व हेय- उपादेयों वा य॑ 
पुरुष: कत्तुंमकत्तुमन्‍्यथा वा कत्तु शक्‍नोति । तत्नेब च समर्थ: कर्ताईधिकृतों नियोज्यों भवति। न चेब- 
स्भूतान्यात्मभ्वणसननोपासनद्शनानीति विषयतवनुष्ठात्रो विधिव्यापकयोरभावाद्‌ विधेरभाव इति प्रयुक्ता 
क्षपि लिडादंग: प्रवत्तंतायामसमर्था उपल इव क्षुरतेच्षण्यं कुण्ठमप्रमाणीभवस्तीति । & अनियोज्यविषय- 
त्वाव्‌ इति & । समथों हि कर्ता४धिकारोी नियोज्यः । असामश्यें तु न कतुंता ततोध्नधिकृतो न नियोज्य 
इत्यथं: । यदि विधेरभावान्न विधिवचनानि, किसर्थानि तहि बचनास्येतानि विधिच्छायानीति पृल्छति 
& किमर्थानि इति &। न चानथंकानि युक्तानि, स्वाध्यायविध्यधोनग्रहणत्वानुपपत्तेरिति भावः । उत्तरम्‌ 
& स्थाभाविक इति & । अन्यतः प्राप्ता एव हि अ्वणादयों विधिसरूपेर्वाक्येरनूछान्ते । न चानुवादोः्प्य- 


भामती -व्याख्या 

साथंकता की पुष्टि में कहा जाता है--“तुल्यं॑ च साम्प्रदायिकम्‌” ( जे. सू. १२८ ) भर्थात्‌ 
अध्ययनाध्यापन की परम्परा में अन्य विधि में वाक्‍्यों के समान ही इन वाक्यों को मान्यता प्राप्त 
है, अतः इनकी विधिरूपता निश्चित है, तव आत्मोपासना का विधान क्यों नहीं माना जाता ? 

समाधान-5उक्त शद्भा का समाधान करते हुए भाष्यकार ने कहा है--“तद्विषये 
लिडादय: श्रूयमाणा अप्यनियोज्यविषयत्वात्‌ कुण्ठीभवन्ति” । अर्थात्‌ इस बात को कभी भी 
नकारा नहीं जा सकता कि आत्मोपासना-विधि-बोधक वाक्य उपलब्ध नहीं होते । ऐसे वाक्य 
अवश्य हैं, किस्तु उतका विधि में तात्पय॑ मानने पर प्रामाण्य अक्षुण्ण नहीं रहता, क्योंकि विधि 
सदैव हेय और उपादेय विषय को होती है, हेय ( त्याज्य ) या उपादेय ( ग्राह्म ) वही होता 
है, जिस विषय का पुरुष अपनी इच्छा से त्याग या ग्रहण कर सके । जिस विषय के करण, 
अकरण या अन्यथाकरण में पुरष स्वंथा समर्थ और स्वतस्त्र होता है, उसी विषय का पुरुष 
कर्त्ता, अधिकारी या नियोज्य माना जाता है । इस प्रकार यह एक नियम या व्याप्ति स्थिर 


होती है कि “यत्र यत्र पुरुषस्वातन्त्रपं सनिय्ोज्यत्वं तत्र तत्र विधेयत्वम'””। आत्मा के श्रवण, 
मनन और उपासन ( निदिध्यासन ) में विधेय्रत्व सम्भव नहीं, क्योंकि उनमें विधेपरत्व का 


व्यापकी भूत हेयंत्वोपादेयत्वरूप पुरुष-स्वातन्त्य एवं सनियोज्यत्व नहीं, व्यापक का अभाव 
होने पर व्याध्य का अभाव निश्चित है। लिडदि प्रत्ययं अवश्य ही विधि या प्रवतंना में शक्त 
होते हैं, किन्तु प्रवतंना के अविषयीभूत पदार्थ के बोधन में प्रयुक्त लिडगदि वेसे ही कुष्ठित 
या विवश हो जाते हैं, जैसे पत्थर को काटने के लिए चलाया गया छुरा, पत्थर काटने में 
समर्थ नहीं होता । अविषयीभूत पदार्थ में लिड्यदि प्रमाण या प्रवर्तक नहीं हो सकते, क्योंकि 
उस विषय का नियोज्य या अधिकारी व्यक्ति ही सुलभ नहीं, समर्थ कर्त्ता पुरुष को अधि- 
कारी. या नियोज्य माना जाता है, जिप्त पदाथे के सम्पादन में जो समर्थ नहीं, उसका वह 
न कर्त्ता हो सकता है और न नियोज्य ( अधिकारी ) । विधि के अभाव में विधि-वचन यदि 
प्रयुक्त नहीं हो सकते, तब “आत्मेत्येवापासीत'--इस प्रकार श्रूयमाण विध्याभास-वचन 
किस लिए ? ऐसी शद्भा की जा रही है-किमर्थानि तहि “आत्मा वा बरे द्रष्व्य: श्रोतव्य/' 
इत्येवमादीनि विधिच्छायानि वचनानि ?”। “'स्वाध्यायो5्येतव्य:”--इस स्वाध्याप्-विधि के 
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अरे द्वष्टव्य” इत्यादीनि। तस्यात्मान्वेषणाय प्रवृत्तस्थाहेयमनुपादेयं चात्मतत्त्वमुप- 
विश्यते | 'इदं सर्वे यदयमात्मा? ( चृह० २।४।६ ) “यत्र त्वस्य सर्व॑मात्मेवामृत्तत्केन क॑ 
पश्येत्‌ केन क॑ विजानीयात', 'विज्ञातार्मरे केन विजानीयात्‌' ( बृह० ४।५।१५ ) “अय- 
मात्मा ब्रह्म' ( बृह० २५।१९ ) इत्यादिमिः। यद्प्यकतेब्यप्रधानमास्मज्ञानं हानायोपा- 
दानाय वा न भवतीति, तत्तयेवेत्यभ्युपगम्यते अलंकारो हायमस्माक यद्‌ ब्रह्मात्मावगतौ 
सत्यां स्वेकतेव्यताहानिः कृतकृत्यता चेति। तथा च श्रुतिः-“आत्मानं चेद्विजा- 


नीयाद्यमस्मीति पूरुषः । किमिच्छन्कस्य कामाय शरीरमलुसंज्वरेत्‌ |! ( बृदद० 


भागमती 
प्रयोजनः, प्रवृत्तिविशेषकरत्वात्‌ । तथाहि--तत्तदिष्टानिष्टविषयेप्साजिहासापहतहृदयतया बहिसुखो न 
प्रत्यगात्मनि समाधातुमहेति । आत्मक्रवणा दिविधिसरूपेस्तु वचनसंनसो विषयत्नोतः खिलीक्षृत्य प्रत्यगा- 
ध्मत्नोत उद्घाटचते इति प्रवृत्तिविशेषक रतानुवादानामस्तीति सप्रयोजनतया स्वाध्यायविध्यधोनग्रहणत्व- 
मुपपद्चत इति । 
यच्च चोदितमात्मज्ञानमनुष्ठानानज्ुस्वादपुरुषा्थ भिति । तदयुक्तम्‌, स्वतोध्स्थ पुरुषा्थ॑त्वे सिद्ध 


यबनुष्ठानानजुत्वं तद्‌ भूषणं न दृषणमित्याह & यदि इति ७ । “अनुसंज्वरेत्‌” दारीरं परितप्यमातमनु- 


भामती-ब्यारुया 

द्वारा गृहीत होने के कारण उक्त वाक्‍्यों को अनर्थंक नहीं कहा जा सकता । उक्त शद्धू का 
समाधान है -“स्वाभाविकप्रवृत्तिविषयविमुखीकरणार्थानाति ब्रूमः” । वैषयिक सुख की 
लिप्सा में जीव की सहज प्रवृत्ति को रोकने के लिए “आत्मा वा भरे द्रष्टग्पः श्रोतव्यो 
मन्तव्य:” - ऐसा कह दिया गया है। वह भी विधि वाकक्‍्यों के द्वारा आत्म-साक्षात्काराथे 
श्रवणादि का विधान नहीं, अपितु अन्यतः ( लोक-प्रसिद्ध अन्वय-व्यतिरेक के माध्यम से ) जो 
श्रवणादि में साक्षात्कार-जनकत्व प्राप्त है, उसो का अनुवादमात्र कर दिया गया है। यह 
अनुवाद भी निरथेक नहीं, श्रवणादिगत प्राशस्त्य का गमक होकर आत्म-श्रवणादि में, रुचि 
ओर अनात्म-चिन्तन में अरुचि का जनक हो जाता है | विविध इष्ट विषयों की लिप्सा और 
अनिष्ट विषयों की जिहासा के मोहक प्रपश्च में फँसा जोव आत्म-चिन्तन में मन को नहीं छगा 
सकता, कथित कआत्मश्रवणादि-बोधक विध्याभासों के हारा विषयाभिमुख मानस प्रवाह को 
रोककर प्रत्यगात्माभिमुख प्रवृत्त किया जाता है। इस प्रकार सार्थक श्रवणादि-विषयक अनु- 
बाद के गमक कथित विधि के समान रूपवाले “आत्मा वा धरे द्रष्टव्यः श्रोतव्यों मन्तव्य:!'-- 
इत्यादि वाकयों का स्वाध्याय-विधि के द्वारा ग्रहण उपपन्न हो जाता है । 

यह जो आक्षेप किया था कि आत्म-ज्ञान किसी कर्मानुष्ठान का अद्भ न होने के कारण 
निरथंक है। वह आक्षेप युक्ति-युक्त नहीं, क्योंकि जब कि आत्म-ज्ञान स्वयं पुरुषार्थ सिद्ध हो 
जाता है, तब उसमें किसी कर्मानुष्ठान की अज्भुता आवश्यक नहीं-यह कहा जा रहा है-- 
“यदपि अकत्तंव्य्रधानमात्मज्ञानं हानायोपादानाय न भवतीति, तत्तथैवेत्यभ्युपगम्यतति, अलड्ूारो 
छ्यमध्माक॑ यद्‌ ब्रह्मात्मावगतौ सत्यां सबंकत्तंव्यताहानि: कृतक्ृत्यता च”। जैसे धमं-ज्ञान के 
पश्चात्‌ घमं का अनुष्ठान अपेक्षित होता है, वैसे ब्रह्म-ज्ञान के पश्चात्‌ किसी प्रकार का अनुष्ठान 
अवशिष्ट नहीं रहता-पह हमारे अद्वेत-सिद्धान्त में कोई दोष नहीं, अपितु गुण है, 
अलंकार है, मह॒ती कतक्वत्यता है, श्रुति भगवती का विजय-घोष हमारे पक्ष में है-- 

“आत्मानं चेद्‌ विजानीयादयमस्मीति पुरुष: । 
किमिच्छन्‌ कस्य कामाय शरी रमनुसंज्वेरत्‌ ॥” ( बृह, उ. ४४१२ ) 

[ यदि यह पुरुष ( जीव ) अपने वास्तविक शुद्ध बुद्ध ब्रह्मस्वरूप का विज्ञान (साक्षात्कार ) 








रा ]. हिन्वोंसहितभामतीसंवलितम्‌ १५७ 


४७१२ ) इति । 'पतदूबुद्ध्वा बुड्धिमान्स्यात्कृत्ृत्यश्व भारत' (भ० गी० १५२०) इति 
स्मृतिः । तस्मान्न प्रतिपत्तिविधिविषयतया त्रह्मणः समरपेणम्‌ । 

यद्पि के: बदाहुः -'प्रबृक्तिनिवृत्तिवेघितच्छेषव्यतिरेकेण._ केवलवस्तुवादी 
बेदभागो नास्ति? इति,-तन्न; औपनिषद्स्य पुरुषस्यानन्यशेषत्वात्‌। यो3सावुपनिष- 

भामती 
तप्येत । सुगममन्‍्यत्‌ । प्रकृतमुपसंहरति & तस्मास्न श्रतिपत्ति इति ७। प्रकृतसिद्ध यर्थभेकदेशिमतं 
वृषयितु पनुभाषते & यदपि केचिदाहुः इति 9 । दृषयति # त्न इति &। इबसन्नाकृतस्‌-- 
कारय्यंबोधे यथा चेष्टा लिज़ूं हर्षादयस्तथा । 
सिद्धवोधे5यंवत्तेवं॑ शास्त्रत्व॑ हितशासनात्‌ ।« 

यदि हि पदानां कार्य्याभिधाने तदर्थस्वार्थाभिधाने था नियमेन बुद्धव्यवहारे सामष्यंसवरधृतं 
भवेत्‌ , न भवेत्‌ , अहेयोपावेयभूतब्रह्मात्मतापरत्वमुपनिषदाम्‌ । तत्राविदितसामथ्यंत्वात्‌ पदानां लोके 
लत्पूबंकत्वाच्च बेदिकार्थप्रतीतें: । अथ तु भूतेःष्यर्थ पदानां लोके शक्‍्यः सज्तिप्रहस्तत उपनिषदां 
तत्परत्वं पौर्वापय्यंपर्य्याल्ोचनयाध्वगस्थमानमपह्ुत्य न काय्थंपरत्वं शक्य॑ कल्पयितुं, आुतहान्यभुतककप- 
नाप्रसज्भात्‌ । तत्र तावदेवमकास्येंइ्यें न सज्भृतिग्रहः, यवि तत्पर: प्रयोगों न लोके दृश्येत, तत्प्रत्ययों वा 

भामती-बव्याख्या 

कर ले, तब और किस फल की इच्छा से अथवा अपने से भिन्न किस पुरुष के लिए. शरीर- 
सन्‍्ताप के द्वारा अनुसन्तप्त होगा? ] 'अनुसंज्वरेत्‌” शब्द का अथे भाष्यकार ने ही श्रुति 
की व्याख्या में किया है--“शरीरमनुसंज्वरेतु, शरीरोपाधिकृतदुःखमनु दुःखी स्यात्‌, शरीरता- 
पमनुतप्येत” ( बृह. भा. पृ. ६७७ )। प्रकरण का उपसंहार किया जाता है--“तस्मान्न 
प्रतिपत्तिविधिविषयतया ब्रह्मण: समपंणम्‌” । 

अपने सिद्धान्त की हृढ़ता के लिए एकदेशी के दूषित मत का अनुवाद करते हैं- 
“ब्रदपि केचिदाहु:” । उसमें दोषोड्भावन किया जा रहा है-“तन्न” | आशय यह है कि-- 

कार्यंबोधे यथा चेष्ठा लिड्ँ हर्षादयस्तथा । 
सिद्धबोधे5थंवत्तेवं शास्त्रत्वं हितशासनात्‌ ॥ 

( बिगत पृ. १२६ पर एकदेशी की ओर से कहा गया था कि (१) 'भज्ञातसंगतित्व', 
( २) 'शास्त्रत्व', (३) “अथंवत्त्त' और (५) “मननादिप्रतीत्या'--इन चार हेतुओं 
के द्वारा वेदास्त-क्षेत्र में भी कार्यातुप्रवेश आवश्यक है। उसी का यहाँ निराकरण किया जाता 
है कि संगति-ग्रह से लेकर तत्त्व-निश्चय करने तक वेदान्त में कहीं भी कार्यानुप्रवेश आवश्यक 
नहीं ]। आनयनादि कार्यरूप अथ॑ के बोध में जैसे चेष्ठा ( प्रवृत्ति ) अपेक्षित है, वैसे ही 
पुत्रादि सिद्धहप आर्थ के बोधन में “बुत्रस्ते जातः”--इत्यादि वाक्‍्यों को सुनकर श्रोता के 
मुख-मण्डल पर विखरी हुई हुं की रेखाएँ लिड्भ ( गमक ) रूपेण अपेक्षित हैं। यदि कार्याथ्े 
के अभिधान में पदों को नियमतः उत्तम और मध्यम बुद्धों के व्यवहार अपेक्षित होते, तब 
हेयोपादेय-रहित ब्रह्म-परता वेदान्त-वाक्यों में नहीं होती, क्योंकि लोक में पदों का वेसा 
शक्ति-ग्रह सम्भव नहीं था ओर शक्ति-ग्रह पूर्वक हो वैदिकार्थ की प्रतीति होती है। यदि भूत 
( सिद्ध ) अथं में पदों का शक्ति-ग्रह सम्भव है. और उसके आधार पर उपनिषद्‌-प्रन्‍्थों में 
उपक्रमोपसंहारादि-ल्याय का सहारा लेकर ब्रह्मपरता निश्चित है, तब उसका अपलाप करके 
कार्याथंपरत्व की स्थापना कभी नहीं की जा सकती, अन्यथा श्रुत ( सिद्धाथंपरत्व ) की 
हानि और अश्रुत ( कार्यंपरत्व ) की भ्रसक्ति वेदान्त में होगी। 

अकाये ( सिद्ध ) रूप अर्थ में तब शक्ति-ग्रह नहीं हो सकता था, जब कि लोक में 








॥ । १५८ ब्रह्मसत्रशाइरभाष्यमे [ञ-रैपा. शैस ७ 
| 

| भामती 

| व्युत्पस्तस्पोन्नेतुं न शक्येत । न तावत्तत्पर: प्रयोगो न॒दृश्यते लोके, कुतूहलभया दिनिवृत्त्यर्धानामकाय्य - 
। पराणां पदसन्दर्भाणां प्रयोगस्य लोके बहुलमुपलब्धे: । तदाथा5ल्वण्डलादिलोकपालचक्रवालादिवसतिः 
| सिद्धविद्याघरगन्धर्वाप्सर:परिवा रो बह्मलोकावतोीण्णंमन्दाकिनीपय:प्रवाहपातधौतकलधौतमयशिलातलो 
॥ नन्दनादिप्रमदवन विहारिमणिमयज्ञकुन्तक मनोयनिनदमनो हर: पत्र॑तराजः सुमेररिति। नेष भुजज्डो . 
| रज्ज्रित्यादि । 
। । नापि भूतायंबुद्धिव्युत्पन्नपुरुषबत्तिनो न दाक्‍्या समुस्नेतुं हषदिरन्‍्तयहेतोः सम्भवात्‌ । तथाहा- 

॥| बविदितार्थंजनभाषार्थो द्रविडो नगरगमनोद्यतो राजमार्गाश्यर्ण देवदत्तमन्दिरमध्यासीन: प्रतिपन्‍नजनका- 

| | नन्‍्वनिबन्धनपुत्रजन्मा वार्त्ताहरेण सह नगरस्थदेवदत्ताभ्याशमागतः पटवासोपायनापंणपुर:सरं विष्टया 

| ॥ | बघंसे पुत्रस्ते जात इति वार्तताहारव्याहारअ्वणसमनन्तरमुपजातरोमाह्कड्चुक॑ विकसितनयनोत्पलमति- 

ह | स्मे रमुखमहोत्पलसवलोक्य देवदत्तमृत्पस्नप्रमोदमनुभिमीते, प्रमोदत्य च प्रागभूतस्य तद्व्याहारश्षवणसम- 

| | नन्‍्तरं भवतस्तद्वेतुताम्‌ । न चायमप्रतिपादयन्‌ ह्हेतुमर्थ हर्षाय कल्पत. इत्यनेन हषषहेतुर्थ उक्त इति | 
| प्रतिपद्यते । ह॒षंहेस्वन्तरस्य चाप्रतोतेः पुत्रजन्मनश्र तद्धेतोरवगमात्तदेव वार्ताहारेणाभ्पघायीति निश्चि- । 
| | नोति । एवं भयज्ञोकादयोड्प्युदाहार््या: । तथा च॒प्रयोजनवत्तया भूतार्थाभसिधानस्य प्रेक्षावत्प्रयोगोष्प्यु- 


।' भामती-व्यास्या 
क॥। सिद्धा्थंबोधक शब्द-प्रयोग उपलब्ध न होता अथवा व्युत्पन्न पुरुष के द्वारा शब्दों में सिद्धार्थ- 
| परत्व की ऊहा नहीं की जा सकती हो, किन्तु वे दोनों बाते नहीं, क्योंकि सिद्धार्थंक पदों का 
॥॥ | प्रयोग लोक में भी होता देखा जाता है, जेंसे सुमेरपवंत कैसा होगा ? इस प्रकार के कुतूहुल 
| । । को निवृत्त करने के लिए कहा जाता है-आखण्डल ( इन्द्र ) आदि लोक-पाल देवगणों का 








अधिवास जिस पर है; सिद्ध, विद्याधर, गन्धव और अप्सरादिसंज्ञक देवजातियाँ विहरण कर ' 
रही हैं जिस पर; ब्रह्म-लोक से अवतीर्ण मन्दाकिनी के घवऊ जल से प्रक्षाल्ति हैं सुवर्णमय । 


| शिला-तल जिसके; नन्दनादि प्रमद-वन में क्रीडा-रत मणिमय पक्षियों के कमनीय कूजन 
॥ से जो नितान्त मोहक है; ऐसा पब॑त-राज है-सुमेरु। सर्प-भ्रम-जनित भय की निवृत्ति के 
| । लिए कहा जाता है--“न॑ष भुजज्जो रज्जुरियम्‌” । 
| | | अन्य पुरुषों में समुत्यन्न सिद्धार्थविषयक ज्ञान की ऊहा भी सम्भव है, क्योंकि श्रोता 
| के मुख पर लहराई हुई हर्ष की रेखाएँ ही श्रोता के हृदय में उठी हष॑ की तरज्ों का समुन्नयन 
॥ करा देती हैं, जेसे कि किसी अन्य प्रान्त की भाषा से अनभिज्ञ द्रविडदेश का कोई व्यक्ति अपने 
| क्‍ | नगर में देवदत्त के घर पर पुत्र-जन्म का महोत्सव देख चुका था, किसी ऐसे सन्देशवाहक के 
॥॥॥ | साथ देशान्तर के लिए चल पड़ता है, जिसके हाथ में पुत्र-पद-लिप्त केसर की छापवाला 
| वस्त्रोपहार था। अन्य प्रान्त के किसी नगर में अवस्थित देवदत्त के घर पर पहुँचता है । 
संदेश-वाहक ने देवदत्त के लिए लाया उक्त वस्त्रादि का उपहार देवदत्त के सामने;रख कर कहता ।, 
| है--'दिश्या वर्धसे पुत्रस्ते जातः'। सन्देश-बाहक का इतना कहना था कि देवदत्त के अन्दर उठीं 
॥ | हे की उत्ताल तरज़ें मुख-मण्डल पर लहराने लग जाती है, नेत्र-कमल सहसा खिल उठते हैं । इस 
॥। पूरे दृश्य को. देखकर वह देश भाषानभिन्ञ द्रविड देश-वासी व्यक्ति यह सोच लेता है कि 
| यह देवदत्त सन्देश-वाहक के वाक्य को सुनकर जो हषंविभोर हो गया, अवश्य ही इसके हषे 
| का जनक अर्थ इस वाक्य के द्वारा प्रतिपादित है। प्रक्षत में पृत्रोत्यत्ति ही हष॑ की जनक है, 
॥ जो कि इस वाक्य के द्वारा अभिहित है, इस प्रकार लिड्मदि से अघटित वाक्य भी सिद्धाथे 
। का बोधक निश्चित हो जाता है । इसी प्रकार भय और शोकादि के जनक उदाहरण भी 
प्रस्तुत किए जा सकते हैं । प्रयोजनंवत्ता भी कार्याथंक वाक्‍्यों में ही सीमित होती है-- ऐसी 








] हिन्दोसहितभामतोसंवलितम्‌ श्ष्ष्‌ 
त्स्वेवाधिगतः पुरुषो3संसारी श्रह्म, उत्पाद्यादिचतुर्विधद्रव्यविलक्षणः स्वप्रकरण- 
भामती 


पपन्नः । एवं च अह्मस्वरूपज्ञानस्थ परमपुरुषाथंहेतुभावादनुपदिशतासपि पुरुषप्रवृत्तिनिवृत्तो वेदान्तानां 
पुरषहितानुशासनास्छास्त्रत्व॑ सिद्ध भवति । तत्सिद्धमेतद्‌-- विवादाध्यासितानि बचनानि भूताथथंविष- 
याणि, भूताथथंविषयप्रमाजतकत्वात्‌ , यद्यद्विब्यप्रमाजनक॑ तत्तद्विषयं, यथा रूपादिविषयं चक्षुरादि, तथा 
चेतानि, तस्मात्तथेति । तस्मात्सुषृक्त ७ तन्नोपनिषदस्य पुरुषस्थानन्यशेषत्वाद्‌ इति $&। उपनिपूर्वात्सदे- 
बिशरणार्थात्‌ फ्विप्युपनिषत्पदं व्युत्पादितमुपनीयाह््॒ं ब्रह्म सवासनामविद्यां हिनस्तीति ब्ह्मविद्यामाह, 
तड़ेतुत्वाद्वबान्ता अप्युपनिषद:, तत्र विदित औपनिषदः पुरुषः॥ एतदेव विभजते & यो$सावुपनिषत्सु 
इति & । अहम्प्र्ययविषयादूनत्ति & असंसारो इति ७ ॥ अत एवं क्रियारहितत्दाचचतुविधद्रव्यविल- 
क्षण: | अतश्र चतुविधद्रव्यविलक्षणो यदनन्यशेष: । अन्यशेष॑ हि भूतं द्रव्य॑ चिको्ितं संदृत्पत्त्याद्याष्यं 
सम्भवति । यथा यूप॑ तक्षतीत्यादि । यत्‌ पुनरनन्यशेब भूतभाव्युपयोगरहितं, यथा सुवर्ण भायय, सकतुन्‌ 
जुहोतोत्यादि, न तस्योत्पत्त्याद्याप्यता । कस्मास्पुतरस्पानन्यशेषतेत्यत आह & यतः स्वप्रकरणस्थः & । 


भामती-व्याख्या 
बात नहीं, अपितु सिद्धांक वाक्य भी कुतूहुछ और भयादि-निवृत्तिरूप प्रयोजन के जनक होने 
के कारण प्रयोजनवान्‌ होते हैं, अत एव प्रेक्षावान्‌ व्यक्तियों के द्वारा उनका लोक में बहुल प्रयोग 
किया जाता है । जब कि ब्रह्मस्वरूप ज्ञान में परम पुरुषार्थ की हेतुता निश्चित है, तब उसके 
बोधक वेदान्त-वाक्यों में भले ही प्रवृत्ति निवृत्ति की जनकृता न हो, उनकी प्रामाणिकता और 
शास्त्ररूपता में सन्देह नहीं रह जाता, क्योंकि वे भी मुभुक्षु पुरुषों का हितानुशासन करते हैं, 
अतः यह अनुमान पर्यंवसित होता है--“विवादाध्यासितानि (“ब्रह्म वेद ब्ह्म॑व भवति” 
इत्यादीनि ) सिद्धार्ंबोधकानि, सिद्धार्थविषयकप्रमाजनकत्वात्‌ । यद्‌ ग्रद्धिषयकप्रमाजनकम्‌ 
तत्‌ तद्बिषयकम्‌, यथा रूपादिविषयक चक्षुरादि तथा चेतानि, तस्मात्तथा'। अतः भाष्पकार 
ने बहुत सुन्दर ही कहा है--''तन्न, औपनिषदस्य पुरुषस्यानन्यशेषत्वात्‌” | “उप” और “नि! 
इन दोनों उपसगग पदों के उत्तर 'घदलू विशरणगत्यवसादनेषु? इस धातु से किप्‌ प्रत्यय करके 
“उपनिषत्‌” पद सम्पन्न हुआ है, “अद्यं ब्रह्मोपतीय सवासनामविद्यां सादयति हिनस्ती उप- 
निषत्‌, इस प्रकार उपनिषत्‌” पद ब्रह्म-विद्या का वाचक है। उस विद्या के हेतुभूत वेदान्त- 
वॉक्य भी उपनिषत्‌ कहे जाते हैं, उपनिषत्स विदित इति औषनिषदः पुरुष:। यही “ओऔप- 
निषद पद की व्याख्या प्रस्तुत की जा रही है--“योञ्सावुपनिषत्स्वेवाधिगत:” | अहम्‌'-- 
इस प्रतीति के विषयीभूत जीव से भिन्‍नता प्रदर्शित करने के लिए उक्त पुरुष को “असंसारी” 
कहा गया है। अत एव क्रिया-रहित होने के कारण उत्पाद्यादि चतुर्विध द्रव्य से वह बिलक्षण 
है। चतुविध द्रव्य से विलक्षण होने के कारण किसी कम का शेष ( अज्भ ) नहीं, किन्तु 
“अनन्यशेष”” है| अन्य-शेष (कर्म का अद्भभत द्रव्य उत्पत्त्यादि में से किसी एक क्रिया के 
द्वारा चिकीषित होकर उत्पाद्यादि चतुविध द्रव्यों में अन्यतम ) होता है, जैसे--“यूप॑ तक्षति” 
इत्यादि । जो द्रव्य अन्य शेष न होकर अतीत और अनागत क्रिया से रहित होता है, जेसे 
“सुवर्ण भाय॑म्‌”, “सक्तून्‌ जुहोति”--वह उत्पत्त्यादि क्रियाओं से रहित है । ब्रह्म अनन्यशिष 
क्यों ? इस प्रश्न का उत्तर है--“स्वप्रकरणस्थ:” | उपनिषद्वाक्य आत्मा के प्रकरण का आरम्भ 
करके समाम्नात हैं, पौर्वापये की आलोचना से यह निश्चित हो जाता है कि उक्त पुरुष तत्त्व 
स्व-प्रकरणस्थ और प्रधान है। जेसे याग से बाहर जुहु पात्र नहीं होता, अत एवं याग का 
अव्यभिचरित सम्बन्धी होता है, वेसे पुरुष तत्त्व क्रतु का अव्यभिचरित सम्बन्धी नहीं--यह 
पहले ही कहा जा चुका है। ऐसा प्रधानभूत पुरुष 'उपनिषद्वक्यों से प्रतीयमान है, अतः 


























१६० प्रझ्सत्रशाइरभाष्यम्‌ [अ. १ पा. १ ख्‌. ७ 
स्थोउनन्यशेषः- नासो नास्ति नाधिगम्यत इति वा शकक्‍यं वद्तुम्‌, स एव नेति 


नेत्यात्म? ( बृह० ३॥९॥२६ ) इत्यात्मशब्दादू आत्मनश्थ प्रत्याख्यातुमशक्यत्वाद्‌ , य 


भामती 

उपनिषवामनारभ्याधो तामां पोर्वापय्यंपर्यालोचनया पुरुषप्रतिपादनपरत्वेन पुरुषस्थेव प्राधान्येनेद प्रकरण, 
न च जुह्वादिवदव्यभिचरितक्रतुसम्बन्धः पुरुष इत्युपपादितम्‌ । अतः स्वप्रकरणस्थः सोध्यं तथाविध 
उपनिषड्भूथः प्रतीयमानों न नास्तोति शक्यो वक्तुमित्यथ: । 

स्पादेततु-मानान्‍्तरागोचरत्वेनागृहीतसज़ुतितया$पदार्थस्य श्रह्मणो वाक्याथंत्वानुपपत्तेः कथ- 
मुपनिषदर्धतेत्यत आह & स एष नेति नेत्यास्मेत्यात्सश्ब्दात्‌ ७&। यद्यपि गवाविवन्मानान्तरगोचरत्वमा- 
स्मनों नाह्ति तथापि प्रकाशात्मन एवं सतस्तत्तदुपाधिपरिहाण्या शक्‍्यं वाक्याथंस्वेन निरूपणं, हाटकस्पेव 
कटकफुण्डलादिपरिहाष्या । नहि प्रकादः स्वसंवेदनो न भापते, नापि तदबच्छेदकः काय्यंकारणस्भुत: । 
तेन स एव नेति नेत्यात्मेति तत्तदवच्छेदपरिहाण्या वृहस्वादापनाच्च स्वयम्प्रकादाः धाक्यों बाक्याद्‌ 
ब्रह्ेति चात्मेति ल निरूपयितुमित्य्थं: । अथोपाधिनिरासवदुपहितसप्यात्सरूप॑ कस्मान्न निरस्थते इत्यत 
आह & आश्मनश्र प्रत्यास्यातुमशक्‍्यत्वात्‌ #। प्रकाशों हि स्व॑स्थात्मा तवधिष्ठानश्वात्च प्रपश्नविश्वमस्प, 
न चाधिष्ठानाभावे विज्वमों भवितुसहंति । न हि जातु रज्ज्वभावे रज्ज्वां भुजज़ इति वा धारेति वा 
विश्ञम्रो दृश्पु्बं: । अपि चात्मनः प्रकादास्य भासा प्रपश्नस्य प्रथा | तथा हि श्रुतिः 'तमेव भाग्तमनुभाति 
सब तस्य भासा स्व॑सिदं विभाति/ इति। न चात्मनः प्रकाशस्य प्रत्यास्याने प्रपश्नप्रथा युक्ता। तस्मा- 





भामती-ब्याख्या 
'तास्तिः--इस प्रकार उसकी सत्ता का अपलाप नहीं किया जा सकता । ब्रह्म तत्त्व यदि केवल 
ओपनिषद है, तब अन्य किसी प्रत्यक्षादि प्रमाण का विषय न होने के कारण किसी पद की 
उसमें शक्ति का ज्ञान न हो सकेगा, जो पदाथे ( पद का शक्यार्थ ) नहीं, वह वेदान्त-वाक्या्थे 
क्योंकर होगा ? इस प्रश्न का उत्तर है--“स एष नेति-नेति आत्मा” इत्यात्मशब्दप्रयोगात्‌” । 
यदापि गवादि के समान आत्मा में प्रमाणान्तर-गोचरता नहीं, तथापि पदार्थभूत सोपाधि तत्त्व 
की उपाधि का निषेध करके वाक्याथंता का शुद्ध ब्रह्म में सामञस्य वैसे ही किया जा सकता 
है, जेसे कटक-कुण्डलादि उपाधियों का परिहाण करके सुवर्ण तत्व का। अवच्छेद्यभूत 
स्वसंवेदनात्मक प्रकाश तत्त्व अवभासित नहीं होता-ऐसा नहीं, अपितु अवभासित होता 
है। उसी प्रकार उसकी. अवच्छेंदकी भूत शरीर-संघातरूप उपाधि नहीं प्रती॥ होती-ऐसा 
भी नहीं, अपितु प्रतीत होती है । फलतः “#७एष नेति नेत्यात्मा'--इस प्रकार अवच्छेंदकीभूत 
उपाधियों का निषेध करके ब्रह्म और आत्मा के रूप में निरूपित हो सकता है, क्योंकि वह 
बृहत्‌ ( ब्यापक ) एवं 'सबंत्र अतति आप्नोतिः--ऐसे व्यवहार का विषय है। “नेति नेति” 
वाकयों के द्वारा उपाधियों के निषेध के समान उपहित आत्मा का भी निषेध क्‍यों नहीं 
माना जाता? इस प्रश्न का उत्तर है--“आत्मनश्र प्रत्याख्यातुमशक्यत्वात्‌”। उपहित 
( उपाधि से उपलक्षित ) प्रकाश तत्त्व सबका आत्मा होने के कारण निषेध्य नहीं हो सकता । 
अर्थात्‌ आरोप-स्थल पर जैसे रजतादि आरोप्य पदार्थों का निषेध होता है, वैसे अधिष्ठानरूप 
शुक्ति तत्त्व का निषेध नहीं हो सकता । आत्मप्रकाश तत्त्व सकल भनात्म-अ्रान्ति का अधिष्ठान 
है, अधिष्ठान के बिना कोई भ्रान्ति हो ही नहीं सकती, रज्जु के अभाव में सर्पं या धारादि 
का विश्रम कभी नहीं देखा जाता । अपि च आत्म प्रकाश के प्रकाश से ही प्रपश्य का प्रकाश 
होता दैै, जेसा कि श्रुति कहती है--“तमेव भान्तमनुभाति स्वेभ्‌” (को. २।५॥१५ )। 
आत्कप्रकाश का प्रत्याख्यान कर देने पर प्रपच्च की प्रथा ( प्रतीति ) ही नहीं हो सकती । 


अतः आत्मा का निषेध ध्रस्भव न हो सकने के कारण वेदान्त-वाक्यों के द्वारा प्रमाणान्तरा- 








| ] हिन्दीसहितभामतीसंचलितम्‌ श्द्द१ 


एव निराकर्ता तस्येवात्मत्वात्‌। नन्‍्वात्माहंप्रत्ययविषयत्वादुपनिषत्स्वेच विज्ञायत 
इत्यजुपपन्नम। न; तत्साक्षित्वेन प्रत्युक्तत्वात्‌। न हाहंप्रत्ययविषयकरतृवब्यतिरेकेण 
तत्साक्षो सर्वेभूतस्थः सम एकः क्ूटस्थनित्यः पुरुषो विधिकाण्डे तकंसमये बा केनचि- 
द्धिगतः सर्वेस्यात्मा, अतः स न केनचित्प्रत्याख्यातुं शक््यो विधिशेषत्व॑ वा नेतुम्‌। 
आत्मत्वादेव च सवंषां न हेयो नाप्युपादेयः | सर्व हि विनश्यद्धिकारजातं पुरुषान्तं 
भामती 
दात्मन प्रत्यास्यानायोगाढ्वेदान्तेभ्यः प्रमाणान्तरागोचरसवॉपाधिरहितब्रह्मस्वरूपावगतिसिद्धिरित्यथ: । 
उपनिषत्स्वेवावगत  इत्यवघारणममृष्यमाण आक्षिपति ७ नस्‍्वात्मा इति &। सर्वंजनीनाह- 
स्प्रत्ययदिषयो ह्मात्मा कर्त्ता भोक्ता व संसारो, तन्नेक च लोकिकपरीक्षकाणामात्मपदप्रयोगादू, य एव 
लोकिकाः शब्दास्त एवं बेदिकास्त एवं च तेषामर्था इत्यौपनिषदमप्यात्मपद॑तत्रेव प्रवत्तितुमहूति नार्था- 
न्तरे तद्विपरीत इत्यथं: । ससाधत्ते & नाहस्प्रत्ययविषय औषनिषदः पुरुष: ७ | कुतः ? #तत्साक्षित्वेना& 
अह॒स्प्रत्ययधिषयो यः कर्त्ता काय्यंकरणसंघातोपहितो जोबात्मा तत्साक्षित्वेन, परमात्मनो5हम्प्रत्ययविषय- 
त्वस्य # भ्रत्युक्तत्वात्‌ ७ । एतदुक्तं भवति- यद्यप्यनेन जीवेनात्मनेति जीवपरमात्मनों: पारसा्थिकमेक्य॑ 
तथापि तस्योपहितं रूपं जोवः शुद्ध तु रूप॑ तस्य साक्ति तच्च मानान्तरानधिगतमुपनिषदृगोचर इति । 
एतदेब प्रपन्नयति & न ह्महम्प्रत्ययविषय: इति &। ७ विधिशेषत्घ॑ वा नेतूं न दाक्य; &।॥ कुतः? 
# आत्मत्वादेव & । न ह्यात्माध्ययार्थोस्न्यत्तु स्ंमात्मार्थम्‌ । तथा च श्रुतिः--“न वा अरे स्वस्थ कामाय 
सब प्रियं भवति आत्मनस्तु कामाय सर्व प्रियं भवति” इति। अपि चातः सर्वेषामात्मत्वादेव न द्वेयो 
हि अल कप पद 2: के 3 7: कि. 7 अप ० 


भामती-व्याख्या 
गोचर समस्त उपाधि-रहित ब्रह्मस्वरूप की अवगंति सिद्ध हो जाती है । 

“उपनिषत्स्वेवः--इस प्रकार के अवधारण से सहमत न होने के कारण पूव॑पक्षी 
शद्धा करता है--“ननु गात्मा अहुं प्रत्ययविषयत्वादुपनिषत्स्वेव विज्ञापत इत्यनुपपन्नम्‌”? । 
अर्थात्‌ यह तथ्य सर्व-विदित है कि आत्मा 'अहंकरोमि!--इत्यादि प्रतीति का विषयीभूत 
कर्त्ता और भोक्तादि के रूप में अवगत है, क्योंकि कर्त्ता और भोक्ता में ही लौकिक और 
परीक्षक सभी व्यक्ति आत्मा' पद का प्रयोग करते हैं। लौकिक और वैदिक पद-पदार्थों का 
भेद नहीं होता, शवरस्वामी कहते हैं “य एवं लौकिका शब्दा;, ते एव वैदिकाः, त एवं च 
तेषामर्था:” ( जे. सू. भा. पृ. २९१ ) । अतः उपनिषद्वाक्य-घटक 'आत्मा' पद भी उसी कर्त्ता- 
भोक्ता तत्त्व का ही अभिधान करेगा, उससे भिन्‍न या विपरीत ( शुद्ध तत्व) का बोधक 
कदापि नहीं हो सकता । 

उक्त शड्जा का समाधान करते हैं--'न” । अर्थात्‌ अहुंप्रत्यय का विषय औपनिषद 
पुरुष नहीं हो सकता, क्योंकि “तत्साक्षित्वेन” । अहंप्रत्यय का विषयीभूत कार्य-करण- 
संघातरूप जीव का साक्षी होने के कारण ब्रह्म में अहंप्रत्यय की विषयता नहीं हो सकती । 
आशय यह है कि यद्यपि “अनेन जीवेनात्मनानुप्रविश्य नामरूपे व्याकरवाणि” (छां. ६३॥२) 
इत्यादि श्रुतियों के आधार पर जीव और परमात्मा का पारमाथिक ऐक्य ही सिद्ध होता 
है, तथापि उपाधि-विशिष्ट चेतन को जीव और उणगधि-रहित शुद्ध तत्त्व को ब्रह्म या साक्षी 
कहा जाता है, वह अन्य प्रमाणों का अविषय केवल उपनिषद्वाक्यों के द्वारा ही प्रतिपादित 
होता .है। इसी रहस्य का विस्तार किया जाता है--“न ह्हंप्रत्ययविषयकतुंव्यतिरेकेण 
तत्साक्षी” । उस साक्षी तत्त्व को विधि का भज्भ नहीं बनाया जा सकता, क्योंकि “आत्मत्वा- 
देव” । समस्त भोग्यवर्ग आत्मा के लिए है, आत्मा अन्य किसी के लिए नहीं होता, जैसा 
कि श्रुति कहती है--“न वा अरे स्वस्थ कामाय सर्व॑ प्रिय॑ भवति, आत्मनस्तु कामाय सर्व 
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श्देर ब्रह्यसुत्शाइ्रभाष्यम्‌ [अ. १पा. १ सू. ४ 
विनश्यति । पुरुषो विनाशहेत्वमादृविनाशी, विक्रियाहेत्वभावात्य कुटस्थनित्य+, अत 


भागमती 
नाप्युपादेय: । स्वंस्य हि प्रपश्लजातस्थ ब्ह्योव तत्त्वमात्मा। न च स्वभावो हेंपो$शकपहानत्वात्‌ । न 
च्ोपादेयः, उपात्तत्वात्‌ । तस्माद़धेयोपादेयविषयों विधिनिषेधो न तदहिपरीतमास्मतत्य॑विषोयकुरुत इति 
सर्व॑स्य प्रपन्नजातस्पात्मेब तस्वभिति । एतदुपपादयति ७सर्व' विनश्यद्धिकारजातं पुरुषान्त विनश्यति& | 
अयमर्थ:--पुरुषो हि भ्रुतिस्मृतीतिहासपुराणतदबिरद्धन्थायव्यवस्थापितत्वात्‌ परसार्थंसन्‌। प्रयंज्वस्तवना' 
धविद्योपवर्शितोउपरमार्थसन्‌ । यश्व परमार्थसम्तसों प्रकृती रव्जुतत्वभिव सपंविश्रमस्प विकारस्थ | अत 
एवास्पानिर्वाच्यत्वेनावृदस्वभावस्य विनादाः । पुरुषस्तु परमार्थसंन्‌ नासो कारणपृहुस्रे णाप्यसन्‌ू शक्यः 
कर्तुम्‌ । न हिं सहज्नमपि शिल्पिनों घट पटयितुमीशत इत्युक्तम्‌ | तस्मादविनाशिपुरुषान्तो विकारबिताशः 
शुक्तिरज्जुतत्वान्त इव रजतभुजज़ुविनाशः । पुरुष एवं हि. स्वस्थ प्रपल्नविकारजातस्थ तत्वम।न च 
पुदषस्पास्ति विनाज्ों यतो$नम्तों बिनादा स्यादित्यत भाह ७ पुरुषों विनाशहेस्वभावाद्‌ इति &॥ न हि 
कारणानि सहस्तभप्यन्यवस्थययितुमीशत इस्युक्तर्‌। अथ मा भूत्‌ स्वरूपेण पुरुषों हेय उपादेयो वा, 
तवीयस्तु कश्निदर्मों हास्यते कब्रिच्चोपादास्यत इत्यत आह ७ विक्रियाहेस्वभावाच्च कूटस्थनित्यः ७ । 


ज्रिविधोडपि धरसलक्षणावस्थापरिणामलक्षणों विदारो नास्तीत्युक्तम्‌ । अपि चात्मतः परमा्यंसतों धर्मोष्षि 


भामती-व्याख्या 
प्रियं भवति” ( बृह० 3० ४५६ )। समस्त प्रपश्च का आत्मा होने के कारण किसी के द्वारा 
बह न हेय हो सकता है. और न उपादेय । “घट: सन्‌”, 'पटः सन्‌! इत्यादि सद्गप से प्रतीयमान 
ब्रह्म तत्त्व सभी घटादि सत्पदार्थों का स्वरूप है, स्वरूप का परित्याग कभी नहीं हो सकता, 
क्योंकि वह आगस्तुक पदार्थ नहीं | इसी प्रकार वह उपादेय नहीं, क्योंकि कभी अप्राप्त नहीं, 
सदैव प्राप्त है। इस प्रकार यह स्थिर हो जाता है कि विधि-निपेध वाबय सर्दव हेय और 
उपादेय वस्तु को विषय करते हैं, उनसे विपरीत ( हेयोपादेय-रहित ) आत्मतत्त्व को विषय 
नहीं कर सकते । समस्त हेयोपादेय प्रपत्च का अधिष्ठान होने के कारण ब्रह्म प्रपश्च का आत्मा 
कहलाता है। इस सिद्धान्त का उपपादन किया जाता है-'सर्व॑ हि. विनश्यद्विकारजातं 
परुषान्तं विनश्यति” । अभिप्राय यह है. कि पुरुषतत्त्व श्रुति, स्मृति, इतिहास, पुराण एवं 


श्रुत्या्यविरुद्ध न्‍्यायों के द्वारा व्यवस्थापित एक परमार्थंसत्‌ तत्त्व है, किन्तु प्रपन्च अनादि 
अविद्या के द्वारा कल्पित अपरमार्थ पदार्थ है। जो परमार्थसत्‌ तत्त्व है, वहु समस्त विकार 
वर्ग की वैसे ही प्रकृति ( अधिष्ठान ) है, जेसे सपं-विश्रम की प्रकृति रज्जुतत्त्व होता है । अत 
एवं यह प्रपञ्च अस्थिरस्वभाव का होने से विनश्वर किन्तु इसका अधिष्ठान परमार्थ तत्त्व 
स्थिर कूटस्थ नित्य परमार्थंसत्‌ अविनाशी है। यह किसी भी कारण-कलाप के द्वारा असत्‌ 
नहीं किया जा सकता, क्योंकि यदि हजार शिल्पी एकत्र हो जाँय, तब भी घट को पट नहीं 
बना सकते यह कह्ठा जा चुका है, अतः अविनाशी पुरुष को छोड़कर वहाँ तक का समस्त 
विकार-वगं व॑से नष्ट हो जाता है, जैसे शुक्ति और रज्जु तत्त्व-पर्यन्त रजत और स्प-विश्रम 
विनष्ट हो जाता है। तत्त्व का विनाश नहीं होता, समस्त विकार-वर्ग का पुरुष ही एकमात्र 
तत्त्व है। पुरुष तत्त्व का विनाश नहीं होता कि विनाश सीमित न होकर अनन्त हो जाता-- 
“बुरुषो विनाशहेत्वभावादविनाशी” | किसी भी कारण पदार्थ की यह क्षमता नहीं कि नित्य 
तत्व को अनित्य बना सके-यह कई बार कहा जा चुका है। जैसे आकाशतत्त्व हैय और 
उपादेय नहीं, फिर भी उसका शब्दरूप धमं हेय और उपादेय द्वोता है, वैसे ही पुरुष तत्त्व 
का भी कोई घम्म हेय और उपादेय हो सकता है--ऐसी सम्भावना का निराकरण किया जा 
रहा है--विक्रिपराहेत्वभावाच्च कूटस्थनित्यः” | धर्मंपरिणाम, लक्षणपरिणाम और अवस्था- 





5 भूतोपदेशः ] हिन्दीसद्दितमामतीसंवलितमं १६३ 


पंच नित्यशुद्धबुद्मुक्तस्वभावः । तस्मात्‌ 'पुरुषान्न परं किचित्सा काष्ठा सा परा गतिश 
( काठ० १३११ ) 'त॑ त्वोपनिषद्‌ पुरुष पृच्छामि' ( बृह० ३९२६ ) इति चौपनिषद्‌- 
त्वविशेषणं पुरुषस्योपनिषत्सु प्राधान्येन प्रकाश्यमानत्व उपपद्यते। अतो भूतवस्तुपरो 
बंद्भागो नास्तीति वचन साहसमात्रम्‌। 

थदपि दास््रतात्पयबिदामजुक्रमणम्‌-'दृश्ो हि तस्यार्थः कर्मावबोधनम' इत्ये- 
वमादि, तद्धम॑जिज्ञासाविषयत्वाद्धिधिप्रतिषेघशास्राभिप्रायं द्रष्टव्यमू। अपि च आस्ना- 

भामती 

परमार्थसन्तिति न॒तस्यात्मवदस्यथात्व॑ कारणे: धाक्यं कर्ुंम्‌। मच घर्मान्ययात्वादस्यों विकारः। 
तबिवमुक्तम्‌--विक्रियाहेत्वभावादिति । सुगमसन्‍्यत्‌ । यत्‌ पुनरेकवेशिना ज्ञास्त्रविद्नचम साक्षिस्वेनानुक्रान्तं 
तबम्यथोपपादयति & यदि ज्ास्त्रतात्यय्यंबिदामनुक्रमणम्‌ इति ७ ॥ वृष्टो हि तस्थाय॑: प्रयोजनवर्दर्थाव- 
बोधनमिति वक्तज्ये धर्म जिज्ञासाया: प्रकृतस्वाद्धमंस्थ च क्ंस्वात्‌ कर्माबवोधनमित्युक्तम्‌ । न तु सिद्धरूप- 
ब्ह्मावबोधनं व्यापारं वेदस्प वारयति । न हि सोमक्षमंत्ि प्रकृते तदृगुणामिधानं परिसब्नष्टे विष्णुशमंणों 
गुणवत्ताम्‌ । विधिज्ञास्त्र विधोयमानकर्मबिषयं प्रतिषेधक्ञास्त्र चल प्रतिषिध्यमानकर्म बिषयमित्युभयस्तपि 
क्र्मावब्ोधपरम्‌ । अपि चास्तायस्य क्रियायंस्वादिति श्ास्त्रकृद्ोचन तत्रायंग्रहणं यद्यभिषेयवाति ततो 
भूतार्थानां व्रृव्यगुणक्ंणासानर्थक्यमनमिषेयत्वं प्रसज्येत, न हि ते क्रियार्था इत्यत आह # अपि चास्ता- 
यस्य इति & । यथुच्येत न हि क्रियाययत्व॑ क्रियाभिषेयत्वयपि तु क्रियाप्रयोजनत्वं द्रव्यगुणशब्दानां च॑ 


भामंती-अ्याख्या 

परिणाम--ये तीनों प्रकार के परिणाम या विकार कूटस्थनित्य तत्त्व के नहीं होते-यह भी 
कह चुके हैं । दूसरी बात यह भी है कि आकाश नित्य नहीं, अतः उसका धर्म भी नित्य नहीं, 
किन्तु पुरुषतत्त्व नित्य है, अतः उसका यदि कोई धर्म होगा, तब वह भी नित्य होगा, अतः 
उसका भी अन्यथाकरण सम्भव नहीं, धर्मान्यथात्व का नाम ही विकार है, अत एवं कहा 
गया है--“विक्रियाहेत्वभावात्‌”। शेष भाष्य सुगम है । पर 

एकदेशी ने जो शावर वचन का अपने मत में साक्ष्य दिया था, उसका अन्यथा उपपा- 
दन किया जा रहा है--“यदपि शास्त्रतात्यय॑विदामनुक्रमणम्‌--“हृष्टो हि तस्याथे: कर्माव- 
बोधन नाम' इत्येवमांदि, तद्धम॑जिज्ञासाविषयत्वाद विधिप्रतिषेधशास्त्राभिप्राय॑ द्रष्टव्यम्‌ ।” श्री 
शबरस्वामी ने जो यह कहा है कि “हष्टो हि तस्याथ॑! कर्मावबोधनं नाम” (जै. सू. भा. पृ. ६)। 
वहाँ 'हष्टो हि तस्यार्थ: प्रयोजनवदर्थावबोधनम्‌ः--ऐसा कहना चाहिए था, किन्तु धमेजिज्ञासा 
का प्रसज्भ है, धर्म ही कम है, अतः 'कर्मावबोधनम्‌'--ऐसा कह दिया गया है । उसका तात्पयें 
सिद्धरूप ब्रह्म के अवबोधनरूप व्यापार से वेद को विरत करना नहीं है। जेंसे सोमशर्मा 
सामने है, अतः उसके गुणों का वर्णन कर दिया गया, उसका तात्पय॑ विष्णुशर्मा की गुणवत्ता 
के निषेध में कदापि नहीं, वैसे ही प्रकृत में । विधि-शास्त्र विधीयमान कम को विषय बरता 
है और निषेध-शास्त्र निषिध्यमान हिसादि कर्मों को विषय करता है-इस प्रकार दोनों 
शास्त्र कर्मावबोधपरक होते हैं। यह जो जैमिनि-सूत्र उद्धृत किया गया. है--“आम्नायस्य 
क्रियाथ॑त्वाद्‌ आनथथक्यमंतदर्थानाम्‌” (जे, सू. १२१ )। इसमें “क्रियाथेत्वात! और 
“आनथ॑क्यम्‌*-यहाँ पर 'अथे' पद अभिधेयपरक है ? क्षथवा प्रयोजनपरक ? यदि अभिषेय- 
परक है, तब 'ये ये क्रियार्था ( क्रियारूपाभिषेयाः ) ते ते साथ्थंका! ( अभिषेया! )' ऐसी व्याप्ति 
फलित होती है। तब तो सिद्धस्वरूप द्रव्य, गुण ओर कम अनर्थक ( अनभिषेय ) हो जाते 
हैं, बयोंकि वे क्रियारूप अथे नहीं हैं, व्यापक के अभाव में व्याष्य का अभाव होना स्वाभाविक 
है, भाष्यकार कहते हैं-अपि “आस्मायस्य क्रियाथत्वादानथेक्यमतदर्थानाम्‌” इत्येतदेकान्ते- 
नाभ्युपगच्छतां भूतोपदेशानर्थक्य प्रसज्भः” । यदि कहा जाय कि “क्रियाथ॑त्व' से “क्रिया- 
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यस्य क्रियार्थत्वादान्थक्यमतदर्थानाम' इत्येतदेकान्तेनाभ्युपगच्छतां भूतोपदेशानर्थ- 
क्यप्रसज्ञः | प्रव॒ृत्तिनिवृत्तिवधितच्छेषव्यतिरेकेण भूतं॑ चेडस्तूपद्शिति भव्याथ्थत्वेन, 
भामती 

क्रियायं श्वेनेव भूतद्रव्यगुणाभिघानं न स्वनिष्ठतया । यथाहुः शास्त्रविदः 'चोवता हि भूत॑ भवस्तम' 
इत्यादि । एतदुक्त भवति काय्यंसर्थंभवगमयन्तो चोदना तदर्थ' भूतादिकमप्यर्थ'ं गमयतीति, तत्राह 
& प्रधृत्तिनिवृत्तिब्यतिरेकेण भूत चेद्‌ इति &॥ अयमभिसन्धिः--त ताबत्‌ कार्य्यार्थ एव स्वार्थ पदानां 
सज्भुतिग्रहो नान्‍्याथथं इत्युपपादितं भूतेः्ष्य्थे थ्युर्पत्ति दक्शयद्धि:। नापि स्वार्थंभात्रपरतंब पदानां, तथा 
सति न वाक्यायंप्रत्यय: स्यात्‌ । न हि प्रत्येक॑ स्वप्रधानतया गुणप्रधानभावरहितानामेकवाक्यता दृष्टा,। 
तस्मात्‌ पदानां स्वार्थंभभिदघतामेकप्रयोजनवत्‌ पदाथंपरतयकवाक्यता । तथा च॑ तत्तवर्थान्तरविशिष्टेक- 
वाक्यार्थ प्रत्यय उपपन्‍्नो भवति, यथाहुः ज्ञास्त्रविद:-- 

साक्षाद्यद्यप कुर्वन्ति. पदाथंप्रतिपादनम्‌ । 

वर्णास्तयापि नेतस्मिन्‌ पय्यंवस्यन्ति निष्फले ॥ 

वाक्याथंमितये तेषां प्रवृत्तो नान्तरीयकम्‌। 

पाके ज्वालेव काष्ठानां पदाथंप्रतिपावनम्‌ ॥ इति । 


भामती-व्याख्या 
भिधेयत्व विवक्षित नहीं, अपितु 'क्रियाप्रयोजनकत्व” विवक्षित है, सिद्धात्मक द्रव्य, गुण और 
कर्मादि का अभिधान क्रियाप्रयोजनकत्वेन ही होता है, स्वतन्त्र नहीं । श्री शबरस्वामी कहते 
हैं--“चोदना हि भूतं भवन्तं... -शवनोत्यवगमयितुम” (शबर. पृ. १३)। आशय “यह डे 
कि का्य॑रूप अथं का बोध कराती हुई चोदना ( विधि ) उस कार्य ( क्रिया ) के लिए भूत 
( सिद्ध ) आदिरूप अर्थों का बोध कराती है--यही भाष्यकार कह रहे हैं--“'वृत्तिनिवृत्ति- 
व्यतिरेकेण भूत चेद वस्तुपदिशति भव्याथ॑त्वेन” । भाव यह है कि 'कार्यरूप अथ में ही शब्दों 
का शक्ति-ग्रह होता है, अन्य ( सिद्धाथं ) में नहीं'-- ऐसे नियम का निराकरण सिद्धाथं में 
संगति-ग्रह दिखाते हुए पहले किया जा चुका है। यह भी कोई नियम नहीं कि पद 
केवल स्वार्थ का ही बोधक होता है, क्योंकि तब तो वाक्याथ॑ में संसगंरूप अर्थ का भान न हो 
सकेगा, क्योंकि वाक़्याथ॑ गुण-प्रधानादि के रूप में एकवाक्यतापन्न होता है, सभी पद यदि 
अपने-अपने अर्थों का प्रधानतया बोध कराते है, गुण-प्रधानभाव से नहीं, तब उनमें एकवाक्यता 
सम्भव न हो सकेगी । अतः वाक्य-घटक पद परस्पर-निरपेक्ष स्वाथथंमात्र का प्रपितादन न 
करके एक प्रयोजनवत्ता का निर्वाह करने के लिए गुण-प्रधानभावेन साकाइडमक्षपदार्थों का 
अभिधान करते हैं, जिससे नानाग्रुणपदार्थं-विशिष्ट एक प्रधान अर्थ की गमकता वाक्य में 
उपपन्न हो जाती है, जैसा कि श्रो कुमारिलभट्ठ कहते हैं-- 
साक्षाद्‌ यद्यपि कुवेन्ति पदार्थप्रतिपादनम्‌ । 
वर्णा: तथापि नैतस्मिन्‌ पय॑वस्यन्ति निष्फले ॥ 
वाक्याथंमितये तेषां प्रवृत्ती नान्‍्तरीकम्‌। 
पाके ज्वालेव काष्ठानां पदा्थ॑प्रतिपादनम्‌ ॥ ( एलो. वा. पृ. ९४३ ) 
[ वाक्य के घटकीभूत पद यद्यपि अपने शुद्ध ( इतरार्थानन्वित ) स्वाथें के वाचक होते हैं, 
तथापि केवल स्वाथ॑ का प्रतिपादन कर देने से न तो वाक्‍्याथं-बोध होता है और न प्रवृत्त्यादि, 
अतः प्रवृत््यादि का सम्पादन करने के लिए इतरार्थान्वित स्वाथं की लक्षकता पदों में वैसे ह्ठी 
नान्तरीयक ( अनिवार्य ) होती है, जैसे ओदनादि का पाक सम्पादन करने के लिए चूल्हे में 
लगी सभी लकड़ियाँ एक ऐसी मिलित ज्वाला को जन्म देती हैं, जिससे पाक सम्पन्न होता 





हर भूतोपदेशः | हिन्दीसहितभामतोीसंवलितम्‌ श्ष्५ 


कूटस्थनित्यं भूत॑ नोपद्शतीति को हेतुः ? न हि भूतमपद्श्यमान क्रिया, भवति । 
अक्रियात्वेउपि भूतस्य क्रियासाधनत्वात्कियार्थ एव भूतोपदेश इति चेत्‌, नंष दोषः; 
क्रियाथस्वेउपि क्रियानिवतनशक्तिमद्वस्तूपदिष्टरमेव । क्रियाथेत्वं तु प्रयोजन तस्य। न 
भामती 

तथा चार्थान्तरसंसगंपरतामात्रेण वाब्यायंप्रत्ययोपपत्तो न काय्यंसंसगंपरस्वनियमः पदानाम्‌ । 
एवं च सति कूटस्थनित्यश्नह्मरूपपरत्वेष्प्पदोष इति । & भव्यं & काय्य॑ंम्‌ । ननु यद्भूव्यार्थ' भूतमुपदिव्यते 
न तवू भूतं भव्यसंस्िणा रूपेण तस्यापि भव्यत्वादित्यत आह &७,न हि भूतमुपदिश्यमानम्‌ इति ७ । 
न तादात्म्यलक्षण: संघ, किन्तु काय्येंग सह प्रयोजनप्रयोजनिंलक्षणोअन्वयः | तद्विषयेण तु भावार्थेन 
भूतार्थानां क्रियाकारक लक्षण इति न भूतार्थानां क्रियाथंत्वलित्यथं। | छादूते ७ अक्रियात्वेईपि इति ७ । 
एवं चाक्रियाथंकूटस्थनित्यब्रह्मोपदेशानुपपत्तिरिति भावः॥ परिहरति & नेष दोषः, क्रियायंत्वे४पि 
इति 9 न हि क्रिया भूतमुपदिश्यमानमभूतं भवति । अपि तु क्रियानिव॑त्तंनयोग्यं भूतमेब तत्‌ । तथा 
चर भूते5यें5वधुतशक्तयः शब्दा: क्वचित्‌ स्वनिष्ठभूतविषया वृश्यमाना मुस्वा वीर्स्वा वा न कथब्ित्‌ क्रिया" 
निष्ठतां गमयितुमुचिता: । नह्मपहित॑ झतझ्यो वृष्टमप्यनुपहितं क्वचिद्‌ दृष्टमदृष्ट भबति। तथा च॑ 
बत्तंमानापदेशा अस्तिक्रियोपहिता अकार्य्यार्था अप्यटवीवर्णकादयों लोके बहुलमुपलम्यन्ते, एवं क्रियाइनिष्ठा 

भामती-व्याख्या 

है ]। फलत: इतरार्थान्वित स्वाथंपरता के विना पदों के द्वारा वाक्‍्यार्थावबोध ( संसर्गेज्ञान ) 
सम्भव नहीं, अतः जब इतरार्थान्वय-ज्ञान के ढ्वाद्मा बाक्याथे सम्पन्न हो जाता है, तब पदों में 
कार्यरूपार्थान्‍्वयपरत्व का नियम व्यर्थ है। वेदीन्त-वाक्य भी कूटस्थ नित्य ब्रह्म का समर्पण 
अवाध गति से कर सकते हैं, इसमें किसी प्रकार की बाधा नहीं । “भूतं चेद्‌ वस्तृपदिशति 
भव्याथेत्वेन” --इस भाष्य में 'भव्य” शब्द का अथ॑ है--कायं ( अपूवं और उसकी साधनीभूत 
यागादि क्रिया ) श्री शबरस्वामी भी कहते हैं--'भव्यं कमं, भूतं द्रव्यम्‌” ( शावर. पृ. 
१३४८ ) । जैसे मृत्तिका-संसूष्ट घटादि मृण्मय माने जाते हैं, वैसे भव्य-संसर्गी भूत ( द्रव्य ) 
पदार्थ भी भव्य क्‍यों नहीं ? इस प्रश्न का उत्तर है--“य हि भूतमुपदिश्यमानं क्रिया भवति ।” 
दृश्टन्त ( मृत्तिका और घट ) में तादात्म्य संसर्ग होने के कारण घट में मृण्मयता मानी जाती 
है, किन्तु भूत और भव्य का तादात्म्य संस नहीं माना जाता । 'भव्य' शब्द से अपू्वं और 
उसकी साधनीभूत यागादि क्रिया विवक्षित होती है। अपूर्व के साथ ब्रीहि आदि द्रव्य का 
प्रयोजन-प्रयोजनीभाव एवं अपूब॑ की जनकीभूत यागादि क्रिया के साथ क्रिया-कारकभाव 
सम्बन्ध होता है, तादात्म्य नहीं कि जिससे भूत में भव्यत्वार्पत्ति हो जाती । 

शझ्कला--“अक्रियात्वेईषपि भूतस्य क्रियासाधनत्वात्‌ क्रियार्थ एवं भूतीपदेश:” | यह सत्य 
है कि ब्रीह्यादि भूत पदार्थ कभी भव्य या क्रियारूप नहीं हो सकते, किन्तु वेद में उन्हीं भूत 
पदार्थों का उपदेश होता है, जो क्रिया के आश्रय या जनक होते है, ब्रह्म पदार्थ वैसा . भूत 
नहीं, अत: उसका वेद-पदों के द्वारा प्रतिपादन क्योंकर होगा ? 

समाधान--“नंष दोष:, क्रियाथंत्वेईपि क्रियानिवंतनर्शाक्तमद्वस्तृपदिष्टमेव”” । अन्विताथ॑ 
का पद लक्षक होता है, वाचक नहीं, वाचक शुद्ध ( इतरार्थानन्वित ) स्वाथं का ही होता है, 
अतः मर-खप करके भूत वस्तु के साथ क्रियान्वयन का लाभ कर लेने पर भी शुद्ध भृतार्थ 
में भूत-पदों की शक्ति का अपलाप नहीं हो सकता। क्रिया-जनन शक्ति से युक्त होने पर 
भी भूत भूत ही रहता है, अतः भूत-पदों को भूताथे में अवधृत शक्ति अपने क्रिया-विशिष्ट अथे 
के समान उपहित ( उपाधि से उपलक्षित ) अर्थ का भी उपस्थापन कर सकती है। अतः एवं 
“५ क्रिया से उपहित अटवी ( वन ) एवं पव॑तादि के वर्णन प्रचुररूप में उपलब्ध होते हैं, 
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चेतावता वस्त्वज्ञुपद्ष्टि भवति । यंदि नामोपदिष्ट, कि तव तेन स्यादिति १ उच्यते-- 
अनवगतात्मवस्तूपदेशक्ष तथेव भवितुमहंति | तद्वगत्या मिथ्याज्षानस्य संसारदेतो- 
निवृत्तिः प्रयोजन क्रियत इत्यविशिष्टमर्थवत्त्वं क्रियासाघनवस्तूपदेशेन। अपि च॑ 


भामती 

क्षपि सम्बन्धसात्रपय्यंबसायिन:, यथा कस्येष पुरुष इति प्रश्नोत्तरं राज्ञ इति, तथा प्रातिपदिकार्थमात्र- 
निष्ठा, यथा कोइशास्तरव इति प्रइनोत्तरं फलिन इति, न हि. पुच्छता पुरुषस्य वा तरूणां वा$स्तित्वना- 
स्तित्वे प्रतिपित्सिते, किन्तु पुरुषस्य स्वामिभेदस्तरूणां च प्रकारेभेदः । प्रष्टुरपेक्षितं चाचक्षाणः स्वाभि- 
भेवमेव च प्रक/रभेदरूपमेव च॒ प्रतिवक्ति, न पुनरस्तित्वं, तस्य तेनाप्रतिपित्सितत्वातू । उपपादिता ले 
भूतेः्प्य्थे व्युत्पत्ति: प्रयोजतवति पदानाम्‌ । 

चोदयति & यदि नामोपदिष्टं ७ भूत॑ कि तब उपदेष्टु: भ्रोतुर्वा प्रयोजन # स्थात्‌ ७ । 
तस्माद्‌ भूतमपि प्रयोजनवदेबोपदेश्व्य नाप्रयोजनम्‌ , अप्रयोजनं च॒ ब्रह्म तस्योदासीनस्थ सबंक्रियरिहि- 
तत्वेनानुपकारकत्वादिति भावः | परिहरति & अनवगतास्मोषदेशश्र ७ तथेव प्रयोजनवानेब भवितु- 
यहंति & । अध्य्ंश्वकार: | एतदुक्त भवति- यहापि ब्रह्मोदासीनं तथापि तद्विषयं शाब्वज्ञानमबगति- 
पय्य॑स्तं विद्या स्वविरोधिनों संसारमूलब्नविद्यामुच्छिन्दत्‌ प्रयोजनवदित्यथा । अपि च येषपि काय्यंपरर्वं 


भामती-व्याख्या ् 


“अस्व्युत्तरस्थां दिशि देवतात्मा हिमालयों नाम नगाधिराज: | 
पूर्वापरौ तोयनिधी वगाह्य स्थित: पृथिव्यामिव मानदण्डः ॥” 
इसी प्रकार “क्रिया” पद का प्रयोग किए विना ही सम्बन्धमात्र के उपस्थापक शब्द 
भी प्रयुक्त होते हैं, जैसे--'कस्यैव पुरुष; ?” इस प्रश्न का उत्तर है--'राज्ञ:'। केवल प्रातिपदि- 
काथ॑ के बोधक पद भी होते हैं, जैसे 'कीहशास्तरवः ?” इस प्रश्न का उत्तर है--'फलिनः? । 
यहाँ प्रश्न-कर्त्ता के द्वारा प्रयम प्रश्न में पुछष और द्वितीय प्रश्न में तरु ( वृक्ष ) समूह के 
अस्तित्व या नास्तित्व की जिज्ञासा नहीं की गई कि उत्तर वाक्य में क्रिया-पद का प्रयोग 
आवश्यक होता । यहां तो केवल पुरुष के स्वामी और तरुओं के प्रकार की जिज्ञासा की गई 
है, अतः 'राज्ञ/ और 'फलिन:-इतना कह देना पर्याप्त माना जाता है, क्योंकि उत्तर-कर्ता 
जिज्ञासितमात्र का ही अभिधान किया करता है, अजिज्ञासित का नहीं । क्रिया-सम्बन्ध के 
बिना भी सिद्धार्थक पदों का शक्ति-ग्रह एवं सिद्धार्थ प्रयोजनवान्‌ होता है--यह कह चुके हैं । 
पूंपक्षी शद्धू[ करता है--“यदि नामोपदिष्टमू, कि तव तेन स्यात्‌ ?” अर्थात्‌ यदि 
भूत ( सिद्ध ) वस्तु का उपदेश देखा जाता है, तव उससे वक्ता या श्रोता का क्या छाभ ? अतः 
उसी सिद्धार्थ का उपदेश करना चाहिए, जो सप्रयोजन हो, ब्रह्म अत्यन्त प्रयोजन-शुन्य है, 
क्योंकि वह कूटस्थ, विभु और उदासीन है, उसमें किसी क्रिया का भी सस्बन्ध नहीं हो सकता, 
अत! उससे किसी प्रकार का उपकार सम्भव नहीं । 
उक्त शद्भा का परिहार किया जाता है--“अनवगतात्मवस्तूपदेशश्र तथैव भवितु- 
महंति ।” 'तथैव” शब्द का यहाँ अथं है-प्रयोजनवान्‌ । “आत्मवस्तूपदेभ्र'-यहाँ चंकार का 
प्रयोग “अपि! के अर्थ में हुआ है। आशय यह है कि यद्यवि ब्रह्म कूटस्थ, विभु और उदासीन 
है, तथापि ब्रह्मविषयक अवगति-पय॑न्त ( साक्षात्कारात्मक ) बोध वह ब्रह्म-विद्या है, जो 
अपनी विरोधिनी संसार की मूलभूत अविद्या का समूल उच्छेद कर डालती है, इससे बढ़ कर 
और प्रयोजन या उपकार क्या होगा ? ग 
. दूसरी बात यह भी है कि जो आचाय॑ सभी पदों में का्यंपरत्व आवश्यक मानते हैं, वे 


हा भूतोपदेशः ] हिन्दीसहितभामतोसंचलितम्‌ १६७ 


भामती 
सर्वेबां पदानामास्यिषत, तेरपि ब्राह्मणो न हन्तव्यों न सुरा पातो्येत्यादीतां न काय्येपरता शक्याझतस्या- 
तुम्‌ । छत्युपहितमर्य्यादं हि काय्य कृत्या व्याप्त तस्निवृत्तो निवत्तंते शिवापात्वभिव वृक्षस्वनिवृत्तों। 
क्ृतिहि पुराषुप्रयश्तः, स च विषयाधोननिरूपणः । विषयश्रास्थ साध्यस्वभावतया भावाथ एव पुर्वापरी- 
भूतोड््योत्पादानुकूलो भवितुमहंति, न द्रव्यगुणों । साक्षात्‌ कृतिव्याप्यो हि कृतेविषय:, न च द्रध्यगुणयोः 
सिद्धयोरस्ति कृतिव्याप्यता । अत एवं श्ञास्त्रकृद्रचः “भावार्थाः क्मंशब्दास्तेम्य: क्रिया प्रतीयेत'' इति । 
दव्यगुणदाब्दानां नेमित्तिकाबस्थायां . कार्य्यावमशेडपि भावस्यथ स्वतो द्रव्यगुणशब्दानां तु भावयोगातु 
कार्य्यावमर्श इति भावार्थेभ्य एवापूर्वावग्तिन द्रव्यगुणशब्देश्य इति । न च दध्ता जुहोति! 'सम्ततमाघा- 
रयति! इत्याबिषु द्रव्यादीनां कार्यंबिषयता । तत्रापि हि. होमाघारभावाथंविषयमेव कार्यंम। न चेता- 
बता सोमेन यजेतेतिवत्‌ , दधिसम्ततादिविशिष्होमाघारविधानात्‌ “अग्निहोत्रं जुहोति' “आधारसभिघा- 
रयति' इति तबनुवादः । यद्यप्यत्नापि भावायंविषयमेव काय्यंमू । तथापि भावार्थानुबन्घतया द्रव्यगुणाब- 
भामतो-व्याख्या 

आचाये भी “ब्राह्मणो न हन्तव्यः”, “न सुरा पातव्या”--इत्यादि निषेध-वाक्यों में कार्य॑परत्व 
का उपपादन नहीं कर सकते, क्योंकि मनुष्य की कृति ( प्रयत्न ) से साध्य पदार्थ को कारये 
कहा जाता है, अतः “यद्‌ यत्कायंम्‌, तत्तत्‌ ऋृतिसाध्यम'--इस व्याप्ति के अनुसार कार्य 
व्याप्प और क्रृति व्यापक सिद्ध होती है। निषेध-स्थल पर क्ृतिरूप व्यापक की निवृत्ति हो 
जाने से कायंत्व की भी निवृत्ति वैसे ही हो जाती है, जैसे शिशपात्व की वहाँ निवृत्ति हो 
जाती है, जहाँ वृक्षत्व नहीं रहता, श्रीधर्मकीति कहते हैं--“व्यापकानुपलब्धियंथा नात्र 
शिशपा वृक्षाभावात्‌” ( नया. वि. पृ. १२९९ )। कृति नाम है--पुरुष के प्रयत्न का, कृति या 
प्रयत्न का निरूपण उसके विषय पर निर्भर है, कृति का विषय होता है--साध्यस्वरूप धात्वर्थ 
(पचनादि ) श्री प्रभाकर मिश्र भी कहते हैं--“तस्य च विषयाधीनप्रतिपत्तित्वाद्‌, भावार्थानां 
विषयबोधकत्वात्‌” ( वृहती पृ. २९७ )। धाल्वथं के लिए निरुक्तकार ने कहा है--“पूर्वापरी- 
भूतं भावमाख्यातेनाचए ब्रजति, पचतीत्युपक्रमप्रभत्यपवर्गंपय॑न्तम्‌” ( निरुक्त. पर. ४ )। न्याय 
भाष्यकार ने पचति का स्वरूप बताते हुए कहा है--“नानाविधा चेकार्था क्रिया पचतीति-- 
स्थाल्यधिश्रयणम्‌, उदकासेचनम्‌, तण्डुलावपनम्‌, एघो5पसपंणम्‌, अम्ल्यभिज्वालनम्‌, दर्वी- 
घट्टनम्‌, मण्डस्रावणम्‌, अधोश्वतारणम्‌” ( नया. भा. प्र. ७४ ) ] | पोर्वापरीभूत पाक क्रिया 
तण्डुलंगत विक्लेदन-जनक होती है। यही क्रिया कृति की विषय है, द्रव्य और गुणादि नहीं । 
महर्षि जैमिनि कहते हैं--“भावार्था: कर्मशब्दा:, तेअ्यः क्रिया प्रतीयेत” एव हाथों विधीयते 
(जै, सु. २१११ )। प्रभाकर की रीति से सूत्र का अर्थ यह है कि शाब्द बोध के अवसर 
पर प्रथम क्षण में प्रत्येक पद अपने सम्बन्धी शुद्ध अर्थ का स्मारक ओर द्वितोय क्षण में 
कार्यान्वित स्वार्थ का अभिधायक होता है। शुद्ध ( अतन्वित ) भ्र्थ को निमित्त और अन्वित 
( कार्यान्वित ) अवस्था को नैमित्तिक कहा जाता है। नेमित्तिक अवस्था में तो द्रव्य, गुणादि 
के वाचक शब्द भी कार्यार्थक होते हैं, किन्तु शुद्ध अवस्था में केवल़ भावार्थक ( धातु ) शब्द 
ही विषयोपस्थापन के द्वारा कार्य ( अपू्व ) का बौधक होता है, अतः यागादि क्रिया के 
वाचक ( भावार्श ) शब्दों से ही क्रिया ( अपूर्वूप कार्य ) का अभिधान माना जाता है और 
उसी ( यागादि ) का ही विधान किया जाता है। 

शह्का-जैसे कार्य ( अपूर्व ) के विषयीभूत यागादि का विधान माना जाता है, वैसे 
ही “दध्ना जुहोति”, “सन्ततमाघारयति”--इत्यादि स्थलों पर दधिरूप द्रव्य एवं धृत का 
सन्तत ( अटूट धारा के रूप में ) क्षरणरूप गुण भी काये ( अपूर्व ) के विषय या अवच्छेंदक 
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भामती 
विषयावपि विधीयेते । भावाथों हि कारकव्यापारमान्नतया:विशिष्टः कारकविशेषेण द्रव्यादिना विशेष्यत 
इति द्रव्यादिस्तवनुबन्धः । तथा च भावारें विधीयमाने स एवं सानुबन्धो विधोयत इति द्रव्यगुणाव- 
विषयावपि तदनुबन्धतया विहितो भवतः । एवं च भावार्थ प्रणालिकया द्रब्यादिस्तइक्रान्‍्तो विधिगॉरवाद 
.बिभ्यत्‌ स्ववविषयस्य चान्यतः प्राप्ततया तबनुवादेन तबनुबन्धीभूतद्रव्याविपरो भवतीति सत्र भावार्थ 
विषय एवं विधि: । एतेन यदाग्नेयोडशाकपालो भवतीत्यत्र सम्बन्धविषयों विधिरिति प्ररास्तम्‌ । ननु न 
भवत्यथों विधेय:, सिद्धे भवितरि लब्धरूपस्य भवन प्रत्यकतृंत्वात्‌ । न खलु गगन भवति । नाप्यसिद्धे5- 
सिद्धस्थानियोज्यत्वाद्‌ , गगनकुसुमवत्‌ । तस्मादृ्‌ भवनेन प्रयोज्यव्यापारेणाक्षिप्त: प्रयोजकल्य भावयितु- 
व्यापारों विधेय: । स व व्यापारों भावना क्ुतिः प्रयत्न इति । निविषयश्चासावशक्षयप्रतिपत्तिरतो विषया- 
पेक्षायामाग्नेयशब्दोपस्थापितो व्रव्यदेवतासम्बन्ध एवास्थ विधयः। ननु॒व्यापारबिषयः पुरुषप्रयत्नः 
कथमव्यापाररूपं सम्बन्ध गोचरयेत्‌ । नहि धर्ट क्ुवित्यत्रापि साक्षान्नासाथ॑ घर पुरुषप्रयत्नो गोचरयत्यपि 
भामती-व्याख्या 
होते हैं, अतः उनका भी विधान क्यों न किया जाय ? 
समाधान-वहां भी जुहोत्यर्थ ( होम ) और आघार ( क्षारण ) रूप भावार्थ ही कार्य 
का विषय माना जाता है, अतः साक्षात्‌ विषय का ही विधान न्याय-संगत है । 
शह्जा --यदि दध्यादि में भी भावार्थ का ही विधान होता है, तव जैसे “सोमेन 
यजेत” ( ते. सं. ३॥३२।२ ) इस वाक्य के द्वारा सोम-विशिष्ट याग का विधान होता है, वैसे 
ही “दध्ना जुहोति” और “सन्ततमाघारयति” इत्यादि वाक्य भी क्रमश: होम और आघार 
कर्म के विधायक हो जाएँगे और “अग्निहोत्रं जुहोति” (ते. सं. १५॥९।१ ) एवं “आघार- 
माघारयति” (तै. सं. २५११।६ ) इन दोनों वाक्‍्यों को क्रमशः होम और आधार का 
अनुवादक मानना पड़ेगा । 
समाधान--यद्यपि यहाँ पर भी काये ( अपुर्व ) भावार्थविषयक ही है, तथापि 
भावार्थ के विशेषक होने के कारण कार्य के अविषयीभूत भी द्रव्य और गुण विहित हो जाते 
हैं। द्रव्यादि से विशिष्ट भावार्थ का विधान गौरव-ग्रस्त होता है, अतः विशिष्ट-विधान वहाँ ही 
अग॒त्या माना जाता है, जहाँ वाक्यान्तर से कम का विधान न हो सकता हो, अम्निहोत्र 
जुहोति-इत्यादि वाक्‍्यों के द्वारा विहित भावार्थ के अनुवाद से “दध्ना जुहोति”, “पयसा 
जुहोति'”--इत्यादि वाक्पों के द्वारा केवल दध्यादि गुण का विध।न मानने में ही लाघव होता 
है। “सोमेन यजेत”-यहाँ पर कोई वाक्यान्तर ऐसा उपलब्ध नहीं होता जो केवल भावार्थ 
का विधायक माना जा सके, अतः वहाँ अग॒त्या विशिष्ट विधान मानना पड़ता है, किन्तु प्रकृत 
में वैसा नहीं । फलतः सिद्धार्थ कहीं पर भी साक्षाद्‌ विधेय नहीं होता, अपितु भावार्थ ही 
विधेय होता है । अत एवं जो लोग “यदाग्नेयोडष्टाकपालो भवति” ( तै. सं. २।६॥३३ ) यहाँ 
पर द्रव्य के साथ अग्न्यादि देवताओं के सम्बन्धमात्र का विधान मानते थे, उनका निराकरण 
हो जांता है, क्योंकि सम्बन्ध पदार्थ भी द्रव्यादि के समान सिद्धार्थ है, अतः. वह साक्षाद्‌ 
विधेय नहीं हो सकता । 
शज्ञा--उक्त स्थल पर यदि द्रव्य-देवता का सम्बन्ध विधीयमान नहीं, तब किसका 
विधान होता है? “भवति' धातु के अर्थभूत भवन का विधान नहीं हो सकता, क्योंकि 
भवत्यर्थ का कर्त्ता सिद्ध है ? अथवा असिद्ध ? प्रथम कल्प में विधि ही व्यर्थ है, द्वितीय कल्प 
में कर्त्तारूप नियोज्य असिद्ध होने के कारण विधित्व सम्भव नहीं। परिशेषत) भवनरूप 
प्रयोज्य-व्यापार के द्वारा प्रयोजक के व्यापार का आआक्षेप होता है, क्योंकि घटादिरूप 
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भामती 
तु बण्डादि हस्तादिना व्यापारयति । तस्माद्‌ घटाय्थाँ हृत्ति व्यापारविषयामेव प्रतिषद्चते, न तु रूपतो 
घटविषयाम्‌, उद्देश्यतया स्वस्थामस्ति घटो न तु विषयतया, विषयतया तु हस्तादिष्यापार एब। अत 
एवास्नेय इत्यन्नापि द्रव्यदेवतासम्बन्धाक्षिप्तो यजिरेव काय्यंविषयों विधेयः | किमुक्तं भघति आग्नेयो 
भवतीति, आस्नेयेन यागेन भावयेदिति । अत एवं “य एवं विद्वान्‌ पोणंमासों यजते', 'य एवं विद्वालसा- 
वास्यां यजते” हत्यनुवादो भवति यदाग्नेय इत्यादिविहितस्थ यागषट्कस्य | अत एवं च विहितानुद्वितस्य 
तस्येव दर्शंपूर्णमासाभ्यां स्वर्गंकामो यजेतेत्यधिकारसम्बन्धः। तस्मात्‌ संत्र क्ृतिप्रणालिकया भावार्थ- 
विषय एव विधिरित्येकान्त: | तथा च न हम्यान्न पिबेदित्यादियु यदि काय्यंमभ्युपेयेत ततस्तदृव्यापिका 
कृतिरभ्युपेतव्या । तदृव्यापकश्न भावार्थों बिषयः । एवच्च प्रजापतिक्नतन्यायेन पर्य्युबासबृत्त्याहहइननापान- 
संद्भुल्पलक्षणया तद्विषयों विधिः स्थाद्‌ । तथा च प्रसज्यप्रतिषेधो दत्तजलाअलिः प्रसज्येत । न वर सति 





भामती-व्याख्या 

उत्पद्यमान या प्रयोज्य का भवत्तरूप व्यापार तब तक सम्भव नहीं होता, जब तक प्रयोजक 
( उत्पादक ) का भावन या उत्पादन व्यापार न हो । प्रयोजक के व्यापार को ही भावना, 
कृति या प्रयत्न कहा जाता है। निविषयक कृति की प्रतिपत्ति नहीं हो सकती, अतः विषय 
की आकांक्षा में 'आम्नेय”ः शब्द के द्वारा उपस्थापित द्रव्य-देवता का सम्बन्ध ही विषय 
ठहरता है, अतः उसे ही यहाँ विधेयः मानना चाहिए। 

समाधान -क्ृति या प्रयत्न सदैव क्रिया को ही विषय करता है, सम्बन्ध क्रिया रूप 
नहीं, अत: उसको विषय क्योंकर करेगा ? जैसे कि “घटं कुर”-ऐसे प्रयोग में कृतिरूप 
पुरुष-प्रयंत्व घटादि सिद्ध पदार्थों को साक्षात्‌ दिषय नहीं कर सकता, अपितु वैसी भाज्ञा सुनते 
ही पुरुष तुरन्त दण्डादि के द्वारा चाक घुमाने लग जाता है, अतः घदोरत्पत्ति के अनुकूल 
कृति का उत्पादनादि व्यापार विषय माना जाता है, स्वरूपत: घटादि नहीं, क्योंकि “घट 
करोति'--इसका अर्थ होता है-'घटाय चक्र व्यापारयतिः। घट उस कृति का केवल उद्देश्य 
होता है; विषय नहीं । कृति का साक्षात्‌ विषय तो हस्त, दण्ड और चक्रादि का व्यापार ही 
होता है । अत एवं 'आस्नेय:? यहाँ पर भी द्रव्य-देवता-सम्बन्ध के द्वारा आक्षिप्त याग ही विधेय 
होता है। 'आग्नेयो भवतिः-इस वाक्य का अथ्थे होता है--भाम्नेयेन यागेनेष्ट भावयेत्‌”। 
इसीलिए “य एवंविद्वान्‌ पौणमासीं यजते” (ते. सं. १६९१ )। “य एवंविद्वानमावास्यां 
यजते”--ये दोनों वाक्य आस्नेयादि याग के अनुवादक माने जाते हैं. [“यदाग्नेयो भवति!-- 
इत्यादि वाक्‍्मों से पूर्णिमा में विहित “भाग्नेय', 'उपांशुयाज' और “आग्नीषोमीय'--इन 
तीन यागों का 'पौणंमासी” पद और अमावास्या में विहित “आग्तेय” 'ऐन्द्र दधि! और 'ऐन्द्र 
पय/--इन तीन कर्मों का अनुवाद 'अमावास्था!--वद के द्वारा माना जाता है, जिससे कि 
'दशंपूर्ण मासाभ्यां स्वगंकामों यजेत'”--इस अधिकार-वाक्य में द्विवचन की उपपत्ति हो जाती 
है। कर्म का फलविशेष के साथ सम्बन्ध-ज्ञान करानेवाले वाक्य को अधिकार-वाक्‍्य 
कहा जाता है । फलतः सर्वत्र कृति के माध्यम से भावार्थ को ही विधि विषय किया करती 
है--ऐसा ऐकान्तिक नियम है। अतः “न हन्यात्‌”, “न पिबेत्‌”--इत्यादि वाक्‍यों में यदि 
कोई कार्य माना जाता है, तब उसकी व्यापकी भूत कृति माननी होगी और कृति का व्यापक 
होता है--भावाथंरूप विषय । यदि यह सब कुछ मान लिया जाता है, तब उक्त वाक्यों से निषेध 
न होकर 'प्रजापति-ब्रत-त्याय' ( जै. सू, ४१३-९ ) के आधार पर “अहनन' और “अपानादि 
विषयक सड्ूूल्प में उसकी लक्षणा मानकर उक्त सद्धूल्पविषयक विधि का उपपादन किया 
जायगा | तब तो सर्वत्र पर्युदास वृत्ति को अपनाकर प्रसज्य प्रतिषेध को तिलाञ्जलि ही देनी 

श्र 
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ब्राह्मणो न हन्तव्यः' .इत्येवमाद्या निशृत्तिर्पद्दियते । न थे स्रा क्रिया ।-नापि 
क्रियासाधनम्‌ । अक्रियार्थानामुपदेशो उनर्थकश्नेत्‌ 'ब्राह्मणो न हन्तव्यः इत्यादिनिययु 
स्युपदेशानामानर्थक्य प्राप्तम्‌। तच्चानिष्टमू। न च॒स्वभावत्राप्तहन्त्य्थाज्ञरागेण नञमः 


भामती 

सम्भवे लक्षणा न्याय्या । नेक्षेतोद्वन्तमित्यादो तु तस्पर ब्रतमित्यधिका रात्‌ प्रसज्यप्रतिषेघासम्भवेन पर्य्यु- 
वासवृत्त्याध्नीक्षणसडूल्पलक्षणा युक्ता। तस्मान्न हन्यान्न पिवेदित्यादिषु प्रसज्यप्रतिषेषेषु॒भावार्थाभावाद्‌ 
तदृब्याप्तायाः कृतेरभावस्तदभावे च तदृव्याप्तस्थ कार्यंस्थाभाव इति न कार्य्थपरत्वनियमः सर्वत्र बाक्धे 
इत्याह। # ब्राह्मणों न हम्तव्य हत्येवमाद्या इति & । ननु कस्मात्‌ निवृत्तिरेव काय्य॑ न भवति, तत्साधन 
बेत्यत आह । & न श्र सा क्रिया इति ७ । क्रियादाब्दः काय्यंवचन: । एतदेव विभजते। ७ अंक्रिया- 
थनाम्‌ इति ७ । 

स्यादेततु--विधिविभक्तिअ्रवणात्‌ कास्य॑ तावदत्र प्रतीयते, तच्च न भावायंमन्तरेण। न च॑ 
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भागमतों-व्याख्या 

होगी । किसी अन्य गति के सम्भव होने पर लक्षणा न्याय-संगत नहीं मानी जाती, जैसा कि 
महर्षि जैमिनि कहते हैं--“गुणे त्वन्यायकल्पना” ( जै- सू. ९३१७ ) । अर्थात्‌ गौणीभूत या 
अप्रधान अथे में ही अन्याय ( लक्षणादि ) की कल्पना की जाती है । जहाँ प्रसज्य प्रतिषेध 
सम्भव नहीं, वहाँ अगत्या प्रतिषेध की विधेयाथ॑ में लक्षणा की जाती है, जैसे - मनुस्मृति में 
स्नातक व्यक्ति के कत्त॑व्यों की प्रतिज्ञा की गई है-- 

अतोश्त्यतमया वृत्त्या जीवंस्तु स्नातको द्विजः। 

स्वर््यायुष्ययशस्थानि ब्रतानीमानि धारयेत्‌ ॥ (मनु. ४१३) 
यहाँ 'ब्रत” शब्द का अर्थ है--अनुष्ठेय कम॑। उन ब्रतों की गणना में जो कहा गया है-- 
“बेदोदितं स्वक॑ कम नित्य॑ कुर्यादतन्द्रित:” ( मनु. ४१४ ) वह उचित ही है, किन्तु यह जो 
कह दिया गया है कि :"“निक्षेतरो्न्तमादित्यं नास्त॑ यन्‍्त॑ कदाचन” ( मनु. ४३७ )। वह 
सर्वथा अनुचित ओर विरुद्धाभिधान है, क्योंकि 'ईक्षण? ( दर्शन ) न करना कोई ब्रत या 
अनुष्ठेय कर्म नहीं, अपितु निषेधात्मक है। कहीं-कहीं प्रतिज्ञा-वाक्य 'तस्य ब्रतम'--ऐसा 
पाया जाता है, उस प्रतिज्ञा-वाक्य से विरुद्ध होने के कारण यहाँ प्रसज्य-प्रतिषेधपरक "नेक्षेत' 
पद की लक्षणा अनीक्षणविषयक सद्धूल्प में की जाती है, उसमें कत्तंव्यता का निर्वाह हो 
जाता है। स्नातक के इन त्रतों को प्रजापति-ब्रत कहा जाता है, इनका विचार जं. सू. 
( ४१॥३ ) में किया गया है। 

“न हस्यात्‌', 'न पिवेत्‌'-इत्यादि वाक्यों में किसी प्रकार का विरोध उपस्थित न 
होने के कारण निषेधपरता ही मानी जाती है। वहाँ निषेध्य पदाथ॑ ही होता है, कोंई विधेय 
नहीं, जब विधेयभूत कोई घात्वथं ही वहाँ नहीं, तब भावार्थ-व्याप्त कृति का अभाव और 
कृति का अभाव होने से क्ृति-ब्याप्त अपूर्वरूप को ( नियोग ) का अभाव हो जाता है, 
अतः समस्त वैदिक वाबयों में कार्यंपरत्व का नियम भज्ज हो जाता है, भाष्यकार यही कह 
रहे हैं--“ब्राह्मणो न हन्तव्य इत्येवमाद्या निवृत्तिरुपदिश्यते” । निवृत्ति को काये ( नियोग ) 
या कार्य की साधनीभूत भावार्थात्मक क्रिया क्यों नहीं माना जा सकता ? इस प्रश्न का उत्तर 
है--“न च॑ सा क्रिया” । यहाँ “क्रिया” शब्द कार्ये ( नियोग ) का वाचक है । इसी का स्पष्टी- 
करण किया जा रहा है--“अक्रियार्थानामुपदेशोइनथंकश्रेद्‌ ब्राह्मणो न हन्तव्य इत्यादिनिवृत्त्यु- 
पदेशानामानथक प्राप्तम्‌” । 

शह्डा-- हन्तव्य' इत्यादि पदों में श्रुत॒ विध्यर्थंक “तव्य' प्रत्यय के द्वारा कार्याथ की 





5] कार्याभा4ः]... हिन्दीसदितभामतोसंबलितम्‌ १७१ 
शक्यमप्राप्तक्रियार्थट्य॑ कर्पयितुं हननक्रियानिवृत््यौदासीन्यव्यतिरेकेण नजम्ेष॑ 


स्वभावो यत्स्वसंबन्धिनोइभाव॑ बोधयतीति । अभावबुद्धिश्नोदासोन्यकारणम्‌ । सा 
लथ. दग्घेन्धनाग्निवसस्वयमेबोपशाम्यति । तस्मात्मसक्तक्रियानिद्वत्योदासीन्यमेब 
ल्राह्मणो न हन्तव्य- इत्यादिशु प्रतिषेघार्थ मन्यामहे, अन्यत्र प्रजापतिवतादिश्यः। 
भागमती 
रागतः प्रवृत्तत्य हंननपानादावकस्मादोदासोन्यमुपपछते बिता विधारकप्रयस्तम्‌ | तस्मातु स एव प्रवुस्चु- 
स्मुखानां अनोवाग्देहानां विधारक -अयत्नों लिषेघविधिगोचर: क्रियेति नाक्रियापरमस्ति वाक्य किल्लि- 
वपोत्याह ७ न च हननक्रियानिवुत्योदासीन्यध्यतिरेकेण नजः शक्यमप्राप्तक्रियायंत्वं कल्पयितुम्‌ 9. । केत 
हेतुना न दक्‍्यमित्यत आह. & स्वभावप्राप्तहन्त्पर्धानुरागेण नत्र: & । अयमर्थ:। हननपानपरो हि 
विधिप्रत्यय: प्रतीयमानस्ते एंव विंघस -हइस्युश्शगें । नचेते शक्‍्पे विधातुम्‌। रागतः प्राप्त्वात्‌। न जे 
नज्म: प्रसज्यप्रतिषेधो विधेयः । तस्याप्योदासीस्यरूपस्य सिद्धतया प्राप्तत्वतत्‌ ।न च॑ विधघारकः प्रयत्त३ । 
तस्थाश्रुतत्वेन लक्ष्यभाणत्वात्‌ । स॒ति सम्भवे च॑ लक्षणाया अस्याग्यत्वात्‌ । जिधिविभक्तेश्न रागत) 
प्राप्तप्रवृत्यनुवावकत्वेन विधिविषयत्वायोगात्‌ । तस्मादृ यत्‌ पिबेद्‌ हन्याद्वेश्यनूथ तप्नेति निधिष्यते, तब« 
भावो ज्ञाप्यते, न तु नजर्थों विंघोयते | अभावश्व स्वविरोधिभावनिरूपणतया भावष्छायानुपातीति सिद्ध 


भामती-व्याख्या 

प्रतीति होती हैं। कार्य कभी भावाथंरूप क्रिया के बिना नहीं हो सकता, क्योंकि बह कार्य 
का विषय और साधन है । हननादि में ४४ >> तब तक सहसा उदासीन ( निवृत्त ) नहीं 
हो सकता, जव तक. उसकी प्रवृत्ति का ( अवरोधक ) प्रयत्न नहीं किया जाता, 
अत: प्रवृत्त्युस्मुख पुरुष के मन, वाणी ओर शरीर का धारक वही प्रयत्न निषेधंबिधि की 
विषयीधूत क्रिया माना जाता है। फलछतः यह सिद्ध हो जाता दै कि -क्रियाथ॑-निरपेक्ष कोई 

वाक्य और वाकक्‍्यार्थ नहीं होता । 
समाधान--उक्त शद्भा का निषेध करते हुए भाष्यकार कहते हैं--“न च हननक्रिया- 
निवृत्त्यौदासीन्यव्यतिरेकेण नत्रः शक्यमप्राप्तक्रियाथ॑त्वं कल्पयितुम्‌” । हनन क्रिया की निवृत्ति के 
द्वारा औदासीन्य ( तटस्थभाव या उपेक्षा ) ही उपलक्षित होता है, उससे भिन्न कोई अनुष्ठेय 
पदार्थ उपस्थित क्यों. नहीं होता ? इस प्रश्न का उत्तर है--“स्वभावप्राप्तहन्त्यर्थानुरागेणं 
नत्ः” । अभिप्राय यह है. कि 'हन्तब्ब।' और “पातव्यः ? इन पदों में तव्यरूप विधि-प्रत्यय से 
'हुनन' और “पान” का विधान कर सकते हैं--यह सहज-सिद्ध है, किन्तु यहाँ हनन ओर 
पान का विधान नहीं किया जा सकता, क्योंकि रागतः प्राप्त है [ द्वेष के कारण ब्राह्मणादि 
के हनन और राग के कारण सुरादि के पान में मनुष्य स्वयं भ्रवृत्त हो जाता है, ऐसा करने 
में उसे किसी प्रकार की आज्ञा या प्रेरणा की आवश्यकता नहीं होती | । हननादि से निवृत्त 
होने के लिए किसी विधारक ( प्रतिबन्धक या अवरोधक ) प्रयत्न का विधान भी सम्भावषित 
नहीं, वयोंकि यहाँ उसका वाचक कोई पद ही प्रयुक्त नहीं हुआ है । उसमें केवल लक्षणा हो 
सकती थी, उसका भी कोई निमित्त यहां उपस्थित नहीं, विना, निमित्त के छक्षणा की 
कल्पना अस्याय है । फिर विधि प्रत्यय कया करेगा ? इस प्रश्त का सीधा-सा उत्तर है कि 
रागादि के द्वारा प्राप्त पानादि का वह,अनुबाद कर देता है, किसी अज्ञात पदार्थ का विधान 
नहीं कर सकता । अतः “यत्‌ पिबेत्‌', 'यद्‌ हल्यात्‌', तन्न-इस प्रकार निषेधमात्र किया जाता है। 
हनन-पानादि का अभाव भी “नज्! के द्वारा ज्ञापितमात्र होता है, विहित नहीं, क्योंकि अभाव 
पदार्थ वस्तुतः सवंत्र विधेय नहीं होता, उसकी विधेयता का यहाँ भ्रम अवश्य हो जाता है, 
क्योंकि अभाव एक सप्रतियोगिक पदाथं है, उसका स्वभाव भी प्रतियोगी के स्वभाव पर 
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भामती 
सिद्धवत्‌ साध्ये च साध्यवद्‌ भासत इति साध्यविषयों नत्र्थ: साध्यवद्‌ू भासत इति नजर) कार्य इति 
भ्रमस्तदिदमाह ७ नजइचेष स्वभाव: इति #॥ ननु बोधयतु सम्बन्धिनो5भाव॑ नज्‌ , भ्रवृत्त्युस्मुखासान्सु 
सनोवाग्वेहानां कुतोःकस्मान्निवृत्तिरित्यत आह & अभावबुद्धिओोदासीन्‍्यपालनकारणम्‌ & । अयस्रभि- 
प्रायः-ज्वरितः पथ्यमश्नोयाद्‌ न सर्पायाड्‌युललि दल्यावित्यादिवचनश्रवणसमनन्‍्तर्र प्रयोज्यवृद्धस्थ पण्याशने 
प्रवृत्ति भुजज्ञाइूगुलिदानोन्मुखस्थ च ततो निवृत्तिमुपलभ्य बालो व्युत्पित्सु) प्रयोज्यवृद्धस्थ भ्रवृत्तिनिवृत्ति- 
हेतू इच्छाद्वेषावनुभिमीते । तथाहोच्छाद्वेषहेतुके वृद्धस्य प्रवृत्तिनिवृत्ती, स्वतन्त्रप्रवृत्तिनिवृत्तित्वातु , 
मवोयस्वतस्त्रप्रवृत्तिनिवृत्तितत्‌ ।. कत्तंव्यतेकार्थ्रमबेतेशनिष्टताधनभावावगमपू्वंको. चास्वेच्छाद्ेषो, 
प्रवृत्तिनिवृत्तिद्ेतुभूतेच्छाद्वे ब्वात्‌ , मत्प्रवृत्तिनिवृत्तिहेतुभूतेच्छाद्ेघबत्‌ । न जातु मम दाब्दतद्वबापारपुरुषा- 
शयत्रेकाल्यानवच्छिस्न भावनापृवंप्रत्ययपूर्वाविच्छाद्ेषावभूताम्‌,. अपि तु ॒ भूषोभूयः स्वग॒तमालोचयत 
उत्तकारणपू्वादिव प्रत्यवभासेते । तस्मादृवृद्ध स्य स्वतम्त्रप्रवृत्तिनिवृत्ती इच्छाद्वेषेभेदों च कत्तंव्यतेकार्थंसम- 
वेतेश्टानिष्रसाधनभावावगमपूर्वा वित्यानुपुर्रए सिद्ध: काय्यंकारणभाव इतोशशनिष्टसाधनतावगसात्प्रयोज्य- 
वृद्भ्रवृत्तिनिवुत्तो इति सिद्धमू। स चावगमः प्रागभूतः शाब्दभवणानम्तरमुपजायमानः शब्दअवणहेतुक 
इति प्रवत्तकेषु वाक्येषु यजेतेत्यादिषु शब्द एवं कत्तंव्यमिष्टताधनं व्यापारमवगमयंस्तस्पेष्टसाघनतां 


भामती-व्याख्या 

निभंर है-प्रतियोगी यद्दि सिद्धाथं है, तब उसका अभाव सिद्ध के समान और प्रतियोगी यदि 
असिद्ध या साध्य है, तव उसका अभाव भी साध्य-जंसा प्रतीत हो जाता है। प्रकृत में 
हननादिरूप प्रतियोगी सिद्ध (प्राप्त) होने के कारण उसका अभाव भी प्राप्त ही है--इस 
रहस्य का स्पष्टीकरण भाष्यकार कर रहे हैं--“नतश्नैष स्वभावो यत्स्वसम्बन्धिनो5भाव॑ 
बोधयति” । 'नज्‌? का कुछ भी स्वभाव हो, यहाँ हननादि की प्रवृत्ति में अग्रसर व्यक्ति के 
मन, वाणी और शरीर का अकस्मात्‌ अवरोध क्यों हो जाता है ? इस प्रश्न का उत्तर है-- 
“अभावबुद्धिश्री रासीन्‍्यका रणभ्‌” । आशय यह है कि “ज्वरित! पथ्यमश्नीयातु”, 38] 
सर्पायाडुलि दद्याद”-- इत्यादि वचनों को सुनने के अनन्तर मध्यम वृद्ध की पथ्याहार में 
प्रवुत्ति और सप॑ के बिल में अंगुलि-दानोन्मुखता से निवृत्ति को देख कर शिक्षणार्थी बालक 
प्रवृत्ति और निवृत्ति की कारणीभूत इच्छा और ढ्वेष का अनुमान कर लेता है, जिसे शिक्षित- 
भाषा में इस प्रकार कहा जा सकता है--वृद्धस्य॒प्रवृत्तिनिवृत्ती इच्छाह्वषहेतुके, स्वतस्त्र- 
प्रवृत्तिनिवृत्तित्वात्‌, मदीयस्वतन्त्रश्रवृत्तिनिवृत्तिवत्‌'। मध्यम वृद्ध की इच्छा इष्-साधनता 
और द्वेष अनि'्-साधनता के ज्ञान से होता है, इ४-साधनता और अनिष्ट-साधनता सदैव उस 
पदार्थ में होती है, जो कार्य ( कृति-साध्य ) हो । अतः मध्य वृद्ध की इच्छा और द्वेष के विषय 
में ऐसा अनुमान किया जा सकता है- 'अस्येच्छाद्वषौ कायूनिष्ठेशनिष्टसाधनताज्ञानपूर्वंको, 
प्रवृत्तिनिवृत्तिहेतु भूतेच्छाह्ेष-वातू, मदीयप्रवृत्तिनिवृत्तिहेतुभूतेच्छाद्वेषवत्‌” । बालक ने भली 
प्रकार यह निश्र ; कर रखा है कि हमारे इच्छा और द्वेष कभी भी शब्द ( विधि प्रत्यय ), 
शब्दगत व्यापार ( शाब्दी भावना ), पुरषाशव ( लोकिक प्रेरणा ), त्रैकाल्यानवच्छिन्न भावना 
( वर्तमानादि त्रिकाल-विहित प्रत्यय॒ से अजनित आर्थीभावना ) और अपूर्व ( नियोग ) के 
ज्ञानसे किसी विषय में उत्पन्न नहीं हुए, अपितु वतंमान विषयों में बार-बार यह्‌ 
अनुभव कर लिया है कि इष्ट-साधनता के ज्ञान से इच्छा और अनिष्ठ-साधनता के ज्ञान से 
देष उत्पन्न होते हैं, अतः मध्यम वृद्ध की प्रवृत्ति-निवृत्ति और इच्छा-हेष उसके कइति-साध्यभूत 
पदाथ में समुत्यन्न इष्ट-साधनता और अनिष्ठ-साधनता के ज्ञान से समुद्भूत हुए हैं। मध्यम 
वृद्ध को वह ज्ञान शब्द-श्रवण से पहले नहीं थ।, शब्द-श्रवण के पश्चात्‌ उत्पद्यमान होने के 
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भामती 

फत्तंब्यतां चावगमयति, अनन्यलब्यत्वादुभयो:, अनन्यलूभ्यस्य च दाब्दाय्ंत्वात्‌ । यत्र तु कत्तंव्यताधन्यत 
एबं लम्यते, यथा न हन्यान्न पिवेदित्यादिषु हननपानप्रवृत्यो रागत: प्रतिलम्भात्तत्र तबनुवादेन नजूसम- 
भिव्याहता लिडागदिविभक्तिरन्यतो5प्राप्तमनयोरनर्थ-हेतु भावमात्रमवगभयति । प्रत्यक्ष हि तयोरिष्टताधन- 
भावोध्वगस्थते, अन्यथा रागविषयत्वायोगात्‌ । तस्माद्रागाविश्राप्तकत्तंव्यतानुवादेनानथंसाधनता प्रज्ञापनपरं 
न हम्यान्न पिबेदित्यादिवाक्यं, न तु कत्तंज्यतापरसिति सुष्दृक्तमकाय्य॑निष्ठत्व॑ निषेधानाम्‌ । निषेष्यानां 
चानथंत्ताधनताबुद्धिरेव निषेष्याभावबुद्धिस्तया खल्वयं चेतन आपाततो रमणोयतां पद्यष्नप्यायतिमालोच्य 
प्रवृत्यभाव॑ निवृत्तिमबबुध्य निवत्तते, ओदासीन्यमात्मनो»वस्थापयतोति यावत्‌ । 

स्थादेतत्‌ --अभावलु द्धिश्वेदो दासीन्यस्थापनका रणं यावदोदासीन्यमनुवत्तेत न चानुवत्तंते । नह वा- 
सीनोर्शप विषयान्तरव्यासक्तचित्तस्तदभावबुद्धिमानू । न चावस्थापकृकारणाभावे कार्य्यावस्‍्थानं वृष्टम्‌ । 
नहि स्तस्भावपाते प्रासादो5बतिष्ठतेघतत आह & सा च दम्धेन्धनाग्निबत्‌ स्वयमेवोपशास्यति ७& । तावदेव 
खल्वयं प्रवृस्युन्मुलों न यावदस्थानथ्थंद्वेतुभआावमधिगच्छति । अनर्थहेतुस्वाधिगमोःस्य समूलोद्धारं प्रवृत्ति- 


भामती-व्याख्या 

कारण शब्द-श्रवण से जनित होता है ' अतः “यजेत”-हइत्यादि प्रवर्तक वाक्‍यों में शब्द ही 
इष्ठ-साधनभूत यागादिरूप अनुष्ठेय व्यापार का बोध कराता हुआ यागादिगत इष्ट-साधनता 
और ककत्तंव्यता का बोध कराता दै, क्योंकि वहाँ इष्ठ-साधनता और कतेव्यता-ये 
दोनों शब्द को छोड़ कर अन्य किसी साधन से प्राप्त न होने के कारण शब्दाथ कहलाते 
हैं, जैसा कि प्रसिद्ध न्याय है--“अनन्यलरूध्यः शब्दाथथं:” । इसके विपरीत जहाँ इष्ठ-साधबतादि 
का ज्ञान अन्यतः ( शब्द को छोड़ कर अन्य साधन से ) हो जाता है, जेसे कि “न हन्यात्‌”, 
“न पिवेत्‌”--इत्यांदि स्थलों पर हनन, पान में प्रवृति ढ्ेंघ और राग के आधार पर ही 
उपपन्न हो जाती है, वहाँ लिड्यदि प्र॒त्यय उसी का अनुवाद करते हुए 'नंत्र” का समभिव्याहार 
पाकर हनन-पान में केवल अनिष्ठ-साधनता का बोध करा देते हैं। हनन-पान में इष्ट.साधनता 
तो प्रत्यक्षतः प्राप्त है, अन्यथा हनन-पान में द्वेष और राग की विंषयता सम्भव न हो सकेगी । 
अत: रागादि के द्वारा प्राप्त हननादि की कर्तव्यता का अनुवाद करके अनिष्ट-साधनता के 
बोधक ही “न हन्यात्‌”, “न पिवेत्‌”--इत्यादि वाक्य होते हैं, कत्तंव्यता के विधायक नहीं, 
अतः भाष्यकार ने अत्यन्त युक्ति-पूणं कहा है--“अकायंनिष्ठत्व॑ निषेघानाम्‌” । हिसादिरूप 
निषेध्यगत अनिष्ट-साघनता का ज्ञान ही निषेध्याभाव का ज्ञान है। यह चेतन पुरुष सुरा- 
पानादि में आपातत: रमणीयता देखता है, किन्तु उससे भविष्य में होनेवाले अनथे को 
सोचकर प्रवृत्त्ईभावरूप निवृत्ति को अपनाता है, अर्थात्‌ सुरा-पानादि से उदासीन (विरत ) 
हो जाता है । 

शह्भा--प्रवृत्यभाव का ज्ञान यदि ओऔदासीन्य की स्थापना का कारण होता, तब उस 
ज्ञान को तब तक बराबर रहना चाहिए था, जब तक कि उदासीनता रहती है, किन्तु नहीं 
रहता, क्योंकि सुरापानादि से विरत पुरुष को भी तब प्रवृत्वभाव का ज्ञान नहीं रहता, 
जबकि उसका चित्त अन्य विथय में व्यासक्त हो (लूग ) जाता है । जब किसी कार्य का 
अवस्थापक नहीं रहता, तब उस कार्य का अवस्थान कप्नी नहीं देखा जाता, जैसे कि स्तम्भों 
( खम्भों ) के गिर जाने पर उनके आश्रित रहनेवाला भवन तुरन्त धराशायी हो जाता है। 

समाधान--उक्त शद्भाग का समाधान करने के लिए ही भाष्यकार ने कहा है--“सा 
च दः्धेन्धनाग्निवत्‌ स्ववमेवोषशाम्पति” । अर्थात्‌ यह पुरुष तब|तक ही सुरा-पानादि की ओर ! 
प्रवृत्त होता है, जब तक कि सुरा-पानादि की अनथ्ंकारिता का ज्ञान नहीं होता । उसकी 











१७७ श्रह्यसत्रशाइ्रभाष्यम्‌ 


तस्मात्पुरुषाथोजुपयोग्युपाव्यानाद्भूतार्थवादविषयमानर्थक्यामिधान द्रश्ब्यम्‌ । 
यद्ष्युक्तम-क नेव्यविध्यलुप्रवेशमन्तरेण वस्तुमात्रमुच्यमानमनर्थेक स्थात्‌ , 
'सप्तद्वीपा बखुमती! इत्याद्विद्ति, तत्परिहृतम्‌ , 'रज्जुरियं नाय॑ सपपे इति चसतु- 
मात्रकथने5पि प्रयोजनस्थ दृष्टस्वात्‌। नज्ञु श्रुतत्रह्मणोडपि यथापूर्व संसारित्वदरशनाघ्न 
रज्जुस्वरूपकथनवदर्थबत्वमित्युक्तम्‌ , अन्नोच्यते-नावगतन्रह्मात्मभावस्य यथापूव 
भामती 
मुदृधुत्य दर्धेन्थनार्निवत्‌ स्वयमेबोपज्ञास्थति । एतदुक्त भवति-यथा प्रासादावस्थानकारणं- स्तम्भो 
नेवसौदासीन्यावस्थानकारंणमभावबुद्धि,. अपि ट्वागन्तुकादिनाशहेतोस्त्राणेनावस्थानकारणम्‌ ।. यथा 
कप्तठपुष्ठनिष्ठुरः कबचः वास्त्रप्रहारत्राणेत राजन्यजोवावस्थानदेतु:। न च कवचापगमे चासति च॒ दस्त्र- 
प्रहारे राजन्यजीवनाश इति । उपसंहरति & तस्मात्प्रक्तक्रियानिवृत्त्योदासीन्‍्यमेव इति ७ । ओदासीन्‍्य - 
मजानतोः्प्यस्तीति प्रसक्तक्रियानिवृत्योपलचय विशिनष्टि । ततू किसक्रियाधंत्वेनानथंक्पमाशद्धूय क्रिया्थ- 
श्वोपवर्णनं जेमिनीयमसमअप्तमेवेत्युपसंहारव्याजेन परिहरति & तस्मात्‌ पुरुर्षाणं इति &। पुरुषार्थानु- 
पयोग्युपाख्यानाविविषयावक्रियायंतया क्रियाथंतया च॒ पूर्वोत्तरपक्षों, न तृपनिषद्धिययों । उपनिषदां 
स्वयस्पुरुषायत्रह्मरूपावगमपय्यंवसाना दित्यर्थं: ।- यदष्योपनिषदात्मज्ञानमपुरुषा्थ सन्यमानेनोक्त कत्तंब्य- 
मनुप्रवेशमन्तरेणेति । अन्न निगूढाभिसन्धिः पूर्वोक्त परिहारं स्मारयति ७ तत्‌ परिहतम्‌ इति ७ अत्रा- 
क्षेप्ता स्वोक्तमर्थ स्प्ारयति & ननु श्रुतब्रह्मणोईप इति ७ । 
निगृढ़मभिर्सान्धि समाधातोदूघाटयति ७ अन्नोच्यते । नावगतब्रह्मात्ममावस्प इति 9॥ सत्य न 


भामती-व्याख्या 
अनथंकारिता का ज्ञान प्रवृत्ति का समूल नाश करके ,जिसका ईन्धन समाप्त हो गया, उस 
अग्नि के समान स्वयं उपशान्त हो जाता है। भाशय यह है कि जैसे भवन की अवस्थिति 
का कारण खम्भा होता है, वेसे उक्त अभाव-ज्ञान औदासीन्य के अवस्थान का कारण नहीं 
माना जाता, अंपितु आगन्तुक विनाश-कारणों से रक्षण-प्रदान कर ओऔदासीन्य को वैसे ही 
अभाव-ज्ञान बनाए रहता है, जेसे कछुबे की पीठ के समान कठोर कवच शास्त्र-प्रहारों से 
बचाता हुआ क्षत्रिय-वीरों को जीवन-प्रदात करता है। शस्त्र-प्रहार से योद्धी का जीवन तब 
तक नष्ट नहीं होता, जब तक कि कवच का अपगम (अभाव ) न हो । प्रसद्भ का उम्रसंहार 
करते हैं--“तस्मात्‌ प्रसक्तक्रियानिवृत्त्यौदासीन्यमेव “ब्राह्मणो न हन्तव्यः” इत्यादिषु प्रतिषेधार्थ 
मन्यामहे” । औदासीन्य का ज्ञान न रहने पर भी औदासीन्य रहता है, उस अंज्ञात औदासीन्य 
का संग्रह करने के लिए 'प्रसक्तक्रियानिवृत्त्या उपलक्षितम” कहा गया है । तब 'बैदिकवाक्यों 
में क्रियापरता न होने पर भानथंक्‍य ( अप्रामाण्य ) की आशड्ू उठाकर महर्षि जैमिनि ने जो 
सभी वैदिक वाक्यों में क्रियाथंत्व का वर्णन किया, वह किस लिए ? इस प्रश्न का उत्तर है-- 
“तस्मात्‌ पुरुषार्थानुपयोग्युपाख्यानादिभूता्थंवादविषयमानर्थक्याभिधान  द्रष्टव्यम्‌” । निष्कष यह 
है कि पुरुषार्थानुपयोगी वेदिक उपाख्यानों में ही अक्रियाथंत्व का पूर्वपक्ष उठाकर क्रियार्थंकत्व 
का सिद्धान्त उक्त अधिकरण में प्रस्तुत किया गया है, न कि उपनिषद्वाक्यों को अभिलक्ष्य 
करके, क्योंकि उपनिषद्वाक्यों में स्वयं पुरुषार्थभृत ब्रह्म के स्वरूप की समर्पंकता पर्यवसित 
होती हैं। औपनिषद आत्मज्ञान को अपुरुषार्थ मानकर जो पूवेपक्षी ने कहा है--“कतंव्य- 
विध्यनुप्रवेशमन्तरेण वस्तुमात्रमुच्यमानमनर्थक स्थात्‌” | उसका अपने हृदय में रहस्य छिपाये 
सिद्धान्ती उसके परिहार का स्मरण दिलाता है--“तत्‌ परिहृतम्‌” | आक्षेपवादी भी उक्त 
परिहार पर किये गये आक्षेप का स्मरण दिलाता है--“ननु श्रुतब्रह्मणो5पि यथापुव॑संसारित्व- 
दर्शनात्‌” । सिद्धान्ती इस आक्षेप का अपना अनुभूत परिहार प्रस्तुत करता है--“अत्रोच्यते, 
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न विशेषः ] हिन्दीसहितभामतोसंवलितम्‌ श्ज५ 


संसारित्व॑ शक्षयं द्शयितु, वेद्प्रमाणजनितत्रह्मात्ममावविरोधात्‌ | न हि शरीराद्यात्मा- 
भिमानिनो दुःश्षमयाविमर्व॑ दृष्टमेति तस्येव वेदप्रमाणजनितत्रह्मात्मावंगमे तद्भि- 
माननिवृत्तों तदेव मिथ्याज्ञाननिमित्तं दुःकख्रमयादिमित्व॑ भवतीति शक््यं कल्पयितुम्‌। 
न हि घनिनो गृहस्थस्य धनाभिमानिनो धनापहारनिमित्त दुःखं दृष्टमति तस्थेव 
प्रवजितस्य घनाभिमानरहितस्य तदेव धनापहारनिमित्तं दुःखं भवति |न च॒ कुण्ड- 
लिनः कुण्डलित्वाभिमाननिमित्तं खुखं दृष्टमिति तस्येव कुण्डलवियुक्तस्य कुण्डलित्वा- 
मिमानरहितस्यथ तदेव कुण्डलित्वाभिमाननिभित्त खुखं भवति। तदुक्त भ्रुत्या- 
'अभशरीरं वाव सन्त न प्रियात्रिये स्पृशतः ( छान्‍्दो० ८।१२।१ ) इति । शरीरे पतिते<- 
शरीरत्वं स्यात्‌ , न जीवत इति चेत्‌-न, सशरीरत्वस्य मिथ्याज्ञाननिमित्तत्वात्‌। न 
शात्मनः शरीरात्माभिमानलक्षणं मिथ्याज्ञानं मुक्त्वान्यतः सशरीरत्वं शक्‍्यं करप- 
यितुम्‌। नित्यमशरीरत्वमकमनिमित्तत्वादित्यवोचाम । तत्कृतधर्माधमेनिमित्तं सशरी- 
भामती 
ब्रह्मक्ञानसात्रं सांसारिक निवृत्तिकारणमपि तु साक्षात्कारपय्य॑स्तम्‌ । ब्रह्मसाक्षात्कारश्रान्तःकरणवुरत्ति- 
भेवः अ्रवणसननादिजनितसंस्कारसचिवनोजस्मा षड्ज।दिमेदसाक्षात्कार इव गान्धव॑शास्त्रश्नवणास्यास- 
संस्कृतमनोयोनिः। स च निखिलप्रपश्नमहेन्द्रजालसाक्षाश्कारं समूलमुन्मूल्यप्नात्मानप्रपि प्रपश्नत्वाबिद्येषा- 
बुन्मूलयतीत्युपपादितमघस्तातू । तस्माव्रज्जुश्वरूपकथनतुल्यतेबात्रेति सिद्धमू। अत्र च बेदप्रमाणमुल्तया 
वेदप्रमाणजनितेत्युक्तम्‌ । अन्नेव सुखदुःखानुत्पादभेदेन निद्शनहयमाह्‌ & न हि धनिनः इति ७ । श्रुति- 
मत्रोदाहरति & तदुक्तम्‌ इति & । चोदयति । & शरीरे पतिते इति & । परिहरति & न सदशरीरत्वस्य 
इति ७। यदि वास्तवं सशरीरत्वं भवेज्न जीवतस्तन्लिवर्तेत । भिथ्याज्ञाननिम्तित्त तु ततु। तच्चोत्पन्न- 
तस्वज्ञानेन जोवतापि शक्य॑ निवत्तयितुम्‌ । यस्पुनरशरीरत्व॑ तदस्य स्वभाव इति न दाक्ष्यं निवत्तंथितुं, 
स्वभावहानेन भावविनाञप्रसजभावित्याह ७ नित्यमद्रीरत्वम्‌ इति ७ । 
भामती-व्याख्या 
नावगतब्रह्मभावस्थ यथापूर्व संसारित्वम्‌” । यह सत्य है कि ब्रह्मभाव का ज्ञानमात्र कतृंत्वादि- 
रूप संसारित्व का निवतंक नहीं होता, अपि तु साक्षात्कारात्मक ब्रह्मात्मावबोध अविद्या और 
अविद्या-प्रयुक्त संसारित्व का बाधक माना जाता है। वह साक्षात्कार श्रवण-मननादि-जनित 
संस्कारों से युक्त मन के द्वारा बसे ही उत्पन्न होता है, जैसा कि गन्धवं-शास्त्राभ्यास-जनित 
संस्कारों से युक्त मन के द्वारा षड्जादि स्वर समूह" का साक्षात्कार समुत्पादित होता है। वह 
साक्षात्कार निखिल भ्रपण्चरूपी इन्द्रजाल के साक्षात्कार का समूल उन्मूलन करता हुआ 
अपने आपको भी प्रपञ्च के रूप में नष्ट करता है, यह पहले कहा जा चुका है। अतः 
रज्जु-स्वरूप-संकीतंत के समान ही तत्त्वमसि आदि का. उदबोधन साथंक है। उक्त 
साक्षात्कार वेदप्रमाणमूलक होने के कारण वेदप्रमाण-जनित कह दिया गया है। प्रस्तुत 
प्रसज्भ में सुख और दुःख का अनुत्पाद ध्यान में रखकर दो उदाहरण दिये जाते हैं--''न हि 
धनिनः इत्यादि” । उसी प्रसद्ध में श्रुति को उद्धृत किया जाता है--“तदुक्त श्रुत्या” । 
शद्भू की जाती है कि “शरीरे पतिते अशरीरत्वं स्थात्‌”। उक्त शद्भा का परिहार 
किया जाता है--/न, सशरीरत्वस्य मिथ्याज्ञाननिमित्तत्वात्‌”” । अर्थात्‌ यदि आत्मा में सशरी- 
रत्व वास्तविक होता, तब अवश्य ही जीवन-काल में निवृत्त नहीं हो सकता था, किन्तु वह 
मिथ्याज्ञाननिमित्तक है, अतः जीवन-काल में ही अविद्या या मिथ्या ज्ञान की निवृत्ति से 
निवृत्त क्यों न होगा ? जो अशरीरत्व आत्मा में स्वाभाविक है, वह कभी निवृत्त नहीं किया 
जा सकता, क्योंकि स्वभाव का परिहरण हो जाने पर भाव वस्तु का ही विनाश प्रसक्त होता 











श्ष्दे यटासूत्रशाइरभसाष्यम्‌ [अ. १ पा. १ सू. ४ 


रत्वमिति चेन्न; शरीरसंबन्धस्यासिद्धत्वाडर्माधर्मयोरात्मकृतत्वासिद्धः। शरीरसंब- 
न्थस्य घर्माधर्मयोस्तत्कृतत्वस्थ चेतरेतराश्रयत्वप्रसन्ञादन्धपर म्परेषा उनादित्वकल्पना। 
क्रियासमवायाभावाघ्वात्मनः कतृत्वाजुपपत्तः | 
५ .. भामती 
स्पादेतत्‌ु -न मिथ्याज्ञाननिमित्तं सशरीरत्वमपि तु धर्माधमंनिमित्त, तच्च स्वकारणधर्माधम- 
निवृत्तिमन्तरेण न निवत्तते । तन्निवृत्तो च प्रयाणमेवेति न जोवतो5शरीरत्वमिति शद्भुते & तत्कृत 
इति ७ ॥ तदित्यात्मानं परामृज्ञति । निराकरोति & न, शरीरसम्वन्धस्य इति &। न ताबदात्सा 
साक्षाद्धर्माधमों कर्तुमहंतिं, वागबुद्धिशरीरारम्भजनितों हि तो नासति शरीरसस्बन्धे भवतः, ताम्यां तु 
शरीरसम्बन्धं रोचयमानो व्यक्त परस्पराश्रयदोषमावहति । तदिदमाह % शरोरसम्बन्धस्प इति &॥। 
-यद्युच्येत सत्यमस्ति परस्पराक्रयः, न त्वेष दोषो$नावित्वाद्वीजाइकुरबदित्यत आह & अन्धपरम्परेषाइना- 
दित्वकल्पना & । “यस्तु मन्यते नेयमन्धपरम्परातुल्यानादिता, न हि. यतो धर्माधमंभेदा आत्मशरीरसम्ब- 
स्थमेदस्तत एवं [स॒पर्माधमंभेदः, किन्त्वेष पृर्वस्मादात्मशरीरसम्बन्धात्‌ पुर॑धर्माध्ममेदजन्मनः, एव 
त्वास्मशरीरसम्बन्धोःस्माद् मधिमंभेदादिति' त॑ प्रत्याह & क्रियासमवायाभावाद्‌” इति । 





भामती-व्याख्या 

है, यह कहा जाता दहैै--“नित्यमशरीरत्वमकमंनिमितत्वादित्यवोचाम” | कोई शड्भू करता 
है कि सशरी रत्व मिथ्याज्ञाननिमित्तक नहीं, अपितु धर्माधर्मनिमित्तक है, अतः स्वकृत धर्माधम 
की निवृत्ति के बिना वह निवृत्त नहीं हो सकता और धर्माधमं की निवृत्ति हो जाने पर मरण ही 
हो जाता है, अतः जीवित अवस्था में अशरीरत्व नहीं रह सकेगा-“तत्कृतधर्माधमंनिमित्तं 
सशरीरत्वम्‌” । 'तत्कृत” शब्द का अथ॑ है-आत्मकृत । केवल जड़ या शुद्ध चेतन के द्वारा 
घर्माघर्म नहीं किया जाता, अपितु शरीर-संहत आत्मा के द्वारा । उक्त शद्धू का निराकरण 
किया जाता है--“न शरीरसम्बन्धस्यासिद्धत्वात्‌” । आत्मा साक्षात्‌ धर्माघम नहीं कर सकता, 
क्योंकि वाक, बुद्धि और शरीर के द्वारा ही धर्माधमं सम्पादित होते हैं, अतः शरीर-सम्बन्धी 
आत्मा ही धर्माधम का कर्त्ता माना जाता है। शरीर का आत्मा के साथ सम्बन्ध धर्माधर्म 
के माध्यम से ही होता है, इस प्रकार अन्योध्न्याश्रयता प्रसक्त होती है, भाष्यकार कहते हैं-- 
“शरीरसम्बन्धस्य धर्माधमंयोस्तत्कृतत्वस्थ चेतरेतराश्रयत्वप्रसज्भात्‌ृ” | यह जो कहा जाता 
है कि अन्योअन्याश्रय दोष अवश्य है, किन्तु यहाँ वह कोई दोष नहीं, क्योंकि बीज और 
अंकुर के समान शरीर-सम्बन्ध और धर्माधर्म अनादि हैं, अनादि पदार्थों में अन्योअ्न्याश्रय 
दोष नहीं माना जाता। उसका परिहार किया जाता है-अन्धपरम्परेषा अनादित्वकल्पना ।” 
अर्थात्‌ यह अनादित्व की कल्पना प्रामाणिक नहीं । जो वादी इस कल्पना को प्रामाणिक 
मान कर कहता है कि यह अनादित्व-कल्पता अन्ध-परम्परा के समान नहीं, क्योंकि धर्माधर्म 
और शरी र-सम्बन्ध-दोनों एक-एक व्यक्त्यात्मक न होकर अनन्त व्यक्तिरूप माने जाते हैं। 
जिस धर्माधमं व्यक्ति से शरीर-सम्बन्धरूप व्यक्ति उत्पन्न होती है उसी शरीर-सम्बन्ध व्यक्ति 
से वही घर्माधमं व्यक्ति उत्पन्त नहीं होती, अपितु जो शरीर-सम्बन्ध जिस धर्माधमं से उत्पन्न 
होता है, वही शरीर-सम्बन्ध उसी धर्माधर्म से उत्पन्न नहीं होता, अपितु अपनी पृर्वभावी 
प्िन्‍्न-भिन्‍न कारण व्यक्तियों से भिन्‍न-भिन्‍न कार्य व्यक्तियाँ जन्म लेती हैं, अतः अन्योध्त्या- 


2३८८) किक .5 प्रसक्त ही नहीं का । उस वादी के लिए अन्य आपत्ति प्रद्शित की जाती है-- 
5 : कतृंत्वानुपपत्ते:” । जिस कार्य की जनिका क्रिया जिस द्रव्य 
में समवेत हो, वही द्रव्य उस क्रिया का कर्त्ता माना जाता है, आत्मा में कोई भी क्रिया नहीं 
रहती, क्योंकि क्रिया अपने आश्रय को अवश्य विक्ृत कर देती है, आत्मा अविकारी पदार्थ है, 








न ३; हिन्दौसहितभामतोसंचलितम्‌ १७७ 


संनिधानमात्रेण राजप्रभृतीनां द॒एं कवृत्वमिति चेन्न; घनदानाथपार्जितस्त्य- 
संबन्धित्वात्ते्षा कतृत्वोपपत्तेग, न त्वात्मनो घनदानादिवच्छरीरादिभिः स्वस्वामि- 
संबन्धनिमित्त किचिच्छक्यं कल्पयित॒म्‌ | मिथ्याभिमानस्तु प्रत्यक्षः संबन्धहेतुः । एतेन 
यजमानत्वमात्मनो व्याख्यातम्‌ | 

अब्नाहुः -देहाविव्यतिरिक्तस्थात्मन आत्मीये देहादावभिमानों गौणो, न मिथ्येति 
चेन्न; प्रसिद्धवस्तुमेदस्य गौणत्वमुख्यत्वप्रसिद्धेः । यस्य हि प्रसिद्धो वस्तुभेद), 

भामती 

शदूते ७ सन्निधानमात्रेण इति ७। परिहरति # न इति &। उपाजंनं स्वीकरणम्‌। न 
ल्वियं विधा$5स्मनोत्याह & न त्वात्मन इति & | ये तु देहादाबात्माभिमानों न भिथ्या, अपि तु गौणों 
साणवकादाबिव सिहाभिमान इति सस्यस्ते; तस्मतमुवन्‍्यस्थ दृषयति & अन्राहुः इति &। प्रसिद्धों बस्तु- 
भेबो यस्य पुरुषस्य स तथोक्तः । उपपादितं चैतदस्माभिरध्यासभाष्ये इति नेहोपपाद्यते | यया सन्दास्धकारे 


भामती-व्याख्या 
अतः धर्माधर्म का कर्त्ता आत्मा नहीं हो सकता । 
क्रिया-समवाय न होने पर भी कर्तुत्व की शद्धा उठाई जा रही है--“सेन्निधानमात्रेण 
राजप्रभृतीनां कतुंत्वं दृष्टम्‌” । राजा में युद्धादि क्रिया न होने पर भी राजा भी युद्धादि का 
कर्त्ता माना जाता है, वैसे ही आत्मा में कोई क्रिपा न होने पर भी धर्माधर्मादि का कतृंत्व 
माना जा सकता है, [ जैसा कि श्री कुमारिल भट्ट कहते हैं -- 
“चालनेन ह्म्ति योद्धा प्रयुडक्ते छेंदनं प्रति। 
सेनापतिस्तु वाचेव भृत्यानां विनियोजकः॥ 
राजा सन्निधिमात्रेण विनियुदक्ते कदाचन। 
तस्मादचलतो5पिस्थाच्चलने कतूतात्मनः ॥” (एलो. वा. पृ. ७१० )]॥ 
जैसे युद्ध करनेवाले पुरुषों का सन्निधान पाकर राजा युद्धादि का कर्त्ता माना जाता 
है, वैसे ही धर्माधरम के कर्त्ता शरीरादि का सन्निधान पाकर आत्मा भी धर्मादि का कर्त्ता 
माना जा सकता है| सन्निधान-प्रयुक्त कतृंत्व का आत्मा में निराकरण करते हुए भाष्यकार 
ने कंहा दै--“न, घनदानादुपाजितभुत्यसम्बन्धित्वात्‌” । उपाजंन का यहाँ अर्थ है--स्वीकार। 
राजा और उसके भुत्यों में धन-दान्रयुक्त जो स्वस्वामिभाव सम्बन्ध स्थापित हो जाता 
है, उस सम्बन्ध को लेकर भृत्य का कतूँत्व राजा में संक्रान्त हो जाता है, किन्तु आत्मा 
और शरीर के मध्य वैसा कोई सम्बन्ध सम्भव नहीं-'नत्वात्मनो घनदानादिवच्छरीरादिभिः 
स्वस्व|मिसम्बन्धनिमित्तं किश्वित्‌ शक्‍्यं कल्पयितुम्‌” । राजा ओर भृत्यों के मध्य में सम्बन्ध 
स्थापित होने के धनदानादि कई हेतु हो सकते हैं, किन्तु आत्मा और शरीर का जो सम्बन्ध है, 
उसका एक मात्र प्रत्यक्षभूत मिथ्या अभिमान ही हेतु है, अन्य कोई हेतु नहीं --“मिथ्याभि- 
मानस्तु प्रत्यक्ष: सम्बन्धहेतु:” । यहाँ तु! शब्द का अथे 'एव' है, भर्थात्‌ 'मिथ्याभिमान एव 
सम्बन्धहेतु:' । अध्यास को छोड़ कर असज्ञ भात्मा और शरीरादि के सम्बन्ध का नियामक 
और कोई नहीं हो सकता । 
जो लोग ( प्राभाकरगण ) देहादि में आत्माभिमान को मिथ्या न मान कर वैसा ही 
गौण मानते हैं, जेसा कि माणवकादि में सिंहादि का अभिमान होता है। उनके मत का 
उपस्यास करके खण्डन किया जाता है, “अत्राहु:--देहादिव्यतिरिक्तस्थात्मन आत्मीये 
देहादावशिमानो गौणो, न मिथ्येति चेन्न, प्रसिद्धवस्तुभेदस्य गौणत्वमुख्यत्वप्रसिद्धेः” । अर्थात्‌ 
“अहं गच्छामि'”--इत्यादि स्थलों पर शरीरादि में जो 'अहम्‌' शब्द का प्रयोग है, वह गोौण 
२२ 








१७८ अह्सजशाइरभाष्यम्‌ [अ. श्पा. श्स ४ 


यथा केसरादिमानाकृतिविशेषो<न्वयव्यतिरेकास्यां सिहशब्दप्रत्ययभाडमु ख्यो उन्यः 
प्रसिद्ध, ततश्वान्यः पुरुषः प्रायिकेः क्रौयेशर्यादिभिः सिहगुणेः संपन्नः प्रसिद्धः, तस्य 

सिहशब्द्प्रत्ययौ गौणौ भवतो नाप्रसिद्धवस्तुभेद्स्य । तस्य त्वन्यत्रान्यशब्द्‌- 
प्रत्ययो भ्रान्तिनिमित्तावेव भवतो न गौणौ। यथा भनन्‍्दान्धकारे स्थाणुरयमित्यगृह्य- 
माणविशेषे पुरुषशब्दप्रत्ययो स्थाणुविषयो, यथा वा शुक्तिकायामकस्माद्रज़॒तमिद्मिति 
जनननतलत------3++++-+- ०.3 लक 

भागमती 

स्थाणुरयमित्यगृह्ममाणविशेषे वस्तुनि पुरुषात्सांशयिको पुरुषशब्दप्रत्ययो स्थाणुविषयो, तत्न तु॒पुरुषत्वम- 
नियतसपि समारोपितमेव । एवं संझये समारोपितमनिश्चितमुदाह॒त्यविपय्यंयज्ञाने निश्चितमुदाहरति 
& यथा वा शुक्तिकायाम्‌ इति & | शुक्डभास्वरस्य॒द्रव्यस्थ पुर:स्थितस्य सति शुक्तिकारजतसाधारण्ये 
याववत्र रजतविनिश्चयो भवति तावत्‌ फस्माच्छुक्तिविनिश्वय. एवं न भवति ? संशयो वा द्वेघा युक्त, 
समानधमंधमिणोदं शंनाद्‌' उपलब्ध्यानुपलब्ध्यव्यवस्थातो विशेषद्वयस्मृतेश्व संस्कारोन्प्रेषहेतो:, सादृश्यस्य 
व्विएत्वेनोभयत्र तुल्यमेतदिति । अत उत्तम & अकस्मात्‌ इति #। अनेन वृध्स्य हेतो: समानत्वेष्प्यवृष्ट 
अमन नाहीक ०० 3.3 +++ न णआबकभ+ >> 2 स:; 


भामती-बव्याख्या 
नहीं माना जा सकता, क्‍योंकि गौण व्यवहार उसी पुरुष का माना जाता है, जिसको गौण 
( माणवकादि ) और मुख्य ( सिहादि ) वस्तुओं का भेद निश्चित हो, प्रकृत में शरीरादि से 


मुख्य पदार्थों का भेद स्थिर नहीं हुआ, उसके 
लिए अन्य शब्द का अन्यत्र प्रयोग गौण नहीं होता, जैसे कि मन्‍्द अन्धकार में स्थाणुरयम्‌'-- 
इस भ्रकार का भेद-भान जिस वस्तु में नहीं हुआ, उस वस्तु में 'पुरुष! शब्द और पुरुष-प्रतीति 
दोनों गोण नहीं, अपितु भ्रान्तिमुलक होते हैं। यद्यपि शुक्ति में रजतत्व के समान स्थाणु में 
पुरुषत्व का निश्चय नहीं, संशय होता है। तथापि संशय में पाक्षिक समारोप होने के कारण 
संशय को श्री भ्रम या अप्रमारूप ही. माना जाता है।। स्थाणु में पुरुषत्वरूप समारोपित पदार्थ 
निश्चित नहीं, अतः निश्चित समारोपित का उदाहरण दिखाते हैं--“यथा वा शुक्तिकायोम- 
कस्माद्‌ रजतमिदमिति निश्चितो शब्दप्रत्ययो” । [ यहाँ 'अकस्मात्‌” शब्द का अर्थ 'कारण 
के विना'-ऐसा नहीं कर सकते, क्योंकि विपय॑य ज्ञान का भी अपना कारण निश्चित 
होता है, जेसा कि पहले कहा जा चुका है। अतः 'अकस्मात्‌' शब्द से हृष्ट कारण का निषेध 
करना अभीष्ट है। यहाँ जब कि शुक्लभास्वर ( एक चमकीला ) पदार्थ सामने है, जो 
कि शुक्ति और रजत का एक साधारण रूप है, तब जैसे रजतमिदम्‌'--ऐसा निश्चय होता 
है, व॑से ही 'शुक्तिरियम्‌' ऐसा निश्चय क्यों नहीं हो जाता ? अथवा उभय-साधारण धर्मी को 
कर संशय क्यों नहीं होता ? न्यायसूत्र में मह॒षि गौतम ने संशय का लक्षण बताया है-- 
_समानानेकधर्मीपपत्तेविग्रतिपत्तेर्पलब्ध्यनुपलब्ध्यव्यवस्थातग्र विशेषापेक्षो विमर्शः संशय:” 
( नया. सू. १४१२३ ) । संशय के कारण हैं-“-( १ ) समान ( साहश्य ) धर्मवाले धर्मी का 
दर्शन ( २) असाघारण धम्मंवाले धर्मी का दर्शन, ( ३ ) विप्रतिपत्ति से ( विपरीतार्थाभिधायी 
वांक्यों को सुन कर ), (४) एक वस्तु की उपलब्धि की अव्यवस्था और (५) अनुपलब्धि 
की अव्यवस्था । इनमें प्रथम और चतुथं “इन द्रो कारणों के आधार पर द्वेधा संशय होना 
चाहिए, किन्तु यहाँन तो शुक्ति का निश्चय होता है और न संशय, अतः भाष्यकार ने 
“अकस्मात्‌” कहा है, जिसका अर्थ है--“अदृष्टविशेषात्‌” । इस शब्द के प्रयोग से यह्‌ 





कु ॥; हिन्दीसद्वितभ/मंतीसंवलितम्‌ १७९ 


निश्चितो शब्द्प्रध्ययो, तद॒ददह्दिसंघाते <हमिति निरुपचारेण शब्दप्रत्ययावात्मानात्मा- 
विवेकेनोत्पद्यमानौ कर्थ गोणो शक््यो वद्तुम्‌? आत्मानात्मविवेकिनामपि पण्डिताना- 
मजाबविपालानामिवाविधिकी शब्दप्रत्ययो भंवतः । तस्मादेहादिव्यतिरिक्तात्मास्ति- 
त्ववादिनां देहादावहंप्रस्ययो मिथ्येच, न गोणः। तस्मान्मिथ्याप्रत्ययनिमित्तत्वात्स- 
शरीरत्वस्थ सिद्ध जीबतोउपि विदुषो5शरोरत्वम्‌। तथा च॒ ब्रह्मविद्धिया अृतिः 
“तद्यथाउहिनिल्व॑यनी वल्मीके सता प्रत्यस्ता शयोतेबमेबेद॑ शरीर शेते । 
अथायमशरोरो 5स्ृतः प्राणों बरदैच तेज एव' ( बृह० ४४४७) इति। 'सचश्षुर्व॒क्लरिय 
सकर्णों3कर्ण इव सवागवागिव समना अमना इच सप्राणोउप्राण इब' इति च। 
स्थृतिरपि च -'स्थितप्रश्नस्थ का भाषा! ( भ० गो? २।५४ ) इत्याद्या स्थितप्रन्नलक्षणा- 
स्याचक्षाणा विदुषः सर्वप्रवृत्यसंबन्धं दर्शयति । तस्मान्नावगतत्रह्मात्ममावस्य यथापूर्य 
संसारित्वम्‌ । यस्य तु यथापूर्व संसारित्वं नासाववगतत्रह्मात्ममाव इत्यनवच्यम्‌ ॥ 
यत्पुनरुक्त अवणात्वराचीनयोमेनननिद्ध्यासनयोदशेनादिघिशेषत्व॑ ब्रह्मणो न स्वरूप- 
भामती 

हेतुरुक्त: | तच्च काय्यंदर्शनोग्नेयत्वेनासाघारणसिति भावः। क# आत्सानात्मविवेकिनाम्‌ इति & । अवण- 
मननकुशलतामात्रेण पण्डितानामनुसत्पन्नतत्त्वसाक्षात्काराणामिति यावत्‌ । तवुक्तमु--पश्वादिभिश्चाविश्ेषा- 
बिति । शेषमतिरोहितार्थभ्‌ । जीबतो विदुषोःशरोरत्वे च श्रुतिस्मृती उदाहरति & तथा च इति & ॥ 
सुबोधम्‌ प्रकृतमुपसंहरति & तस्मान्नावगतबत्रह्मात्मभावस्य इति & । 

ननूक्तं यदि जीवस्य बह्मात्मत्वावगतिरेव सांसारिकधमंनिवृत्तिहेतुः, हन्त मननादिविधानानर्थक्य॑, 
तस्मात्प्रतिपत्तिविधिपरा वेदान्ता इति, तदनुभाष्य दूषयति & यत्‌ पुनरुक्त अ्रवणात्पराचीनयोरिति & ॥ 


भामती-ब्याख्या 

ध्वनित किया है कि यहाँ कया 5 सामग्री समान है, उससे शुक्ति का भी पूर्णतया या 
आंशिक भान होना + तह 4 वि कोई अद्ृष्ट हेतु ऐसा है, जिसके द्वारा “रजतमिदम'-- 
ऐसा ही विप्रय॑य-ज्ञान & क्योंकि काये को देखकर कारण का अनुमान किया जाता है, 
प्रकृत में जब कि “रजतमिदम्‌'->ऐसा ज्ञान होता है, तब वह अहृष्ट ( संस्काररूप ) हेतु 
इसी ज्ञान का अधासारण कारण है। ' आत्मानात्मविवेकिनाम्‌””--इस भाष्य के द्वारा ऐसे 
व्यक्ति विवक्षित हैं, जिन्होंने आत्मा का श्रवण और मनन करके कुछ कुशलता तो प्राप्त कर छी 
है किन्तु आत्मा का साक्षात्कार प्राप्त नहीं किया है। जैसा कि भाष्यकार पहले ( पृ. ४६ पर ) 
कह चुके हैं--“पश्चादिभिश्चाविशेषात्‌ । अर्थात्‌ व्यवहार-दशा में विपयेय ज्ञानादि एक विद्वान 
को भी होता हैं। जीवन-काल में ही विद्वान्‌ ( आत्मतत्त्वज्ञ पुरुष ) की अशरोरता का 
प्रतिपादक प्रमाण प्रस्तुत करते हैं--' तथा च ब्रह्मविद्विषया श्रुतिः- “तद्यथाहिनिल्व॑यनी 
वल्मीके मृता प्रत्यस्ता शयीतैवमेवेदं॑ शरीरं शेते” (बृह. उ ४४७ )। श्रुति का अ्थे 
अत्यन्त स्पष्ठ है कि जैसे साँप की केंचुली साँप के शरीर से पृथक्‌ होकर बल्मीक ( बाँबी ) 
में फेंकी पड़ी रहती है, ऐसे ही विद्वात्‌ का शरीर भी आसक्ति-रहित हो जाता है, और विद्वान 
जीवन काल में ही अशरीर कहा जाता है । प्रकृत का उपसंहार किया जाता है - “'तस्मान्नाव- 
गतब्रह्मात्मभावस्य यथापूर्व संसारित्वम्‌” । 

शज्ञा-यदि जीव की ब्रह्मात्मत्वावगति ही आत्मा के सांसारिक धर्म निवृत्त कर देती 
है, तब वह तो श्रवण मात्र से:हो जाती है, मनन और निदिध्यासन का विधान व्यथ हो 
जाता है, उसकी साथंकता इसी में हैं कि बेदान्त वाक्‍्यों को प्रतिपत्ति-विधि ( उपासना- 
विधि ) का प्रतिपादक माना जाय । 














१६० अ्रह्मसतशाक्लरभाष्यम्‌ [अ- १पा. श ख्‌: ४ 
पर्यवसायित्वमिति । न; अवगत्यर्थत्वान्मनननिदिध्यासनयोः । यदि ह्यवगतं ब्रह्मान्यत्र 
बिनियुज्येत भवेत्तदा विधिशेषत्वम्‌। न तु तदस्ति; मनननिद्ध्यासनयोरपि भ्रवणवद- 
वगसत्यर्थस्वात्‌। तस्मान्न प्रतिपत्तिवेधिविषयतया शास्तरप्रमाणकत्व॑ ब्रह्मण: संभव- 
तीत्यतः स्वतन्त्रमेव ब्रह्म शास््रप्र माणकं वेदान्तवाक्यसमन्वयादिति सिद्धम्‌ू। एवं च 
सति 'अथातो ब्रह्मजिज्ञासा' इति तद्धिषयः प्रथक्शास्त्रारम्प उपपचद्यते | प्रतिपत्तिवि- 
भामती 
सनननिदिष्यासनयोरपि न विधिस्तयोरन्वयव्यतिरेकसिद्धसाक्षात्का रफलयोविधिसरूपेवं चने रनुवादात्‌ । तबि- 
वमृक्तम्‌ & अवगत्यथंत्वाद्‌ इति &। अह्मसाक्षात्कारोड्वगतिस्तदर्थ॑त्व॑ मनननिविध्यासनयो रन्वयव्यति- 
रेकसिद्धमित्यथं: । अथ कस्मान्मननादिविधिरेव न भवतीत्यत आह & यदि ह्यवगतम्‌ इति &। न 
तावन्मनननिदिध्यासने प्रधानकर्मणो अपुवंबिषये अमृतत्वफले इत्युक्तमधस्तात्‌ । अतो गुणकसंत्वमन- 
योरवधातप्रोक्षणादिवत्‌ परिक्षिष्यते । तदप्पप्रुक्तम्‌, अन्यत्रोपयुक्तोपयों दयमाणत्वाभावादात्मन: । बिशे- 
बतस्त्वोपनिषदस्य कर्मानुष्ठानविरोधादित्यथ; । प्रकृतमुपसंहरति & तस्माद्‌ इति $&। एवं सिद्धरूपब्ह्म- 
परत्वमुपनिषदां ब्रह्मण: शास्त्रा्स्य धर्मादन्यत्वाड्वू न्‍्नविषयत्वेन शास्त्रभेदाद्‌ “अथातो अ्रह्मजिज्ञासा? 
इस्यस्य शास्त्रारम्भत्वमुपपद्चत इत्याह & एवं च सति इति &। इतरथा तु धर्मजिज्ञासेवेति न ज्ञास्त्रा- 
न... की, पु 


भामती-व्याख्या 

समाधान--उक्त आशद्छा का अनुवाद करके दोषोड्भावन किया जाता है-“यत्पुनरुक्ते 
श्रवणात्त पराचीनयोमेनतनिदिध्यासनयोद॑शनाद विधिशेषत्वम्‌ ब्रह्मण:” । आत्मसाक्षात्कार के 
लिए मनन और निदिध्यासन का विधान नहीं हो सकता, क्योंकि अन्वय-व्यतिरेक के द्वारा 

ही उनमें साक्षात्कार की हेतुता निश्चित है, अतः विधि के समानरूपवाले वेदान्त-पदों के 

हारा उनका अनुवादमात्र किया जाता है, यह कहा जा रहा है--“अवगत्यथ॑त्वात्‌” । यहाँ 

“अवगति” पद से ब्रह्म-साक्षात्कार विवक्षित है, उसकी साधनता मनन और निदिध्यासन में 

अन्वय-व्यतिरेक से ही सिद्ध है। मनन और निदिध्यासन की विधि क्‍यों नहीं ? इस प्रश्न 

का उत्तर है--“यदि ह्वगतं ब्रह्मान्यत्र विनियुज्येत, भवेत्तदा विधिशेषत्वम्‌” | ममन और 
निदिध्यासन को स्वतत्त्र अपूर्वारथंक प्रधान कर्म नहीं माना जा सकता--यह पहले कह्दा जा 

चुका है, अतः अवधात और प्रोक्षण के समान इन्हें गुण कम॑ ही मानना शेष रह जाता है । 
वह भी असंगत है, क्योंकि अन्यत्र कम में ब्रह्म न तो उपयुक्त है और न उपयोक्ष्यमाण 

[ द्रव्य दो प्रकार का हो सकता है--(१) किसी कम में उपयुक्त अथवा (२) उपयोक्ष्यमाण, 

उसके संस्कार कर्मों को गुणकर्म कहते हैं, जैसे देवता के लिए ह॒विष्प्रदान में उपयुक्त पुरो- 
डाशादि का इडानामक पात्र में रखकर भक्षण कर लेना। ब्रीह्यादि उपयोक्ष्ममाण हैं, 
अवधातादि के द्वारा निष्पन्न तण्डुलों का पुरोडाशादि के निर्माण में उपयोग होगा, अतः 
अवघातादि को उपयोक्ष्यमाण द्रव्य का संस्कारक माना जाता है | । विशेषतः औपनिषद 
असज्ज पुरुष कर्मानुष्ठान का उपयोगी न होकर विरुद्ध पड़ जाता है । प्रसज्भ॒ का उपसंहार 
किया जा रहा है--“'तस्मान्न प्रतिपत्तिविधिविषयतया शास्त्रप्रमाणकत्वं ब्रह्मणः” । इस प्रकार 
उपनिषद्‌-वाक्यों में सिद्धरूप ब्रह्म की प्रतिपादकता स्थिर हो जाती है, वेदान्त-प्रतिपाद् 
ब्रह्म धर्म से भिन्न है, अतः धर्मशास्त्र से वेदान्त-शास्त्र का भेद होना अनिवाय॑ है, फलत! 
“अथातो ब्रह्मजिज्ञासा”--इस सूत्र के द्वारा भिन्‍त शास्त्र का आरम्भ करना अत्यन्त उचित 
और न्याय-संगत है--“'एवं च सति 'अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” इति तद्दिषयः पृथक शास्त्रारम्भ 
उपपद्यते” । यदि ब्रह्म धर्म से भिन्न न होकर प्रतिपत्ति-विधि का शेष ( अज्भ ) हो जाता, 
तब उसका प्रतिपादन 'अथातो धमंजिज्ञासा' ( ज॑. सू. १११ ) से ही प्रतिज्ञात हो जाता, 





] बह्मपरत्वम्‌ ] हिन्दोौसहितभामतोसंचलितम्‌ १८१ 
घिपरत्वे हि 'अथातो धर्मजिशासा' इत्येबारव्धत्वान्न प्रथक्‍शास्मारभ्येत । आरभ्य- 
मार्ण चेवमारभ्येत-अथातः परिशिष्टध्मजिज्ञासा' इति, “अथातः ऋत्वर्थपुरुषार्थयो- 
जिज्षासा' ( जे० ४११) इतिवत्‌ | ब्ह्मास्मेक्यावगतिस्त्वप्रतिश्ातेति तद्॒थों युक्तः 
शास््रारम्भः-- अथातो ब्रह्मजिज्ञासा! इति । तस्मादहं ब्रह्मास्मोत्येतद्वलाना एवं सर्वे 
चिघयः सर्वाणि चेतराणि प्रमांणानि। नहाहेयाज्ञुपादेयाद्वैतात्मावगतौ निर्विषयाण्य- 
प्रमाठकाणि च प्रमाणानि भवितुमहंन्तीति । अपि चाहु:-- 
गौणमिथ्यात्मनो सर्वे पुत्रदेहादिबाघनात्‌ 
सद्ब्नह्मात्माहमित्येवंबोधि कार्य क्थ भवेत्‌ । 

भामती 
न्तरमिति न शास्त्रारस्भस्‍्वं स्थादित्याह # प्रतिपत्तिवेधिपरत्व इति &। न केवल सिद्धरूपस्वादू 
अ्ह्मास्मेक्यस्य धर्मादस्यस्वसपि तु तद्विरोधादपीत्युपसंहारव्याजेनाह & तस्मावहं ब्रह्मास्मीति ७ । इति- 
करणेन ज्ञान परामृशति । विधयो हि घ्में प्रभाणं, ते च साध्यसाथनेतिकत्तंव्यभेदाधिष्ठाना घर्मोत्पादि- 
तश्न, तदषिष्ठाना न बह स्मेक्ये सति प्रभवन्ति, विरोधादित्यथं:। न केवल ध्मप्रमाणस्य धास्त्रस्पेयं 
गतिः, अपि तु सर्वेषां प्रमाणानामित्याह & सर्वाणि चेतराणि प्रमाणाति इति &। कुतत? ७ न हि 
इति & । अद्वेते हि विषयविषयिभावों नास्ति । न च कत्तू त्वं, कार्म्यभावात्‌ । + च करणत्वमत एवं । 
तबिवमुक्तम्‌ ७ अप्रमातृकाणि च ७ इति चकारेण । 
अन्नेव श्रह्म विदां गायामुदाहरति & अपि चाहु; इति & | पुन्नवाराबिष्वात्मा भिभानों गोणः। 
नि नननन>-+-_>म मन 2 >> नल 


भामती-व्यास्या 

उसके लिए “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” ( ब्र. सू. १११ ) इसकी कोई आवश्यकता नहीं रह 
जाती, यह कहा जा रहा द्वै--“प्रतिविधिपरत्वे हि 'अथातो धमंजिज्ञासा” इत्येवारब्धत्वान्न 
पृथक्‌ शास्त्रमारभ्येत/” । 

केवल सिद्धरूप होने के कारण ही ब्रह्मात्मैक्य साध्यात्मक धर्म से भिन्‍न नहीं, अपितु 
धमं से विरुद्ध भी है--“तस्मादहं ब्रह्मास्मीत्येतववसाना एवं सर्वे विधय।” । “बहू ब्रह्मा- 
स्मीति'--इस वाक्य में “इति” शब्द के द्वारा “अहूं ब्रह्मास्म'--इस प्रकार के शब्द का 
ग्रहण न होकर ज्ञान का ग्रहण करना चाहिए, क्योंकि सभी विधि-वाक्यों का पर्येवसान उक्त 
ज्ञान में ही होता है, उक्त शब्द में नहीं । विधि-वाक्य अद्वेत-ज्ञान के विरोधी इसलिए होते 
हैं कि विधि-वाक्य कर्म में प्रमाण माने जाते हैं, वे विधि-वाक्य ) साध्य, साधन और इति- 
कत्तेव्य के भेद की अपेक्षा करते हैं, धर्मोत्पादन का उपदेश करते हैं, अतः उनकी गति ब्रह्मा- 
त्मेक्य-ज्ञान के हो जाने पर स्वतः ही अवरुद्ध और बाधित हो जाती है, क्योंकि जहाँ ध्भी 
साध्य-साधनादि-भेद की समाप्ति हो जाती है--“न तस्य कार्य करणं च विद्यते” ( श्वेता, 
६८ ) । वहाँ साध्य-साधनादिःमेद-प्तापेक्ष प्रमाणों का प्रसर क्योंकर होगा ? ब्रह्मात्मावबोध से 
केवल धम्म-शास्त्र में हो यह कुण्ठा नहीं आती, अपितु समस्त प्रमाणों में गति-रोध क्ला जाता 
है--“सर्वाणि चेतराणि प्रमाणानि”। उसका कारण बताया जाता द्ै--“न ह्यहेयानुपादेया- 
द्वतात्मावगतौ निविषयाणि अप्रमातृकाणि च प्रमाणानि भवितुमहेन्ति” । आशय यह दै कि 
अद्गेतावस्था में विषय-विषयिभाव ही नहीं रहता, कार्य का अभाव हो जाने से कतृंत्व 
ओर करणत्व नहीं रहता, यह रहस्य “अप्रमातृकाणि च”---इस वाक्य में प्रयुक्त चकार से 
प्रकट किया है । इसी अथे में ब्रह्मवेत्ताओं के पद्य उद्धृत किये जाते हैं, “अपि चाहु:-- 

गौणमिथ्यात्मनोध्सत््ये. पुत्रदेहादिबाधनातु । 
कार्य कथ्थं भवेत्‌॥ 


१८२ ब्रह्मसुअशाइ्रभाष्यम्‌ [अ. १पा, १ स्‌. ४ 


अन्वेश्व्यात्मचिज्ञानात्पराक्प्रमातृत्वमात्मनः । 
पु 
अन्विष्टः स्थात्प्रमातंव पाप्मदोषादिवर्जितः ॥ 


भामती 
यथा स्वदुःखेन दुःखी यथा स्वसुखेन सुखी तथा पुत्रादिगतेनापीति सोध्यं गुणः। न स्वेकर्वाभिमानो, 
भेवस्थानुभवसिद्धत्वात्‌ ? तस्माद्‌ गोर्वाहीक इतिवद्गौणः, देहेन्द्रियादिषु त्वभेदानुभवान्न गौण आत्माभिमानः, 
किन्तु शुक्तो रजतज्ञानवन्मिध्या । तदेवं द्विविधोः्यमात्माभिमानों लोकयात्रां बहति, तदसस्‍्वे तु न 
लोकयात्रा, नापि ब्रह्मात्मेकत्वानुभव:. तदुपायस्थ श्रवणमननादेरभावात्‌ । तविवमाह # पुत्रवेहादिबाध- 
नात्‌ ७ । गोणात्मनो&सत्ते पुत्र॒कलत्नादिवाधनं ममकाराभाव इति यावत्‌ । मिथ्यात्मनोअसस्वे वेहेन्द्रिया- 
विबाधनं भ्रवणादिबाधनक्व । तथा च॒ न केवर्कक लोकयात्रासमुच्छेद: सद्‌ ब्रह्माहमित्येवंबोधशीलं 
यत्काय्यंसद्वेतसाक्षात्कार इति यावतूं ' तदपि & कथं भवेत्‌ &। कुतस्तदसम्भव इत्यत आह & अस्वेष्ट- 


व्यात्मविज्ञानात्पाक्‌ प्रमातृत्वमात्मग: & | उपलक्षणं बेतत्‌ । प्रमाप्रमेयप्रमाणविभाग इत्यपि ब्रष्टव्यम्‌ । 


भामती-ब्या ख्या 

अन्‍्वेष्टव्यात्मविज्ञानात्‌ प्राक्‌ प्रमातृत्वमात्मन:। 

अन्विष्ट: स्थात्‌ प्रमातेव पाप्मदोषादिवर्जित: ॥ 

देहात्मप्रत्ययो यद्वत्रमाणत्वेन कल्पित: । 

लोकिक॑ तद्देवेद॑ प्रमाणं त्वात्मनिश्चयात्‌ ॥ 
पुत्र-दारादि में आत्माभिमान गौण होता है, क्योंकि जंसे सिंह के शुरतादि गुणों को अपना 
कर देवदत्त गोण सिंह बनता है, वैसे ही पुत्र-दारादि के सुखित्व-दुःखित्वादि रूप गुणों को 
अपने में मानकर अहमर्थभूत आत्मा कहता है--'भहं सुखी, दुःखी च' । पुत्र-दारादि के 
साथ एकत्वाभिमान नहीं होता, क्‍योंकि उनसे आत्मा का भेद अनुभव-सिद्ध है, अतः 
'गौर्वाहीक:'-- इत्यादि के समान गौणाभिमान ही है [गुण वृत्ति का उदाहरण प्रस्तुत करते 
हुए कैयट ने लिखा है-'सिंहो माणवकः', 'गौर्वाहीकः? इत्यादावषि तादर्म्यत्ताद्ुष्य।रोपातु 
तच्छब्द .बृति:, तदुक्तं हरिणा-- 

गोत्वानुष ज्ञो वाहीके निमित्तात्‌ कैश्निदिष्यते। 

अर्थंमात्र॑ विपर्यस्तं शब्दः स्वार्थ व्यवस्थित: ॥ 
किसी जड़-मूर्ख व्यक्ति के लिए जेसे “बेल” शब्द का गौण प्रयोग हो जाता है, वैसे ही पञ्ञाब के 
“बहि:' प्रखण्ड में रहनेवाले मूखं हलवाहे के लिए 'गौर्वाहीक:'-ऐसा प्रयोग प्राचीनकाल से 
होता आया है ]। देह और इन्द्रियादि में जो आत्माभिमान होता है, गौण नहीं, क्योंकि वहाँ 
देहादि से आत्मा का भेद प्रतीत नहीं होता, अत: वह वैसा ही मिथ्या प्रत्यथ-या अध्यास है, 
जैसा कि शुक्ति में रजत-प्रत्यय । यही “गौण' और “मिथ्या' भेद से भिन्‍न द्विविध आत्माभिमान 
लौकिक व्यवहार का निर्वाहक माना जाता है। उसकी सत्ता न मानने पर नतो लछोक- 
व्यवहार का निर्वाह होगा और न ब्रह्मात्मैकत्व का अनुभव, क्योंकि उसके उपायभूत श्रवण- 
मननादि का अनुष्ठान अध्यासमूलक ही होता है, अध्यास का अभाव होने पर न हो सकेगा, यही 
कहा गया है-- 'पुत्रदेहादिबाधनात्‌” । अर्थात्‌ गौणात्मा के न होने पर ममकार का अभाव हो 
जाने से पुत्र-दारादि का बाघ हो जाता है और मिथ्या आत्मा- की असत्ता होने पर देहेन्द्रि- 
यादि और श्रवणादि साधनों का बाध हो जाता है | तब न केबल छोक-व्यवहार का समु- 
च्छेंद हो जाता है, अपितु 'सद्ब्रह्माहम!ः--इस प्रकार का जो. बोधरूप कार्य (अद्वैत-साक्षात्कार) 
है, वह भी कंसे होगा ? क्योंकि “अन्वेष्टव्यात्मविज्ञानातु- प्राकू प्रमातृत्वमात्मान:” । आत्म- 


: साक्षात्कार के होने से पहले ही आत्मा में कतृंत्व-प्रमातृत्वादि का - भान हो सकता है, उसके 








ध ब्रह्मपरत्वम्‌ ] हिन्दी सहितभामतीसंवलितम्‌ १८३ 


वेहाक्प्रस्ययो यद्धत्प्रमाणत्वेव कह्पितः । 
लौकिक तद्देवेदं प्रमाणं त्वाउत्मनिश्चयात्‌! ।| इति ॥ ४ ॥ 


इति भाष्ये चतुःसूत्री समाप्ता 


-+<ईदारए०-- 
3333 बह मल कब मल तक 
भामती 


एतदुक्तं भवति । एब हि विभागो&द्वेतसाक्षात्कारकारणम्‌ । ततो नियमेन प्राग्‌ भावात्‌ । तेन तदभावे 
काय्य॑ नोत्पद्यते इति। न च॑ प्रमातुरात्मनो$स्वेषठव्य आंत्माउन्य इत्याह ७ अन्विष्ट: स्यास्प्रमातेव 
पाप्मदोषादिवर्जितः ७ । उच्तं ग्रीवास्थग्रेवेयकनिदर्शनम्‌ । स्थादेतत्‌--अप्रमाणात्कथं पारमार्थिकाद्वेतानु- 
भवोत्पत्तिरित्यत आह & देहात्मप्रत्ययो यद्त्प्रमाणत्वेन कल्पित: । लौकिक -तददेवेदं प्रमाणं तहु&। 
अस्यावधिमाह ७ आत्मनिश्चयात्‌ ७ । आ अह्यस्वसूपसाक्षात्कारादित्यथं: । एतदुक्त भवति--पारसा्थि- 
कप्रपद्चवादिभिरपि देहादिष्वात्माभिमानों मिथ्येति वक्तव्यं, प्रमाणबाधितत्वात्‌ । तस्य च॑ समस्तप्रसा- 
णकारणत्व॑ भाविकलोकयात्राबाहित्व॑ चाभ्युपेयर । सेयमस्माकमप्यद्वेतसाक्षात्कारे विधा भविष्यति। 
न चायमद्ठढतसाक्षात्कारोप्यन्त: करणवृत्तिभेद एकान्ततः परमार्थ: । यस्तु साक्षात्कारो भाविक:, नासों 
कारययं:, तस्य ब्रह्मस्वरूपत्वात्‌ । अविद्या तु यद्यविद्यामुच्छिन्याज्जनयेद्या, न तत्र काचिवनुपपत्तिः । 
तथा च॒ श्रुति:-- 


कल अं. 3 कक 3->+- “82 
भामती-व्याख्या 


पश्चात्‌ नहीं । प्रमातृत्व का कथन प्रमाण, प्रमेय और प्रमा के विभाग का भी उपलक्षक हैं। 
सारांश यह है कि यह प्रमाता, प्रमाण, प्रमेथ और प्रमा का विभाग ही अद्वेत-साक्षात्कार का 
कारण है, क्‍योंकि वह नियमत:ः अद्वंत-साक्षात्कार के पूव॑ंकाल में रहता है, अत: उस नियत 
पूर्वंभावी कारण का अभाव होने पर कार्य की उत्पत्ति नहीं हो सकती । प्रमाता आत्मा से 
कश्ी अच्वेष्टव्य ( प्रमेयभृत ) आत्मा भिन्‍न नहीं, अतः कहा है--“अन्विष्ट: स्थात्‌, प्रमातैव 
पाष्मदोषादिवर्जित:” । अन्वेष्ठा और अस्वेष्ठव्य आत्मा एक ही है, तब किसके द्वारा किसका 
अन्वेषण होगा ? इस शड्भग का समाधान 'गले के हार' का दृष्ठान्त देकर किया जा चुका है। 
यदि प्रमाणादि-विभाग काल्पनिक और अप्रमाणभूत है, तब उससे पारमा्थिक अद्वतानु भव 
की. उत्पत्ति क्योंकर होगी ?” इस प्रश्न का उत्तर है+-“देहात्मप्रत्ययो यद्वत्प्रमाणत्वेन 
कल्पित:, लौकिक तद्देवेदं प्रमाण तु”। जेंसे देह में आत्म-प्रत्यय को व्यवहार-काल में 
प्रमाण माना जाता है, वैसे ही प्रमाणादि-भेद-प्रत्यय को भी प्रमाण ही माना जाता है । कब तक 
यह श्रम्ाण माना जाता है ? इसकी अवधि बताई गई है--'आ आत्मनिश्चयात्‌” । ब्रह्मस्वरूप 
का साक्षात्कार होने तक । आशय यह है कि जो लोग प्रपच्च को पारमाधिक मानते हैं, 
उन्हें भी देहादि में आत्माभिमान को मिथ्या ही मानना होगा, क्योंकि वह प्रमाणों के द्वारा 
बाधित है। देहादि में अहमनुभव को समस्त प्रमाणों का कारण और भावी लोक-व्यवहार 
का निर्वाहक भी मानना होगा। ये दोनों मान्यताएं' हमें भी अद्वेत-साक्षात्कार में अपनानी 
होंगी । यह अद्वैत-साक्षात्कार भी जो अन्तःकरण की एक विशेष वृत्ति है, एकान्तत: 
परमार नहीं माना जाता और वृत्ति-प्रतिफलित चेतन्यरूप जो पारमार्थिक साक्षात्कार 
है, वह कार्य ( जन्य ) नहीं माना जाता, क्योंकि वह नित्य, शुद्ध, बुद्ध ब्रह्मस्वरूप ही है। 
अविद्या यदि अविद्या का नाश या उत्पादन करती है, तब उसमें किसी प्रकार की अनुपर्पत्ति 
नहीं, जेसा कि श्रुति कहती है-- 


| १८७ ऋषण्मूजनशाहरभाष्यम्‌ [अ. १ पा. १ सू. ४ 





| भामती 

| 'विद्यां- चाविद्यां च यस्‍्तद्ेदोभयं सह। 

द अविद्यया मुत्युं तीर्त्वा विद्ययाइमृतसइनुते ॥' इति । 
तस्मात्सवंमवद्यतम्‌ । एवस्‌-- 

। कार्य्यास्वयं बिना सिद्धरुपे ब्रह्मणि समानता । 

| ॥। पुरुषार्थ स्वयं तावद्वेदान्तानां प्रसाधिता ॥ ४॥ 


इति भागत्यां चतुःसूत्री समाप्ता । 





| भामती-बव्याब्या 
“पविद्यां. चाविद्यां च॑ यस्तद्वेदोभयं सह । 

अविद्यया मृत्यु ती्त्वा विद्ययाञ्मृतमश्नुते ॥” ( ईशा. ११ ) 
| [ अन्तःकरण-वृत्तिहप विद्या और प्रमाणदि-मेद-प्रतीत्यात्मक अविद्या को कार्य-कारणभाव के 
| रूप में जो जानता है, वह अखण्डाकार वृत्तिरूप अविद्या के द्वारा अविद्यारूप मृत्यु का उच्छेंद 
करके वृत्ति-प्रतिफलित चेतन्यरूप विद्या के द्वारा अमृत ब्रह्म की प्राप्ति कर लेता हैं। 

॥| ब्रह्मसूत्र-शाडभूर भाष्य के वातिककार श्री नाराग्णस रस्वती ऊपर के तीनों श्छोकों 
। | । को श्रीगौड़पादाचायं की कृति मान कर कहते हैं -“अपि चाहुरस्मिच्नथें सम्प्रदायविदो 
| गौड़पादाचार्या:” । किन्तु श्री आत्मस्वरूपभगवान्‌ पद्ममादिका की अपनी व्याख्या प्रबोध- 
परिशोधिनी में उक्त तीनों श्लोकों के रचयिता का नाम आचाये सुन्दर पाण्डय बताते हैं। 
श्री माधवाचाय-क्ृत सूतसंहिता-व्याख्या तात्पयंदीपिका से भी ऐसा ही प्रतीत होता है. ] ॥४॥ 





|| ु इति भामतीव्याख्यायां चतु:सूत्री समाप्ता 








| जगत्कारणत्वम्‌ ] हिन्दीसद्वितमामतीसंवलितम्‌ श्ट्ष 


(५ इश्षत्यधिकरणम्‌ । सू० ५-११ ) 
एवं तावदेंदान्तवाक्यानां ब्रह्मात्मावगतिप्रयोजनानां ब्रह्मात्मनि तात्पयंण 
प्‌ कार्याजुप्रवेशं ऋऋरह्मणि पर्यवसानमुक्तम्‌। त्रह्म च सर्चेन्न॑ सबे- 
शक्ति जगडुत्पत्तिस्थितिनाशकारणमित्युक्तम्‌ । सांख्यादयस्तु परिनिष्ठितं बस्तु 
प्रमाणान्तरगम्यमेवेति मन्‍्यमानाः प्रधानादीनि कारणान्तराण्यज्ुमिमानास्तत्परतयेव 
वेदान्तवाक्यानि योजयन्ति । सर्वेष्बेच वेदान्तवाक्येषु स्ष्टिवेषयेष्वनुमानेनेव कार्येण 
कारण लिलक्षयिषितम्‌। प्रधानपुरुषसंयोगा नित्याज्ुमेया इति सांख्या मन्यन्ते । 
काणादास्त्वेतेभ्य एव वाक्येभ्य इईश्वरं नि्मित्तकारणमनुमिमते, अणणूस्थ समवायि- 
कारणम्‌ । एवमन्येडपि तार्किका वाक्याभासयुकत्याभासावष्टम्भाः पूर्वपक्षबादिन 
इद्दोत्तिप्ठन्ते । तत् पदवाक्यप्रमाणशेनाचार्यंण वेदान्तवाक्यानां ब्रह्मावगतिपरत्वद्शनाय 
भामती 

ब्रह्मजिज्ञासां प्रतिज्ञाय जन्माद्मस्य यत हत्यादिना तत्तु समस्वयादित्यस्तेन सृत्रसन्वर्भेग सर्वज्ष 
सर्वशक्तो जगदुत्पत्तिस्थितिबिनाशकारणे प्रामाष्यं वेदान्तानामुपपादितम्‌ । तच्च ब्रह्मणीति परमा्ंतो न 
स्वच्यापि ब्रह्मण्येवेति व्युत्पादितम्‌ । तदत्र सन्विह्यते । तज्जगदुपादानकारणं कि चेतनमुताचेतनमिति । 
क्त्र च॒ विप्रतिपत्ते: प्रतिबादिनां विश्ेषानुपलम्मे सति संशयः । तत्र च प्रघानमचेतन जगदुपादानकारण- 
सनुमानसिद्धमनुवदन्त्युपनिषद इति सांख्या: । जोवाणुव्यतिरिक्तचरेतनेश्वरनिमित्ताधिष्ठिताश्रतुविषाः 
परमाणवो जगदुपादानकारणमनुमितमनुवदन्तीति काणादाः । आदिग्रहणेनाभावोपादानत्वादि प्रहोतव्यम्‌ । 
अनिवंचनीयानाध्विद्याशक्तिमच्चेतनोपादानं जगदागमिकमिति ब्रह्मविद: । एतासां थविप्रतिपत्तीनामनु- 
सानवाक्यानुमानवाक्याभासा बोजम्‌ । 

भामती-व्याढया 

खंगति-विगत ग्रन्थ के द्वारा कार्यास्वयन के विना ही सिद्ध ब्रह्म में वेदान्त-वाक्यों का 
प्रामाण्य सिद्ध किया गया, सच्चिदानन्दरूप ब्रह्म स्वयं पुरुषार्थ है, वह अन्य किसी पुरुषार्थ 
का साधन नहीं। अर्थात्‌ ब्रह्म-जिज्ञासा की प्रतिज्ञा करके “जन्माद्यस्य यतः” (्र. सृ. १११२) 
यहाँ से लेकर “तत्तु समन्वयात्‌” ( ब्र. सू. १७१३ ) यहाँ तक के सूत्र-सन्दर्भ के द्वारा सर्वेज् 
सवंशक्ति-समन्वित, जगत्‌-कारणीभूत ब्रह्म में वेदान्त-वाक्यों का प्रमाण्य संस्थापित किया। 

संशय-जगज्जन्मादि-कारणत्व परमाथ॑त: ब्रह्म में है, किस्तु वह ब्रह्म में ही है, अन्यत्र 
( प्रधानादि में ) नहीं--इस सिद्धान्त का व्युत्पादन अभी तक नहीं किया गया, अतः यह 
सन्‍्देह होता हैं कि जगत्‌ का उपादान कारण क्या चेतन है? अथवा अचेतन ? इस विप्रति- 
पत्ति में वादिगणों का कोई विशेष व्युत्पादन न देख कर संशय का हो जाना स्वाभाविक 
है। ( १) सांख्याचार्यो का कहना है कि जो अचेतन प्रधान तत्त्व जगत्‌ का उपादान कारण 
अनुमान-सिद्ध है, उपनिषद्वाक्य उसी का अनुवाद करते हैं। (२) कणादमतावलम्बी 
आचार्यों की घोषणा है कि जीव और अणुओं से भिन्‍न चतुविध ( पृथिवी, जल, तेज और 
वायु के ) परमाणु चेतन ईश्वर से अधिष्टित होकर जगत के उपादान कारण जो अनुमान के 
द्वारा सिद्ध किए जाते हैं, उन्हीं का अनुवाद उपनिषद्वाक्य करते हैं। (३) भाष्यकार ने जो 
कहा है--“सोख्यादयः” वहाँ “आदि” पद के द्वारा अभावोपादानकत्वादि का ग्रहण कर 
लेना चाहिए। (४ ) ब्रह्मवादियों का सिद्धान्त है कि अनादि अनिवँचनीय अविद्यारूप शक्ति 
से समन्वित चेतन पुरुष जगत्‌ का उपादान कारण है--इसका उपपादव हमारे आगम 
उपनिषद्‌ ग्रन्थ करते हैं। इस प्रकार के विविध मतवादों के पोषक अनुमान, वेदिक वाक्य, 
अनुमानाभास और वाक्याभास माने जाते हैं। 

शेड 








१८६ ब्रह्मसूत्रशाड्ूरभाष्यम्‌ [भ. श्पा.र१ैसू ५ 


वाक्याभासयुक्‍त्याभासविप्रतिपत्तयः पूर्वेपक्षीकृत्य निराक्रियन्ते । 
तत्न खांख्याः प्रधानं त्रिगुणमचेतन जगतः कारणमिति मन्यमाना आहु!- यानि 


वेदान्तवाक्यानि सर्वेज्षस्य स्वेशक्तत्रह्षणो जगत्कारणत्व॑ प्रदशयन्तीत्यवोचंस्तानि 


भामती 
तदेव विप्रतिपत्ते: संशये कि तावत्पाप्तम्‌ १ तत्र 
ज्ञानक्रियाशक्त्यभावाद्‌ ब्रह्मणोड्परिणासिनः । 
न सर्वशक्तिविज्ञाने प्रधाने त्वस्ति सम्भव३ ॥ 
ज्ञानक्रियाशक्ती खलु ज्ञानक्रियाकाय्यंदशनोश्षेयसद्भावे । न च॒ ज्ञानक्रिये चिदात्मनि, स्तः, 
तस्यापरिणा म्त्वादेकत्वाच्च । त्रिगुणे च प्रघाने परिणाम्तिनि सम्भवतः । यद्यपि च सास्यावस्थायां भ्रधाने 
रुमुदाचरदृवृत्तिनी क्रियाज्ञाने न स्तः, तथाप्यव्यक्तेन शक्‍त्यात्मना रूपेण सम्भवत एवं । तथा च॒ प्रधानमेव 
सर्वज्ञं च स्वशक्ति च, न तु ब्रह्म । स्वरूपचेतन्यं स्वस्थावुतिकमनुषयोगि जीवात्मनासिवास्माकम्‌ । न 
च स्वरूपचेतन्ये कतृंत्वमू, अकाय्य॑त्वात्तस्य । काय्येत्वे वा न सदा सर्वेज्ञता । भोगापवर्गंलक्षणपुरषार्थ - 
हयप्रयुक्तानादिप्रधानपुदषसंयोगनिमित्तस्तु मह॒दहद्भारादिक्रमेणाचेतनस्थापि चेतनानधिष्ठितस्थ प्रधानस्य 


परिणामः सर्ग: । दृष्ट चाचेतनं चेतनानधिष्ठितं पुरुषार्थे प्रवत्तमानम्‌ । यथा वत्सविवृद्धधर्थमचेतन क्षीरं 


भामती-ब्याख्या 
पूर्वपक्ष --इस प्रकार संशय उपस्थित हो जाने पर सांख्याचार्यों की स्थापना हैं -- 

ज्ञानक्रियाशक्त्यभावाद्‌ ब्रह्मणो5परिणामिनः। 

न सवंशक्तिविज्ञाने प्रधाने त्वस्ति सम्भव: ॥ 
ब्रह्म अपरिणामी है, अतः उसमें ज्ञान शक्ति और क्रिया शक्ति सम्भव न होने के कारण सर्वे 
शक्ति और सवे-ज्ञान नहीं, उसके विना उपादानकारणता उपपन्न नहीं हो सकती, किन्तु प्रधान 
संज्ञक त्रिगुणा परिणामिनी प्रक्ृृति में ज्ञानशक्ति ( सत्त्व गुण ) और क्रिया शक्ति ( रजोगुण ) 
विद्यमान होने के कारण जगदुपादानत्व उपपन्न हो जाता है। यद्यपि साम्यावस्था में 
प्रकृतिगत क्रिया ( रजोगुण ) और ज्ञान ( सत्त्वगुण ) कार्यकारी नहीं होते, तथापि अव्यक्त- 
शक्ति के रूप में अवस्थित रहते हैं, उनको लेकर प्रधान तत्त्व ही सर्वक्ष और स्-शक्ति- 
समन्वित हो सकता है, ब्रह्म नहीं। ब्रह्म का स्वरूप चैतन्य तो अविद्या से आवृत और 
अवृत्तिक अर्थात्‌ जगद्गपेण परिणत होने में वेसे ही अक्षम होता है, जैसे कि हम संसारी 
जीवगण । स्वरूप ( अनौपाधिक ) चैतन्य में सर्वज्ञत्व या ज्ञान-कतृंत्व भी नहीं रहता, क्योंकि 
वह ज्ञान पदार्थ जन्य ही नहीं होता, जिसकी जनकता उसमें सम्भव हो । यंदि उस स्वरूप 
ज्ञान को जस्य माना जाता है, तब वह सदातन नहीं रह सकता, ब्रह्म की सदा सर्वज्ञता समाप्त 
हो जाती है । 

चेतनानधिष्ठित जड़ प्रकृति की जगद्गचना में प्रवृत्ति क्योंकर होगी ? यह प्रश्न भी 

संगत नहीं, क्‍योंकि इसका उत्तर दिया गया है--“पुरुषार्थ एव हेतुः, न केनचित्‌ कार्य॑ते 
करणम्‌” ( सां. का. ३१ ) भर्थात्‌ भोग और मोक्षरूप द्विविध पुरुषार्थ से प्रयुक्त अनादि 
पुरुष-संयोग प्रकृति को मह॒द्‌, अहड्भारादि क्रम से परिणत होने में सक्षम बना देता हैं। यह 
देखा भी गया है कि चेतन से अधिष्ठित न होकर भी अचेतन ( जड़ ) पदार्थ भोगापवर्गेरूप 
कायं के साधन में प्रवृत्त होता है, जेसे बछड़े की क्षुधा निवृत्त करने के लिए गौ के स्तनों *में 
दूध अपने-आप उतर आता है-- 

वत्सविवृद्धिनिमित्तं क्षीरस्यथ यथा प्रवृत्तिरज्ञस्य । 

पुरुषविमोक्षनिमित्तं तथा प्रवृत्ति: प्रधानस्य ॥। (सां. का. ५७ ) 








ण जगत्कारणत्वम्‌]). हिन्दीसहितभामतोसंचलितम्‌ १८७ 


भामती 
प्रवत्तंते । 'तदंक्षत बहुस्पां प्रजायेयेति” इत्याद्याश्व भ्रुतयोश्चेतनेर्शप चेतनवदुषचारात्‌ स्वकार््योन्मुलत्वमा- 
दर्शयस्ति । यथा कूल पिपतिषतीति । 
यश्प्राये श्रूयत्ते यच्च तत्ताहगवगम्थते। 
भाक्तप्राये श्रुतसिदमतो भाक्त प्रतीयते ॥ 
अपि चाहुबृंद्धा:--ययाअप्रधप्राये . लिखित वृष्ट्वा ब्न्‍्ति भवेदयमग्रचः” इति, तथेद्पि “ता 
आप ऐक्षन्त' 'तत्तेज ऐश्वतः इत्याद्यपचारप्राये श्रुतम्‌। तदेक्षतेत्योपचारिकमेव विज्ञेयम्‌ । अनेन जीबे- 
नात्मना&नुप्रविव्य नामरूपे व्याकरणबाणीति च भ्रधानस्थ जीवात्मत्वं जीवार्थथारितयाह । यथा हि 
भद्रसेनों राजा्थंकारी राज्ञा भद्नेसेनो ममात्मेत्युपचय्यंते । एवं तत्त्वमसीत्याद्या: श्रुतयों भाक्ताः सम्पत्त्यर्था 
वा द्रषटव्या।। स्वमपीतो भवतीति च निरक्त जीवस्य प्रधाने स्वकीयेध्प्ययं सुषत्तावस्थायां बूते। 


भामती-व्याख्या 
“तदेक्षत बहु स्यां अजायेय” ( छां. ६२२ ) इत्यादि श्रुतियाँ तो अचेतन ( जड़ प्रक्ृति ) में 
चेतन-जेसा गौण व्यवहार वंसे ही करती है, जैसे 'कूलं पिपतिषति” ( नदी का कगार गिरना 
ही चाहता है ) ऐसा गौण व्यवहार, क्योंकि-- 
यत्प्राये श्रूबते यच्च तत्‌ ताहगवगम्यते । 
भात्तप्राये श्रुतमिदमतो भाक्त प्रतीयते॥ 
[ “प्राय वचनाच्च” ( जै. सू. २२२।१२ ), “विशये प्रायदर्शनात्‌” ( जे. सू. ३३३।२ ) इत्यादि 
सूत्रों में सनातीय या समान पदार्थों के समूह, प्रसज्भ या प्रकरण का “प्राय” शब्द से निर्देश 
किया गया है और प्राय-पाठ को भी एक निर्णायक या तात्पये-ग्राहक माना जाता है, जैसा 
श्री शबरस्वामी कहते हैं--“प्रायादपि चार्थनिश्चयों भवति, यथा--अग्रप्राये लिखिते अग्रथ 
इति गम्यते” (शा. भा. पृ. ६०२ ) । अर्थात्‌ प्रधान पदार्थों की पंक्ति में निदिष्ट पदार्थ 
प्रधान एवं गौण पदार्थों की पंक्ति में चचित पदार्थ गौण माना जाता है। 
प्रकृत में ईक्षण पदार्थ गौण ईक्षणों के प्रसज्भ में वरणित हैं, जैसे ] “ता आप ऐक्षन्त” 
(छां. ६४२४), “तत्‌ तेज ऐक्षत”, (छां. ६२२ ) इत्यादि जछादि जड़ पदार्थों के 
औपचारिक ( गौण ) ईक्षणों के मध्य में “तद॑क्षत बहु स्यां प्रजायेय” (छां. ६२३ ) यह 
ईक्षण भी पठित है, अतः यहाँ 'तत्‌” पद से प्रधान ( प्रकृति ) का ही ग्रहण करना चाहिए, 
जिससे गौण ईक्षणों का प्रसज्भ भज् न हो । “'अनेन जीवेनात्मनानुप्रविश्य नामरूपे व्याकर- 
वाणि” ( छां. ६३१ ) इत्यादि श्रुतियों के द्वारा प्रधान की ओर से ही यह कहलवाया गया 
है कि मैं ( प्रधान ) इस मनुष्य शरीर में जीव के रूप में प्रविष्ट होकर नाम-रूप का व्याकरण 
[देवदत्तादि विशेष नाम और गौरादि विशेषरूप धारण ] कहूँ। यहां भी प्रधान में ही 
जीवात्मत्व का व्यवहार इस लिए कर दिया गया है कि श्रधान तत्त्व ही जीव का उपकार- 
साधन करता है-- हक 
नानाविधैरुपायैरुषकारिण्यनुपकारिण) पुंसः। 
गुणवत्यगुणस्य सतस्तस्यार्थमपार्थकं चरति॥ ( सा. का. ६० ) 

लोक में उपकार-कर्त्ता को आत्मा ही समझा जाता है, जेसे भद्रसेन नामक पुरुष राजा का 
उपकार-साधन करता है, क्षटः राजा उसमें आत्मस्वरूपता का गौण व्यवहार करता है-- 
“अद्रसेनो ममात्मा” | इसी प्रकार “तत्त्वमसि” (छां. ६८५७ ) इत्यादि श्रुतियों के द्वारा 
जीव में प्रधानरूपता का उपचार या सम्पादन किया जाता है। “स्वमपीतो भवति” (छां. 
६८१ ) इस श्रुति के द्वारा सुषुप्त जीव का अपनी भ्रक्ृति ( प्रधान ) में लय प्रतिपादित हैं, 





१८८ ब्रह्मसूत्रशाह्ररभाष्यम्‌ [अ. १ पा. १ खू. ५ 


प्रधानकारणपक्षे5पि योजयितुं शक्यन्ते | सर्वेशक्तित्वं तावत्मधानस्थापि स्वविकार- 
विषयमुपपद्यते | एवं सर्वश्त्वमप्युपपद्यते। कथम्‌! यत्तु ज्ञानं मन्‍्यसे स सत्त्वधमे» 


'सक्त्वात्संजायते ज्ञानम' (गो० १७४१७) इति स्सतेः। तेन च सत्त्वथमण शानेन 


भामती 
प्रधानांशतमःसमुद्रेके हि जोबो निद्राणस्तमसोब सम्नो भवति । यथाहुः--अभावप्रत्ययालूम्बना वृत्तिनित्रा' 
इति।। वृत्तीनामन्यासां प्रमाणादीनामभावस्तस्य प्रत्ययः कारण तमस्तदालम्बना निद्रा जीवस्य वृत्तिरित्यय: । 
तथा सर्वज्षं प्रस्तुत्य इबेताइवतरमस्त्रोषपि 'स कारण करणाधिपाधिप:” इति प्रधानाभिप्रायः । भ्रधानस्पेष 
सर्वज्ञत्व॑ प्रतिपादितमघस्तात्‌ । तस्मादचेतनं प्रधानं जगदुपादानमनुवदन्ति श्रुतथ इति पूर्ब: पक्ष) । 
एवं काणादादिमते5पि कयश्विद्योजनोयाः भ्रुतयः । अक्षराथंस्तु “प्रघानकारणपक्षेर्षप'” इति ''प्रघानस्थापि/” 
इति अपिकारावेवकाराथों । स्पादेतत्‌ृ-सक्त्वसम्पत््या चेदस्य सर्वज्षताईयथ तमःसम्पत्त्याध्सबंज्ञतेषास्य 
कस्मान्न भवतीत्यत आह & तेन च सस्वधर्मंण ज्ञानेन 9 इति । सत््वं हि प्रकाशजील निरतिशयोत्कर्ष 
सा्वज््यबोजम्‌ । यथाहु:--'निरतिशयं सा्वज््यवोजम्‌” इति | यत्‌ खलु सातिशयं तत्‌ क्वचिप्षिरतिशयं 


वृष्ट, यथा कुवलामलकविल्वेषु सातिशयं महत्त्वं व्योम्नि परममहति निरतिशयम्‌ | एवं ज्ञानमप्येकदि- 


भामती -व्याख्या 

क्योंकि प्रधान के तमोगुणरूप अंश की वृद्धि या प्रधानता हो जाने पर जीव सुषुप्तिकप गाढ 
निद्रा में वेसे ही डूब जाता है, जैसे कोई गाढ़ अन्धकार में समा जाय । मह॒षि पतञ्ञलि निद्रा 
का लक्षण करते हैं- “अभावप्रत्ययालम्बना वृत्तिनिद्रा” (यो. सू.. ११ ) अर्थात्‌ अन्तःकरण 
की सब पाँच वृत्तियाँ होती हैं- ( १) प्रमाण, (२) विपयेय, ( ३ ) विकल्प, (४) निद्रा 
और (५ ) स्मृति । निद्रा से भिन्‍न प्रमाणादि चार प्रकार की वृत्तियों के अभाव का जो 
प्रत्यय (कारण या सम्पादक) है--तमोगुण, उसको आलम्बन ( विषय ) करनेवाली वृत्ति को 
निद्रा कहते हैं । श्वेताश्वतर उपनिषत्‌ में सर्वेज्ञ का प्रकरण आरम्भ करके जो कहा गया है-- 
“स॒ कारणं करणाधिपाधिप:” ६ श्वेता० ६।९ ) वह प्रधान पदार्थ को अभिलक्ष्य करके कहा 
है कि वह जगत्‌ का कारण एवं करणों ( इन्द्रियों) के अधिपति जीव का अधिपति 
( अत्तर्यामी ) है । प्रधान में ही सर्वज्षता का उपपादन पहले किया जा चुका है, अतः अचेतन 
प्रधान को ही जगत्‌ का उपादान कारण श्रुतियाँ बताती हैं--यह इस अधिकरण का 
पू॑पक्ष है । 

यद्यपि वेशेषिकादि मां में भी श्रुतियों की योजना की जा सकती है, तथापि प्रधान 
कारणता पक्ष में ही श्रुतियों का अक्षराथं घटता है। “प्रवातकारणपक्षेईपि” और “स्वंशक्तिमत्त्वं 
तावत्‌ प्रधानस्थापि” इन भाष्य-वाक्यों में प्रथुक्त दोनों अधि” शब्द एवकाराथक हैं, अर्थात्‌ 
श्रुतियों का शब्दाथ॑ प्रधान-कारणता-पक्ष में हो घटता है और सर्वशक्तिमत्व भी प्रधान तत्त्व 
में हो उपपन्न होता है । सवंज्ञत्व भी वहीं समञ्गस होता है, क्योंकि सर्वज्ञत्व का घटकीभूत 
जो ज्ञान है, वह प्रधान के सत्त्व गुण का ही धर्म है, भगवद्‌गीता कहती है--“सत्त्वात्‌ सञ्जा- 
यते ज्ञानम्‌” ( गी. १४१७ ) । यदि सत्त्व गुण के धर्मभूत ज्ञान को लेकर प्रधान सर्वज्ञ है, 
तब अपने तमोगुण के धर्मंभूत अज्ञान को लेकर असर्वज्ञ क्यों नहीं ?” इस प्रश्न का उत्तर 
है--“तेन च सत्त्वधर्मेण ज्ञानेन कार्यकारणवन्त: पुरुषा: योगिन: सर्वेज्ञाः प्रसिद्धा, सत्त्वस्य हि 
निरतिशयोत्कषें सर्वज्ञत्वं प्रसिद्धम्‌ ।” भर्थात्‌ सत्त्वगुण प्रकाशशील है, प्रकाश का निरतिशय 
उत्कर्ष ( असीम अवस्था में पहुंच जाना ) ही सर्वज्ञता का बीज ( कारण ) है, जैसा कि 
योगसूत्र की स्थापना है--“तत्र निरतिशयं साव॑क््यबीजम्‌” (यो. सु. ११२५ )। जो वस्तु 
सातिशय ( तरतमभाव-युक्त ) होती है, वह कहीं चरम सीमा में पहुँची देखी गई है, जैसे-- 








ध्प जगत्कारणत्वम्‌ ] इहिन्दोसद्दितमामतोसंवलितम्‌ १८९ 


कार्यकरणवन्तः पुरुषाः सर्वेज्ञा योगिनः प्रसिद्धाः। सत्त्वस्थ हि निरतिशयोत्कष 
सर्वेक्षत्वं प्रसिद्म्‌। न केवलस्यथाकारयकरणस्य पुरुषस्योपलब्धिमातरस्य स्वक्षत्व॑ 
किश्विज्शत्वं वा कल्पयितुं शक्यम्‌ । पाप, पाला सर्च  सर्त॑ 


प्रधानावस्थायामपि ब्रिद्यत इति सतः सर्वक्षत्वमुपचर्यत्ते वेदान्त- 
वाक्येघु । अवश्यं च त्वयापि सर्वे ब्ह्माभ्युपगच्छता सर्वक्षानशक्तिमच्वेनेव सर्वश्नत्व- 
मुपगन्तव्यम्‌। न हि सर्वदा सर्वविषयं ज्ञान कुर्वदेच ब्रह्म वर्तते। तथापि--ज्ञानस्य 
नित्यत्वे ज्ानक्रियां प्रति स्वातन्डयं ब्रह्मणो हीयेत । अथानित्यं तब््‌ति झानक्रियाया 
उपरमेतापि ब्रह्म, तदा सर्वज्ञानशक्तिमच्वेनेब सर्वक्षत्वमापतति। अपि च पागुत्पत्तेः 
सर्वकारकशुन्य॑ ब्रह्माष्यते त्ववा । न च॒ ज्लानसाधनानां शरोरेन्द्रियादीनामभावे ज्ञानो- 
त्पत्तिःकस्यचिदुपपन्ना । अपि च॒ प्रधानस्यानेकास्मकस्य परिणामसंभवात्कारणत्वो- 
किक 35223,20:53 2: अकिक कि के. करत 

बहुविषयतया सातिशयमित्यनेनापि कलम ८अना४-+१० “मलिक । इदमेव चास्य निरतिशयत्व॑ यद्विदित- 
समस्तवेदितव्यत्वम्‌ । तदिदं सर्वाज्ञत्वं सत्त्वस्थ रे निरतिशयोत्कषंत्वे सम्भवति । एतदुक्त भवति--यद्यपि 


रजस्तमसी अपि स्तः, तथापि पुरुषाथंप्रयुक्तमुणवेषस्थातिशयात्‌ सत्त्वस्य निरतिश्ययोत्कर्ष, सावंज््य॑ कार्य 
मुत्पद्यत इति । प्रधानावस्थायामपि तम्मात्रं विवक्षित्वाइविवक्षित्वा च तमःकाय्य॑ प्रधान सर्वज्ञमुपचर्य्यत 


चस्त्वथथ: । 


भामती-व्याख्या 


बेर, आँवलादि में मह॒त्‌ परिमाण सातिशय ( न्यूनाधिक ) है ओर आकाश में असीम 
( व्यापकतापादक ) निरतिशय होता है, वेसे ही ज्ञान .भी किसी में एक विषयवाला, किसी 
में दो विषयवाला सातिशय ( तरतमभाव-युक्त ) होता है, वह कहीं-न-कहीं जाकर निरतिशय 
( परमोत्कृष्ट ) अवश्य होगा। ज्ञान की निरतिशयता यही है कि समस्त विषय-प्रकाशकत्व । 
इस भ्रकार का सर्वज्ञत्व सत्त्व गुण का निरतिशय उत्कषं होने पर हो सम्भव होगा। कहने 
का भाव यह है कि प्रधान में यद्यपि रजोगुण और तमोगुण भी हैं, तथापि जिस पुरुषार्थ की 
प्रेरणा से गुणों में उत्कर्षापकर्ष होता है, उसके ही बल पर कहीं पर सत्त्व गुण के चरम 
सीमा में पहुंच जाने पर स्ंज्ञता उत्पन्न हो जाती है। सच्त्व की प्रधानता को लेकर प्रधान में 
सर्वज्ञता का उपचार बिवक्षित है. और तमोगुण-प्रयुक्त असवंज्ञता नहीं। कथित दो 'अपि!ः 
शब्दों को जो एवकारार्थंक कहा गया था, वहाँ एवकार के द्वारा व्यावतंनीय पदाथे का 
स्पष्टीकरण किया जाता है--''न केवलूस्थाकार्यंकारणस्य पुरुषस्योपलब्धिम्रात्रस्य सर्वज्ञत्वम्‌” । 
कोई एक अद्वितीय पदार्थ कार्योत्यादन नहीं कर सकता, अपितु कई पदार्थ मिलकर कार्य- 
कारी हांते हैं। चिदात्मा ( ब्रह्मतत्त्व) तो एकमात्र है, किन्तु प्रधान तत्त्व त्रिगुणात्मक 
होने के कारण काय॑ का उत्पादन कर सकता है, चिदात्मा नहीं । आप ( वेदान्तिगण )भी 
योग्यता मात्र के आधार पर चिदात्मा में सर्वज्ञत्व मानते हैं, कायं के सम्बन्ध से नहीं-- 
“त्वयापि सबज्ञं ब्रह्माभ्युपगच्छता सर्वज्ञानशक्तिमच्वेन सर्वज्ञत्वमश्युपगन्तव्यम्‌” । जो यह 
कहा गया कि कायेंकरण-रहित केवल ( असंघत ) आत्मा में स्वज्ञत्व नहीं बन सकता, उसी 
विषय का सिंहावछोकन के समान विस्तार किया जाता है--“प्रागुत्पत्ते: सवकार्यंशून्यं ब्रह्मे- 
ष्यते त्वया” । “अपि च प्रधानस्य”--इस भाष्य में चकार का अथे है- तु” । 





१९० ब्रह्मचत्रशाइ्इरसाष्यम्‌ [थ. १ पा. १ स्‌. ५ 
पपत्तिसृंदादिवत्‌ , नासंहतस्येकात्मकस्य ब्रह्मण इस्येवं प्राप्त इदं सूजमारभ्यते- 


इेक्षतेनाशब्दम्‌ ॥ ५ ॥ 
न सांख्यपरिकल्पितमचेतन प्रधानं जगतः कारणं शक्यं वेदान्तेष्वाश्रयितुम्‌ । 
अशब्दं हि तत्‌। कथमशब्दत्वम्‌ ? ईक्षतेः- ईश्षितृत्वश्षवणात्कारणस्य । कथम्‌ ! एवं ह्वि 


श्रुयत्े-- सदेव सोस्येद्मग्र आसीदेकमेवाद्धितीयम! ( छान्‍दो० ९॥२।१ ) इत्युपक्रस्य 


भामती . 
एवं प्राप्त उच्यते- नाम रूप-प्रपञ्न-लक्षणका य्यंदर्शनादेतत्का रणमात्रवदिति सामाभ्यकल्पनायाम॒स्ति 


प्रमाणं, न तु तबचेतनं चेतनमिति वा विशेषकर्पनायामस्त्यनुमानमित्युपरिशत्प्रवेदयिष्यते । तस्मान्नास- 
रूपप्रप्ञकारणभेदप्रमायासास्ताय एवं भगवानुपासनोयः । तदेवसाम्नायेकससधिगमनीये जगत्कारणे-- 
पोर्वापय्यंपरामर्शाद्‌ यदाम्नायो5डजसा वदेतू । 
जगद्वीज॑ तदेबेष्ट चेतने च॒ स आञ्जसः ॥ 

तेषु तेषु खल्वाम्नायप्रदेशेषु तदेक्षतेत्येवंजातोयकरर्बाक्येरीक्षितुः कारणाज्जगज्जन्माख्यापते इति, 
न च्‌॒ प्रधानपरमाण्वादेरचेतनस्येक्षितृत्वमाऊजसम्‌ । सच्त्वांशेनेक्षित्‌ प्रधान तस्य प्रकादकत्वादिति चेतू । 
न; तस्य जाडचेन तत्त्वानुपपत्तेः । कर्स्ताह्‌ रजस्तमोभ्यां सत्त्वस्थ विशेष ? स्वच्छता । स्वच्छ हि सख्वम्‌ । 
अस्वच्छे च रजस्तमसी । स्वच्छस्थ च चेतन्यबिम्बोद्ग्राहितया प्रकाशस्वव्यपदेशों नेतरयोरस्वच्छतया 
तवृग्राहिस्वाभावात्‌ । पाथिवत्वे तुल्य इब मणेबिम्बोदुग्राहिता न॒लोछ्ठादीनाम्‌ । प्रह्मणस्त्वी क्षितृत्वमाडज- 

भामती-व्याख्या 

सिद्धास्त-नाम-रूपात्मक प्रपच्च को देख कर अनुमान प्रमाण से तो केवल इतनी 
ही कल्पना की जा सकती है कि “इदं कायंजातं कारणवतु, कार्येत्वाद्‌ घटादिवतु' । इससे 
अतिरिक्त वह कारण ण्दाथ चेतन है? या अचेतन ? इस प्रकार की विशेष कल्पना में 
अनुसान की गति नहीं हो सकती-यह आगे चल कर कहा जायगा, अतः इस नाम-रूपात्मक 
प्रप्च के विशेष कारण का निश्चय करने के लिए भगवान्‌ वेद की ही शरण लेनी आवश्यक 
है । जब वेद के द्वारा ही जगत्‌ की कारण वस्तु का अधिगम करना है, तब-- 

पौर्वापयंपरामर्शाद्‌ यदाम्नायोहझसा वदेतूं । 
जगद्वीजं तदेवेष॑ चेतमे च स आजञ्जस:॥ 

[ वेद अपनी तात्पय॑-ग्राहिका उपक्रमोपसंहारादि युक्तियों की सहायता से जो जगत्‌ का 
कारण बताएगा, वही मानना होगा, वेद के द्वारा वह कारणता ब्रह्मरूप चेतन पदार्थ में ही 
सम्यक्‌ प्रदिपादित है, क्योंकि ] वेद के अनेक प्रदेशों में 'तद॑क्षत” ( छां. ६१२।३ ) इत्यादि 
वचनों के द्वारा ईक्षण-कर्त्ता पुरुष से जगत्‌ का जन्म कथित है । प्रधान और परमाणु आदि 
अचतन पदार्थों में मुख्य ईक्षितृत्व सीधे-सीधे नहीं घटता । 'सत्त्व गुण के अंशभूत ज्ञान के 
द्वारा प्रधान ( प्रकृति ) में जो ईक्षितृत्व सांख्याचार्य कहते हैं, वह सम्भव नहीं, क्योंकि प्रधान 
जड़ है, अतः मुख्यरूप से उसमें ईक्षण का कतृंत्व उपपन्न नहीं होता । यदि पूछा जाय कि 
सच्त्व के माध्यम से प्रधान में यदि ईक्षितृत्व नहीं बन सकता, तब रजोगुण और तमोगुण से 
सत््व की विशेषता ही क्या रह जाती है? तो इसका सहज उत्तर है कि सत्त्व की वह 
विशेषता है--स्वच्छता, क्योंकि सत्त्वगुण स्वच्छ होता है, रज और तम अस्वच्छ होते हैं। 
स्वच्छ द्रव्य में ही चैतन्य के प्रतिबिम्ब की ग्राहकता होती है, अत एवं सत्त्व को प्रकाशक मान 
लिया गया है--“सत्त्वं लु प्रकाशकमिष्टम” ( सां. का. १३ ) | रजोगुण और तमो गुण में 
अस्वच्छता होने के कारण प्रतिबिम्ब-प्राहित्व नहीं होता । यद्यपि स्फटिकादि माण और लो8 





, (पत्थर) सभी समानरूप से पार्थिव है, तथापि मणि में ही प्रतिबिम्ब-ग्राहिता होती है; लोष्ठादि 








हे जगत्कारणत्वभज्ञः ] हिन्दोसद्दितमामतीसंवलितम्‌ १९१ 
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भामती 
सम्‌। तस्थाम्नायतों नित्यज्ञानस्वभावत्वविनिश्चयात्‌ । नन्‍्वत एवास्य नेक्षितृत्वं; नित्यस्य ज्ञानस्वभाव- 
भूतस्थेक्षणस्थाक्रियात्वेन ब्रह्मणस्तत्प्रति निमित्तभावाभावात्‌ । अक्रियानिमित्तस्य च कारकत्वनिवृत्तो 
तद्रथाप्तस्य तद्िशेषस्य कतृंत्वस्य निवुत्ते: । सत्यं बह्मस्वभावश्चेतन्यं नित्यतया न क्रिया, तस्य स्वनवच्छि- 
प्रस्य तत्तद्विषयोपधानभेदावच्छेदेन क्पितेदस्पानित्यत्वं काय्य॑स्व॑ चोपपते । तथा चेब॑लक्षणे ईक्षणे 
स्ंबिषये बह्मण: स्वातन्त्यलक्षणं कतृत्वमुपपन्नम्‌। यद्यपि च कूटस्थनित्यस्थापरिणामिन औदासीन्यमत्य 
वास्तव तथाप्पनाद्यनिवंचनोयाविद्यावच्छिम्नस्प व्यापारवत्वमवभासत इति कतुत्वोपपत्ति: । परेरपि च॑ 
चिच्छक्ते: कूटस्थनित्याया वृत्ती: प्रति कतृत्वमीदृशमेवाभ्युपेयम्‌ । चेतन्यसामानाधिकरण्येत ज्ञातृत्वोप- 
लब्धे: । न॒ हि प्राघानिकान्यन्तबं हिष्क रणानि त्रयोदक् सत्त्वप्रधानान्यपि स्वयमेबाचेतनानि तदृवृत्तयश्व 
स्वं वा परं वा वेवितुमुत्सहन्ते । नो खल्बन्धाः सहस्रमपि पास्थाः पन्‍्यानं विदन्ति । चजुष्मता चेकेन 
चेदू बेचते, स एवं तहि मार्गंद्शों स्वतस्त्र: कर्त्ता नेता तेषाम्‌ । एवं बुद्धिसस्वस्य स्वयमचेततस्य चिति- 
आकलन िजिदब अदला विलेत: २.05; 


भामती-व्याख्या 

में नहीं। इसी प्रकार ब्रह्म में ही ईक्षितृत्व मुख्य रूप से घटता है, क्योंकि बेद के ह्वारा उसमें 

नित्यज्ञानरूपता प्रतिपादित है, प्रधानादि में नहीं । 
शक्ला - नित्यज्ञानस्वरूपता होने के कारण ही ब्रह्म में ईक्षण-कतृत्व सम्भव नहीं, 
क्योंकि घटादि का ( जन्य ) पदार्थों का ही कुलालादि में कतृंत्व देखा जाता है, नित्य 
ज्ञानरूप ईक्षण कार्य ( जन्य ) पदार्थ नहीं, अत: उसका कतृंत्व ब्रह्म में क्योंकर होगा ? 'यत्र 
यत्र कारकत्वम्‌, तत्र तत्र क्रिया-निमित्तत्वम्‌--इस प्रकार व्यापकी भूत क्रिया-निमित्तत्व की 
निवृत्ति हो जाने से ब्रह्म में कारकत्व ही नहीं घटता, कारकत्व धर्म कतृंत्वादि का व्यापक है, 
उसकी निवृत्ति हो जाने से उसके व्याप्यभूत कतुंत्व की भी. निवृत्ति हो जाती है, तब ब्रह्म में 

इंक्षणकतृंत्व कैसे बनेगा ? 
समाधान--यह सत्य है कि ब्रह्मस्वरूप ज्ञान नित्य है, कार्य (जन्य) नहीं, किन्तु 
स्वभावत्तः अनवच्छिन्न ज्ञान अपनी विषयरूप उपाधियों से भ्वच्छिन्न होकर वैसे ही कार्य 
( अनित्य ) माना जाता है, जैसे घटादि से अवच्छिन्न होकर आकाश । फलठ: इस प्रकार के 
ईक्षणरूप ज्ञान को लेकर ब्रह्म में उसका “स्वतस्त्र: कर्ता” ( पा. सू. १४॥५४ ) के अनुसार 
कतृंत्व उपपन्न हो जाता है । यद्यपि इस कूटस्थ, नित्य और अपरिणामी ब्रह्म में औदासीन्य 
( अक्रिप्राका रित्व ) ही वास्तविक है, तथापि अनादि और अनिवेचनीय अविद्या से अवच्छित्न 
होकर ब्रह्म क्रियावात्‌ हो जाता है, अतः उसमें कतृंत्व बन जाता है। सांख्याचार्याद भी 
चिति शक्ति ( पुरुष ) को कूटस्थ ओर नित्य मानते हैं, अत: उन्हें भी बुद्धिस्थ वृत्ति (क्रिया) 
का कतृंत्व ऐसा ही स्वीकार करना होगा, क्योंकि ज्ञातृत्व जड़ में नहीं, चेतन में ही प्रतीत 
 है। 

बीकओ प्रधान ( प्रकृति ) के द्वारा जो मन, बुद्धि और अहड्गररूप त्रिविध अन्तःकरण, पाँव 
ज्ञनेन्द्रिय और पाँच कर्मेन्द्रिय रूप दशविध बाह्य करण; सब मिलाकर तेरह प्रकार का 
करण-कलाप उत्पन्न किया जाता है--“करणं त्रयोदशविधम्‌” (सां. का. ३२)। वह सब 
सत्त्व गुण का काये होने पर भी अचेतन एवं उसकी वृक्तियाँ भी जड़ हैं, अतः वे न अपने को 
जान सकती हैं और न अपने से भिन्‍त विषय को । हजारों अन्धे यदि मिलकर किसी मार्ग 
पर चल पड़ते हैं, तब भी उस मार्ग का ज्ञान प्राप्त नहीं कर सकते, किन्तु आँखवाला व्यक्ति 
भले ही एक अकेला हो, यदि सब कुछ देख सकता है, तब वही आँखवाला व्यक्ति ही सभी का 
नेता माता जायगा। बुद्धिगत सत्त्व स्वयं अचेतन होकर जिस चैतन्य की छाया पत्ति के द्वारा 
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भामती 

बिस्‍्बसंक्रान्ध्या चेदापस्नं चेंतेन्यस्थ ज्ञातृत्वन्‌ , चितिरेव ज्ञात्री स्वतन्त्रा, नान्‍्तबंहिष्करणान्यन्धसहल्न- 
प्रतिसान्यस्व॒तन्त्राणि । न चास्याश्चितेः कूटस्थनित्याया अस्ति व्यापारयोगः॥ नच तदयोगेध्प्यज्ञातृत्वं 
व्यापारवतामषि जडानामज्ञत्वात्‌। तस्मादन्‍्तःकरणवत्तिनं व्यापारमारोप्य चितिशक्तो क्तृत्वाभिमा- 
नोइन्तःकरणे वा चेतन्यमारोप्य तस्य ज्ञातृस्वाभिमानः । सर्वथा भवन्मते$पि नेदं स्वाभाविक क्त्रचिदपि 
ज्ञातृत्वमपि तु सांव्यावहारिकम्रेवेति परमार्थ:। नित्यस्थात्मनों ज्ञानं परिणाम इति च॒ भेदाभेदपक्षस- 
पाकुव॑द्धिरपास्तम्‌ । कूठस्थस्य नित्यस्थात्मनोःव्यापारवत एवं भिन्‍न॑ ज्ञानं धर्म इति चोपरिष्टादपाकरि- 
ध्यते । तस्माहस्तुतोइ्नवच्छिन्न॑ चेतन्यं तस्वान्यत्वानिवंचनीयाव्याकृतव्याचिकीवितनामरूपविषयाबच्छिस्न॑ 
सज्ज्ञानं कार्य तस्य फर्त्ता ईइवरो ज्ञाता सर्वेज्ः स्वशक्तिरिति सिद्मम | तथा च श्रुतिः-- 

'तपसा चीयते ब्रह्म ततोइन्‍नमभिजायते । 

अन्‍्नात्प्राणो सन: सस्‍्व॑ लोकाः कमंसु चामृतम्‌ ॥॥ 

यः सर्वज्ञ स्वंबिद्‌ यस्य ज्ञानम्य तपः। 

तस्मादेतव्‌त्रह्म नासरूपसन्‍्त च जायते! ॥ इति । 

तपसा ज्ञानिन अव्याकृतनामरूपबिषयेण चोयते तद्रयाचिकीर्षाबद्भूवति । यथा कुषिन्वाविरव्याकृतं 


पटावि बुद्धावालिख्य चिकीषंति । एकघर्सवान्‌ द्वितोयधर्मोपजननेन उपचित उच्यते । व्याचिकोर्षायां 
3 मानमाअ+»-ममलनकणमय»्क्‍ननकणननतण>ा«_> 


भामती-ब्याख्या 
चैतस्य प्राप्त करता है, उठ मुख्य चैतन्य में ही ज्ञातृत होता है, वही चंतन्य तत्त्व स्वतन्त्र है, 
अन्तःकरण या बहिःकरणों का समूह वैसे ही कभी चेतन नहीं बन सकता, जैसे हजारों 
अस्धों का समूह चक्षुष्मान नहीं होता। इस मुख्य जचिति शक्ति ( आत्मा ) में कूटस्थता, विभुता 
और नित्यता होने के कारण किसी प्रकार की क्रिया का सम्बन्ध नहीं । क्रिया का असम्बन्ध 
होने के कारण चेतन्य में अज्ञातृत्व नहीं कह सकते, क्रिया के अयोग से अज्ञातृत्व तब कह 
सकते थे, जबकि ज्ञातृत्व के प्रति क्रिया-सम्बन्ध व्यापक होता, किन्तु वैसा नहीं, क्योंकि 
जड़ पदार्थों में क्रिपा का सम्बन्ध रहने पर भी ज्ञातृत्व नहीं माना जाता । अतः अन्तःकरणगत 
क्रिया का चित्ति शक्ति में आरोप करके ज्ञातृत्व का अभिमान होता है अयवा अन्तःकरण में 
चैतग्य का आरोप करके ज्ञातृत्व का अभिमान होता है। स्वंथा आप ( सांखध ) के मत में 
भी ज्ञातृत्व कहीं पर स्वाभाविक ( अनौपाधिक ) नहीं होता, अपि तु सांव्यवहारिक ज्ञातृत्व 
बनता है । “नित्य आत्मा का परिणाम ज्ञान है?-ऐसा भेदामेदवादी भास्कराचाय॑ जो मानते 
हैं, वह पहले भेदाभेद-पक्ष का निराकरण करते समय निराकृत हो चुका है। नित्य और 
क्रिया-रहित आत्मा का ज्ञान धर्म है-इस पक्ष का आगे चलकर (ब्न. सू. २३१८ में ) 
खण्डन किया जायगा। वस्तुतः अनवच्छिस्न चैतन्य सत्त्वासत्त्व से भिन्‍न ( अनिवेचनीय ) 
व्याविकीधित नाम-रूपात्मक विषय से अवच्छिस्त होकर जो ज्ञानरूप कार्य बनता है, उसका 
कर्तता है-ईश्वर, वह सर्वज्ञ और सर्वेशक्ति-समस्वित होता है । जैसा कि श्रुति कहती है-- 
“तपसा चीयते ब्रह्म ततोञ्च्नमभिजायते । अन्नात्‌ प्राणो मनः सत्यं लछोकाः कर्मंसु चामृतम्‌ ॥ 
( मुण्ड. ११८ ) । “त्: सर्वज्ञः स्वविद्‌ यस्य ज्ञानमयं तपः। तस्मादेतद ब्रह्म नामरूपमन्तं 
च्‌ जायते” ( मुण्ड. ११११ )। तप: शब्द से अव्याकृत नाम-रूपात्मक विषयावगाही ज्ञान 
विवक्षित है । 'चीयते' का अथे है --“व्याचिकीरिंतो भवरति, । जैसे जुलाहा अव्याकृत ( तन्त्वा- 
दिरूप में अवस्थित अप्रकट ) पटादि का कुछ आकार अपनी बुद्धि में खींच कर निर्माण करना 
चाहता है। किसी एक धमंवाले प॒दार्थे में द्वितीय धर्म का उत्पादन ही जानने पर वह पदार्थ 
उपचित कहा जाता हैं। “ततोश्न्रमभिजायते” का अर्थ यह है कि व्याचिकीर्षा और उपचय 





। ] हिन्दीसहितभामतीसंचलितम्‌ रैथ्रे 


भागमती | 
चोपचये सति ततों नामरूपमन्‍्नमदनीय॑ साधारणं संसारिणां व्याचिकोषितमभिजायते । तस्माबव्याकृतादू 
व्याचिकीधितादू अस्नात्पराणो हिरण्यगर्भो श्रह्मणों ज्ञानक्रियाशक्स्यघिष्ठानं जगत सृत्रात्मा साघारणों 
जायते । यथा5व्याकृताद्‌ व्याचिकीबितातू पढादू अवान्तरकाय्य॑ द्वितस्तुकादि । तस्माज्च प्राणाद्‌ 
सनआखझ्यं सद्भुल्पविकल्पादिव्याकरणात्मकं जायते । ततो व्याकरणात्मकातू मनसः सत्यशब्दवाच्यान्या- 
काश्ादीनि जायन्ते । तेभ्यश्व सस्यास्येभ्योध्नुक्रोण छोका भूरादयः । तेषु सनुष्यादिप्राणिनों वर्णाअसक्रमेण 
कर्माणि धर्माधर्मरूपाणि जायन्ते । क्मंसु चामृतं फलं स्वगंनरकादि | तच्च स्वनिमित्तयोधंर्माधर्मयोंः 
सतोन॑ विनव्यतोश्यमुंतं याबर््ध्माधमंभावीति यावत्‌ । यः सर्वज्ञः सामान्यतः सबंबिद्विशेषतों यस्य भगवतों 
ज्ञानमयं तपो घ॒र्मो नायासमयम्‌ । तस्माद्‌ ब्रह्मणः पूर्वस्मादेतस्‍्परं काय्य॑ ब्रह्म । किल्ल तामरूपसन्‍्नं ल 
श्रोहियवादि जायत इति । तस्मात्‌ प्रघानस्थ सास्यावस्थायामनीक्षितृत्वात्‌ , क्षेत्रज्ञानां च॒ सत्यपि घेतम्ये 
सर्गादी विषयानीक्षणात्‌ , मुख्यसम्भवे चोपचारस्यान्याय्यत्वात्‌ , मुमुक्षोश्रायथार्थोंपदेशानुपपत्ते:, मुक्ति- 
बिरोधित्वात्तेज:प्रभूतीनाज्च मुख्यासस्भवेनोपचाराभ्रयणस्प॒युक्तिसिद्धत्वातू , संशये च तत्प्रायपाठ्स्य 
निश्चायकत्वात्‌ , इह तु मुख्यस्यौत्सगिकल्वेन निश्चये सति संशयाभावादू, अन्यथा किरातशतसद्ीण- 
देशनिवासिनो ब्वाह्मणायनस्थापि किरातत्वापत्तेः, ब्ह्योवेक्षित्रनादवनिर्वाच्याविद्यासचिवं जगदुपावानं, 
शुक्तिरिव समारोपितस्य रजतस्थ, मरोचय इब जल्स्पेकश्नन्द्रमा इव द्वितीयस्प चन्द्रमसः | न त्वचेतन 





भामती-बव्याख्या 
के हो जाने पर नाम-रूपात्मक प्रपच्च अन्न ( भोग्यवर्ग ) के रूप में उत्पन्न होता है। उस 
व्याचिकीबित अब्यक्त से प्राण ( हिरण्यगर्भ, ब्रह्म की ज्ञान-शक्ति और क्रियाशक्ति का अधि- 
छानभूत सृत्रात्मा ) वैसे ही उत्पन्न होता है, जेसे--व्याचिकीधित एकतम्त्वात्मक पट से बहु- 
तस्त्वात्मक पट उत्पन्न होता है। उस प्राण तत्त्व से मनःसंज्ञ क संकल्प-विकल्पात्मक वस्तु 
उत्पन्न होती है। उस मन से 'सत्य” शब्द-वाच्य आकाशादि जगत्‌, उस से क्रमशः भू, भुवः 
और स्व: ये तीन लोक, उन लोकों में मनुष्य एवं वर्णाश्रमोचित कम (धर्माधमं ) उत्पन्न 
होते हैं । धर्मं और अधरम से स्वगं-नरकादि रूप फल उत्पन्न होता है, (उसको अमृत (अविनाशी) 
इसलिए कहा जाता है कि वह अपने कारणीभूत धर्म और अघर्म के रहने पर नष्ट नहीं होता, 
धर्माधमं-पयंन्‍्त स्थायी होता है ] । दूसरी श्रुति का अर्थ यह है कि 'यः सर्वज्ञ.' जो सवंविषयक 
सामान्य ज्ञानवान्‌ और सर्वेवित्‌ ( विशेषतः सवेविषयक ज्ञानवान्‌ ) है, जिस परमेश्वर का 
तप ज्ञानात्मक है, उस परब्रह्म परमेश्वर से यह ब्रह्म ( बृहत्‌ काये ) नाम, रूप एवं ब्रीहि 
आदि अन्न उत्पन्त होता है। फलत: साम्प्रावस्थापन्न प्रधान में ईक्षितृत्व, सर्गारम्भकालीन 
जीवों में विषय का ईक्षण सम्भव न होने के कारण ब्रह्म को ही जगत्‌ का उपादात कारण 
मानना पड़ता है। जब कि ब्रह्म में मुख्य सर्वज्ञत्व बन सकता है, तब प्रधानादि में गौण 
स्वज्ञत्वादि मानना अन्याय है। 'तत्त्वमसिः आदि श्रुतियों के द्वारा मुमुक्षु जीव को प्रधानात्म- 
कता का उपदेश अपथार्थ होने के कारण मुक्ति का साधक न होकर बाधक है। तेज और 
जलादि में मुख्य ईक्षितृत्व सम्भव-न होने के कारण गौण ईशक्षितृत्व का आश्रयण अगव्या 
किया जाता है, ब्रह्म में वैसा करने की कोई आवश्यकता नहीं ब्रह्म में ईक्षण-कतुंत्व निश्चित 
है, सन्दिग्ध नहीं, जहाँ सन्देह होता है, वहाँ ही प्राय-पाठ को निर्णायक माना जाता है, ब्रह्म 
में तो मुख्य ईक्षितृत्व ही सहज-सिद्ध है। फिर भी यदि प्राय-पाठ को महत्त्व देकर गौण 
ईक्षितृत्व सिद्ध किया जाता है, तब चारों ओर भीलों से आकीरणं देश में रहनेवाले ब्राह्मण को 
भी किरात ( भील ) ही मानना पड़ेगा। परिशेषतः अनादि एवं अनिवेचनीय अधिद्या की 
सहायता से सच्चिदात्मक ब्रह्म ही समस्त जगत्‌ का वेसे ही उपादान कारण सिद्ध होता है, 
र्५ 
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'तदैक्षत बहुस्यां प्रजायेयेति तत्तेजोडसजत' ( छाम्दो० ६६२३ ) इति। तज्रेदंशब्द- 
चाच्यं नामरूपव्याकृतं जगत्पागुस्पत्तः सदात्मनावचार्य तस्येंव श्रक्रतस्य सच्छव्द्वा- 


च्यस्येक्षणपूर्व कं तेजःप्रभृतेः स्नष्टुत्वं दशयति । तथान्यत्र-आत्मा था इद्मेक एचाग्म 
ह:.403-3८५ 8..." सांप >४५4॥८..आ 


भामती 
प्रधानपरमाण्वादि । अद्ब्दं हिं तत्‌ । न च प्रधानं परमाणवों वा तदतिरिक्तस्वज्ञेशवराधिष्ठिता जगदुपा- 
दानमिति साम्प्रतम्‌, तेषां भेदेन काय्यंस्वात्‌ । कारणात्कार्याणां भेदाभावात्‌ । कारणज्ञानेनः समस्तकार्य॑- 
परिज्ञानस्य मुदादिनिदशनेनागमेन प्रसाधितत्वात्‌। भेदे च तदनुपपत्तेः। साक्षाज्व “एकमेबादितीय' 
“नेह नानास्ति किल्लन! 'मृत्योः स सृत्युमाप्नोति' इत्यादिभिबंहुभिवंचोभिन्नह्यातिरिक्तस्थ प्रपश्लस्थ प्रति- 
पेधाच्चेतनोपादानमेव जगद्‌ भुजज्भ इवारोपितो रज्जुपादान इति सिद्धान्त: । सदुपादानत्वे हि. सिद्धे 
जगतस्तदुपादानं॑ चेतनमचेतनं वेति संदाय्य॑ मीमांस्येत । अद्यापि तु सदुपादानत्वभसिद्धमित्यत आह 
$ तत्रेदं शब्दवाच्यम्‌ & इत्यादि & दर्शयति & इस्यन्तेन । तथापीक्षिता पारमाथिकप्रधानक्षेत्रज्ञातिरिक्त 


ईइवरो भविष्यति, यथाहुहेरण्यगर्मा इत्यतः श्रुतिः पंठिता “एकमेवाद्धितीयम्‌” इति, 'बहु स्थाम' इति 
अप कीनकलल कक र 3 ++ कब 4 4++ तक 


भामती-व्याख्या 

जैसे शुक्ति पदार्थ अपने में अध्यस्त रजत का, मर्मरीचि-पुञ्ञ अपने में समारोपषित जल का 
और एक चन्द्रमा अपने में अवभासित द्वितीय चन्द्र का उपादान कारण होता है । 

सांख्य-सम्मत प्रधान ( प्रकृति ) वेशेषिकांभ्युपपत परमाणु आदि पदार्थ जगतु के कभी 
भी उपादान कारण नही बन सकते, क्योंकि वे अशब्द ( प्रमाण-रहित ) हैं । यद्यपि प्रधान 
ओर परमाण्वादि जड़ पदार्थ हैं, तथापि ईश्वर से अधिष्ठित होकर जगत्‌ के उपादान 
क्यों न हो सकेंगे ?” इस प्रश्न का उत्तर यह है कि मृदादि कारण से घटादि कार्य का भेंद 
नहीं होता, किन्तु जगत्‌ से प्रधानादि का भेद सिद्ध है। अत एवं श्रुति ने एक कारण 
के ज्ञान से समस्त कार्य का ज्ञान मृदादि दृष्टान्त के द्वारा सिद्ध किया है--''यथा सोम्यैकन 
मृत्पिण्डेन सब॑ मृन्मयं विज्ञातं स्थादू, वाचारम्भणं विकारों नामधेयम्‌” (छां- ६१४ )। 
काये और कारण का भेद मानने पर एक कारण के ज्ञान से समस्त कार्य का ज्ञान सम्भव न 
हो सकेगा । 

दूसरी बात यह भी है कि “मृत्यो: स मृत्युमाप्नोति, य इह नानेव पश्यति” ( बृह. उ. 
४।४।१९ ) इत्यादि अनेक श्रृत्ियों के द्वारा ब्रह्म से अतिरिक्त प्रपश्य का प्रतिषेध किया गया 
है, अतः यह प्रपञ्च वेसे ही. ब्रह्मोपादनक सिद्ध होता है, जैसे-रज्जु में आरोपित सर्प 
रज्जूपादानक होता है। जब यह सिद्ध हो जाय कि जगत्‌ का उपादन कोई सत्‌ तत्त्व है, 
तब उसमें वह “सत्‌! पदार्थ चेतन है ? अथवा अचेतन ? इस प्रकार का सन्देह उठाकर यह 
प्रस्तुत विचार किया जा सकता था, किन्तु सदुपादानकत्व तो जगत्‌ में अभी तक सिद्ध नहीं 
किया गया, अतः भाष्यकार कह रहे हैं--“तत्रेर॑शव्दवाच्यं नामरूपव्यांकृतं जगत्‌ प्राग्‌ 
उत्पत्ते: सदात्मनावधाय॑ तस्येव प्रक्रतस्य सच्छड्दवाच्यस्थेक्षणपूर्वंक॑ तेज:प्रभतेः खष्ट्त्व॑ दर्श- 
यति” । अर्थात्‌ तेज” आदि शब्दों के द्वारा उसी सत्‌ या चेतन तत्त्व की उपस्थिति कराकर 
उसी में मुख्य ईक्षण प्रतिपादित हैं, अतः वहाँ गौण ईक्षण का प्रसद्भ ही नहीं कि गौण ईक्षण 
मानता आवश्यक हो। “'सत्‌” पद के द्वारा पारमा्थिक वस्तु का ग्रहण कर लेने पर भी 
प्रधान और परमाणु से अतिरिक्त योग-सम्मत ईश्वर को जगत्‌ का उपादान कारण क्यों न 
मान लिया जाय ?” इस प्रश्न का उत्तर देने के लिए “एकमेवाद्वितीयम्‌”--यह श्रुति पढ़ दी 
है ! एक अद्वितीय ब्रह्म तत्त्व का ही ग्रहण 'सत्‌” पद के द्वारा किया जा सकता है, अन्य 
किसी पदाथे का नहीं । “बहुस्यां प्रजायेय” इस श्रुति के हारा भी एक अद्वितीय चेतन तत्त्व 





] ] हिन्दीसद्दितभामतोसंवलितम्‌ १०५ 


आसीत्‌। नार्न्यस्कचन मिषत्‌। स ईक्षत लोकान्लु खूजा इति। स इमे्लोकान- 
सुजत' ( ऐत० १११ ) इतीक्षापूर्विकामेच सूश्माचक्षे । क्वचिच्च षोडशकर्ल पुरुषं 
प्रस्तुत्याह-स ईक्षांचक्रे। सम्राणमस्जञत' ( प्रश्न० दै।३ ) इति। ईक्षत्रेरिति च 
धात्वथनिदेशोउभिप्रेतग, यजतरितिवत्‌ । न घातुनिदशः। तेन यः स्बक्ष सर्वविद्यस्य 


च घ्ेतनं कारणमात्मन एवं बहुभावमाह । बताकर पशरवाशांकाकिन कार्यसवगम्पते । यद्यप्याकाशाद्या 
भूतसुश्स्तियाषि तेजोबन्नानामेव जिवृत्करणस्थ विवक्षितत्वात्‌ तत्र. तेजस: प्राथम्यात्‌ तेजः प्रथममुक्तम्‌ । 
एकमहितीयं जगदुपादानमित्यत्र श्रुत्यन्तरमपि पठति ७ तथान्यत्र # इति | ब्रह्म चतुष्पादशदाफ षोडश- 
कलम्‌ । तथा, प्राची प्रतोची दक्षिणोदीचीति चसल्न:ः कला बह्यमाण:॥ प्रकाशवान्‌ नाम प्रथमः पादः 
तदद्धं श़फः । तथा पृथिव्यन्तरिक्ष द्योः समुद्र इत्यपराश्चतस्र: कला द्वितीयः पादो$नस्तवाज्षाम । तथारिलि: 
सूययश्रद्वमा विद्युदिति चतल्नः कला$, स ज्योतिष्मान्नाम तृतीयः पादः। प्राणश्षक्षु: क्रोत्रं बार्मिति चतस्नः 
कला; स चतुर्थ आयतनवाप्नाम प्रह्मणः पाद: । तदेव॑ घोडशकलं धोडशावयवं ब्रह्मोपास्यमिति । स्थादे- 
तत्‌ । ईक्षतेरिति श्तिपा घातुस्वरूपमुच्यते, न चाबिवक्षितायंस्य घातुस्वरूपस्य चेतनोपादानसाधनत्वसम्भव 
इत्यतआह्‌"ईक्षते:'” इति । घात्वथंनिर्देशो$भिमतः, विषयिणा विषयलक्षणात्‌ । प्रप्तिद्धा चेयं लक्षणेत्याह 
भामती-व्याख्या 

ही सृद्धिके रूप में अपना बहुभाव प्रदर्शित कर रहा है, इसलिए भी चेतन से जगत्‌ अभिन्‍न 
ही प्रतीत होता है। यद्यपि आकाशादि से पाँच भूतों की सृष्टि दिखाई है, अतः पञ्चीकरण 
प्रक्रिया सब-सम्मत प्रतीत होती है । तथापि यहाँ तेज, जल और अन्न ( पृथिवी ) इन तीनों का 
त्रिवृत्करण विवक्षित है--“तासां त्रिवृतत त्रिवृतमेकेक्ामकरोत्‌” ( छां. ६३॥३ )। तीनों में 
तेज का प्रथम उल्लेख होने के कारण तेज की प्रथम चर्चा की गई है। एक अद्वितीय तत्त्व ही 
जगत्‌ का उपादान कारण है--इस अर्थ की साधिका अन्य श्रुति प्रस्तुत की जाती है--“तथा 
अस्यतन्न आत्मा वा इदमेक एवाग्रे आसीतु, नान्‍्यत्‌ किचन मिषत्‌ ।. स ईक्षत लोकाल्नु सृजा 
इति” (ऐत. १॥११२) । ब्रह्म चतुष्पात्‌, अष्टतफक. और षोडशकलावाला है, अर्थात्‌ 
(१) पूव॑, (२) पश्चिम, (३) दक्षिण और (४) उत्तर-ये चार कंलाएँ ब्रह्म का 'प्रकाशवान्‌' 
नामक प्रथक पाद ( खुर ) हैं। (५) पृथिवी, (६) अन्तरिक्ष, (७) दयोः और (५) समुद्र--ये 
चार कलाएँ ब्रह्म का “अनन्तवान्‌” नामक ह्वितीय पाद हैं। (९) अग्नि, (१०) सूय॑, 
(११) चन्द्रमा और (१२) विद्युत्‌-यें चार .कलाएँ “ज्योतिष्मान्‌! नामक तृतीय पाद हैं। 
(१३) प्राण, (१७४) चक्षु, (१५) श्षोत्र और (१६) बाक्‌ू-ये चार कलाएं 'आयतनवान्‌”! नामक 
चतुर्थ पाद हैं । इस प्रकार चतुष्पात्‌ ओर षोडश कला-युक्त ब्रह्म उपास्यरूप से निर्दिष्ट हुआ 
हैं। गौ आदि के प्रत्येक पर में जो एक फटा हुआ खुर होता है, उसके प्रत्येक भाग को शफ 
कहते हैं, अतः पशु के चार पाद और आठ शफ माने जाते हैं । 

“चेतनमेव जगदुपादानं भवति, ईक्षतेः--इस बिवक्षित अनुमान में 'ईक्षते:' का अर्थ 
क्या है ? 'इक्षति? शब्द-में यदि 'श्तिप” का निर्देश माना जाता है, तब “इकश्तिपौ धातुनिर्देशे 
विहितो” (तं. वा- पृ. ३७९ ) इसके अनुसार “इक्षतेः का अर्थ होता है--'ईक्षिघातो: । 
चेतनगत लगदुपादानता की साधक ईक्षधातु नहीं, भपितु ईक्षणरूप अर्थ साधक होता है, अतः 
नहा गया है--''ईक्षितेरिति धात्वथनिर्देशो$भिप्रेत: । इक! और 'श्तिप! कहीं-कहीं अथं के 
भी निर्देशक माने गये हैं--“कचिदय्थें3पि घातुमिक्श्तिबस्तं प्रयुडजते--यजि:, यजति इति च” 
(ब्ं- वा. पृ. ३२७९) । अथवा शब्दपरक इक्‌ और. 0#्तिप्‌ की वाच्याथं में लक्षणों की जा सकती 
है । यह लक्षणा अत्यन्त प्रसिद्ध हैं--“यजतेरितिवत्‌” । ईक्षणरूप पदार्थ चेतन में ही सम्भष 
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शानमर्य तपः । 'अक>+८+ जकं द्त्नह्म नाम रूपमन्‍्नं च जायते! ( मुण्ड० ११५ ) इत्येवमादी- 
न्‍्यपि सर्वेत्रेश्वरकारणपराणि वाक्यान्युदाहतेव्यानि । 

यक्तक्त सस्वधरमेंण ज्ञानेन स्वेज्ञ प्रधानं भविष्यतोति, तन्नोपपद्यते । नहि प्रधाना- 
वस्थायां गुणसाम्यात्सस्वधमों ज्ञानं संभवति । ननूक्त; सर्वेशानशक्तिमत्वेन स्वेश भवि- 
व्यतीति । तद्पि नोपपद्यते । यदि शुणसाम्ये सति सत्त्वव्यपाश्चयां ज्ञानशक्तिमाश्रित्य 
सर्वश॑प्रधानमुच्येत, काम॑ रजस्तमोव्यपाश्रयामपि ज्ञानप्रतिबन्धकशक्तिमाशित्य 
किचिज्ञमुच्येत । अपि च नासाक्षिका सत्ववृत्तिजानातिना5भिधीयत । न चाचेतनस्य 
प्रधानस्य साक्षित्वमस्ति । तस्मादज्ञुपपन्‍न प्रधानस्य सर्वश्षत्वम्‌। योगिनां तु चेतन- 


त्वात्सत्वोत्कषनिमित्त सर्वेज्षत्वमुपपन्नमित्यज्दाहरणम्‌। अथ पुनः साक्षिनिमित्तमीक्षि- 


भामती 
& यजतेरितिवत्‌ इति ७ | ७ यः सर्वज्ञ: & इति सामान्यतः, & सबंवित्‌ ७ इति विश्ेषतः ।' सांख्यीय॑ 
स्वमतसमाधानमुपन्यस्थ दृषयति । “यत्तक्त सत्त्वघरमेण”” इति। पुनः सांस्यमुत्यापथति & ननृक्तम्‌ 
इति & | परिहरति । & तदपि इति ७। समुदाचरदृवृत्ति तावन्न भवति सर्व, गुणबेषम्यप्रसज़ेन 
साम्यानुपपत्तेः । न चाव्यक्तेन रूपेण ज्ञानमुपयुज्यते, रजस्तमसोस्तत्प्रतिबन्धस्थापि सुक्ष्मेण रूपेण सद्भा- 
वादित्यथ्थ: । अपि च चेतम्यप्रधानवृत्तिवचनों जानातिन चाचेतने वृत्तिमान्रे दृश्चरप्रयोग इत्याह ७ अपि 
च नासाक्षिका इति & । कथं तहि योगिनां सत्तांशोत्कषंहेतुक॑ सर्वज्ञत्वमित्यत आह & योगिनां तु 
इति &। सत्तवॉशोत्कर्षो हि योगिनां चेतन्यचक्षुष्मतानुपकरोति नान्धस्य प्रधानस्पेत्यथं: | यदि तु कापि- 
लम्तमपहाय हेरण्यगर्भभास्थीयेत तत्राप्याह & अथ पुनः साक्षिनिमित्तम्‌ इति ७। तेष।मपि हि प्रक्ृष्ट- 


सत्त्वोपादानं पुरुषविशेषस्येव क्लेदक्ंब्रिपाकाशयापरामृष्टस्य सर्वज्ञत्वं, न तु भ्रधानस्थांचेतमस्य । तदषि 
कप 22 अप 8.>स20 - 3. अह22:24: 38 ४3; 


भामती-व्याख्या 

होने के कारण जगदुपादानत्व उपपन्न होगा, प्रधानादि जड़-वर्ग में नहीं । “यः स्वज्ञः 
सवंवित्‌”--इस श्रुति में सामान्यतः सवंविषयावगाहिज्ञानवत्त्व 'सर्वज्ञ” पद से और 'स्वंबित्‌? 
पद से विशेषतः सवंविषयावगाहिज्ञानवत्त्व विवक्षित है, अतः पुनरुक्ति दोष नहीं । 

सांख्य-मत का अनुवाद करके निरास किया जाता है--“यत्तूक्त सत्त्वधर्मेण ज्ञानेन 
स्वज्ञ प्रधानं भविष्यतीति, तन्नोपपद्यते”। सांख्य-मत का पुनः उज्जीवन किया जाता है-- 
“ननूक्त सवज्ञानशक्तिमत्त्वेन सव्वज्ञं भविष्यतीति'?। उसका भी परिहार किया जाता है-- 
“तदपि नोपपद्मते” । साम्यावस्था में सत्त्व को यदि कार्यकारी माना जाता है, तब साम्य 
भज्जभ होकर गुण-वैषम्य हो जाता है। अव्यक्तरूप से ज्ञान का ग्रहण करने पर उसी रूप से 
रजोगुण और तमोगुण का अवस्थान है, अतः उस ज्ञान का प्रतिबन्ध भी . मानना - होगा । 
'जानाति!' पद से साक्षी चेतन की ज्ञानरूप वृत्ति का अभिधान होता है, अतः "प्रधान 
जानाति!--ऐसा प्रयोग वैसे ही नहीं हो सकता, जैसे “घटो जानाति', 'पटो जानाति'-ऐसा 
प्रयोग--“भप च नासाक्षिका सत्त्ववृत्तिजजानातिनाभिधीयते” । यदि सत्त्वोत्कर्ष का 'ज्ञानः 
पद से ग्रहण नहीं हो सकता, तब योगियों के लिए सर्वज्ञत्व का व्यवहार कंसे होगा? इस 
प्रश्न का उत्तर दिया जाता है--“योगिनां तु चेतनत्वात्‌”। जैसे बाह्य आलोक आँखवालों का 
ही उपकार कर सकता है, अन्धों का नहीं, वैसे सत्त्वगुण का उत्कर्ष चेतनरूप योगियों का 
ही उपकारक सिद्ध होता है, प्रधानादि जड़ पदार्थों का नहीं । यदि कपिल-मत को छोड़ कर 
हिरण्यगर्भ-प्रचारित योग-मत अपनाया जाता है, तब भी उचित नहीं--“अथ पुनः 
साक्षिनिमित्तमीक्षितृत्व॑ प्रधानस्य कल्प्यते” | योग-मत के अनुसार भी प्रकृष्टसत्त्व-प्रयुक्त सर्वज्ञत्व 
ब्लेश, कम, विपाक और आशय से रहित चेतन पुरुष (ईश्वर ) में ही माना गया है, 
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ठ॒त्वं प्रधानस्थ कल्प्येत, यथापझ्िनिमित्तमयःपिण्डादेद्ग्धृत्वम्‌ ; तथा सति यनज्निमित्त- 
मीक्षित्त्व॑ प्रधानस्य तदेव स्जैज्ञ मुख्य जरह्म जगतः कारणमिति युक्तम्‌ । 
यत्पुनरुक्तं-ब्रह्मणो5पि न मुख्य सर्वश्त्वमुपपद्यते, नित्यज्ञानक्रियत्वे ज्ञानक्रियां 
प्रति स्वातन्त्यासंभवादिति | अज्ोच्यत- इदं तावद्भवान्प्रषवव्यः, कर्थ नित्यज्ञानक्रि- 
यत्वे सर्बशत्वहानिरिति । यस्य हि सर्वविषयावभासनक्षमं ज्ञानं नित्यमस्ति सो3स- 
वँज्ञ इति विभ्रतिषिद्धम्‌। अनित्यत्वे हि शानस्य कदाचिज्ञानाति कदाख्चिन्न जानाती- 
: त्यसर्गश्षत्वमपि स्यात्‌। नासो शाननित्यत्वे' दोषो5स्ति | शाननित्यत्वे शानविषयः 
स्वातन्त्रयव्यपदेशो नोपपद्यत इति चेन्न, प्रततोष्ण्यप्रकाशे<पि सबितरि दृहति प्रकाश- 
यतीति स्वातन्अप्रव्यपदेशद्शनात्‌। नज्ु सचितुर्दाह्यमप्रकाश्यसंयोगे सति दृद्दति 
प्रकाशयतीति व्यपदेशः स्यात्‌ , नतु ब्रह्मणः प्रागुत्पत्तेज्ञानकर्म संयोगो5स्तीति विषमो 
दृष्ठान्तः । न; असत्यपि कर्मणि सबिता प्रकाशत इति कतुंत्वव्यपदेशद्शनात्‌। एचम- 
भामती ह 
चाद्दे तभ्ुतिभिरपास्तमिति भाव: । पृव॑पक्षबोजमनुभाषते & यत्‌ पुनरुक्त ब्रह्मणोषष इति &। चेतन्यस्य 
शुद्धस्य नित्यत्वेषप्युपहित सदनित्यं, कार्यमाकाशसिव घटावच्छिन्नमिस्यभिसम्धाय, परिहरति #& इदं 
ताबद्भूबानू इति &। 9 प्रततोष्ण्यप्रकाशे सवितरि & । इत्येतवपि विषयावच्छिन्नप्रकाश: कार्य॑भित्येतद- 
भिप्रापम्‌ । वेषस्यं चोदयति । & ननु सबितुः इति & कि वास्तव कर्माभावमभिप्रेत्य बेषस्थमाह 
भवान्‌ ? उत तद्विवक्षाभावम्‌ ? तत्र यदि तद्विवक्ष/भावं, तदा प्रकाशयतोत्यनेतन मा भूत साम्यं, प्रकाशत 
इत्यनेत त्वस्ति ॥ नह्यत्र कर्म दिवक्षितम्‌ । अथ घ॒ प्रकादास्वभावं प्रत्यस्ति स्वातरूयं सबितुरिति परिह- 
रति & नासत्यपि कर्मणि इति & । असत्यपीत्यविवज्चितेईपोत्यर्थ:। अथ वास्तवं कर्माभावमभिसन्धाय 





भामती-व्याख्या 

अचेतन प्रधान में नहीं । अद्वेत श्रुतिय्रों के द्वारा इस सर्वज्ञत्व का भी खण्डन किया जा चुका है । 

पूव॑पक्षोड्भावित दोष का अनुवाद करते हैं--“यत्पुनरुक्तं ब्रह्म णो5पि न मुख्य॑ सर्वज्ञत्व- 
मुपपथ्चते, नित्यज्ञानक्रियत्वे ज्ञानक्रियां प्रति स्वातन्त्रयासम्भवात्‌” । चेतन्यस्वरूप ज्ञान दो 
प्रकार का है--(१) निरवच्छिन्न और (२) सावच्छित्त । यद्यपि निरवच्छिन्न या शुद्ध ज्ञान 
नित्य है, तथापि सावच्छिस्त ज्ञान वैसे ही अनित्य या कार्यरूप माना जाता है, जैसे -- 
घटाद्यवच्छिग्त आकाश । इस आशय से उक्त दोष का उद्धार किया जाता है--“/इदं तावद्‌ 
भवान्‌ प्रष्टव्य: कथ॑ नित्यज्ञानक्रियत्वे सर्वज्ञत्वहानि: ?” 

भाष्यकार ने जो कहा है कि “प्रततौष्ण्पप्रकाशे सवितरि दहति प्रकाशयतीति स्वातन्त्र्य- 
व्यपदेशदर्शनात्‌” । वह भी इसी आशय से कहा है कि यद्यपि वस्त्रादि का दाहक सूर्य-प्रकाश 
पहले से विद्यमान है, अभी उत्पन्न नहीं हुआ, तथापि सूर्यकांत मणि में प्रतिफलित (सोपाधिक) 
प्रकाश उत्पन्न हुआ माना जाता है, जिसको लेकर सूरयये में दाह-कतूंत्व का व्यवहार हो 
जाता है। 

की) में दाह्म और प्रकाश्य पदार्थ के संयोग का जनक व्यापार होने के कारण 
दहति और प्रकाशयति--ऐसा व्यवहार हो जाता है, किन्तु ब्रह्म में ज्ञान की उत्पत्ति से पहले 
घटादि कम कारण के साथ न तो ब्रह्म का संघोग उत्पन्न होता है भय न संयोग-जनक कोई 
व्यापार ही ब्रह्म में उत्पन्न होता है, ब्रह्म सर्व जानाति!--ऐसा व्यवहार क्योंकर होगा-? 

समाधाग--दाह्म ( दाह क्रिया के कमंभूत ) पटादि के साथ. सूर्य का सम्बन्ध होने 
पर ही सूय॑ में 'दहति'--यह व्यवहार होता है--यह आवश्यक नहीं, क्योंकि पटादि पदार्थों 
के न होने पर भी 'सविता प्रकाशते/-ऐसा व्यवहार देखा जाता है, इसी प्रकार ज्ञान के 
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सत्यपि ज्ञानकर्मणि ब्रह्मणः “तदेक्षत' ( छान्‍दो० ६।२।३ ) इति कतुंत्वव्यपदेशोपपत्तन 
चेषस्यम्‌ | कमोपेक्षायां तु॒ त्रह्मणीक्षितृत्वश्ुत॒यः खुतरामपपन्नाः। कि पुनस्तत्कम, 
यत्पागुत्पत्तरीश्वरक्षानस्थ विषयो भवतीति ? . तत्त्वान्यत्वाभ्यामनिवंचनोीये नामरूपे 
अब्याकृते व्याचिकोर्षित इति त्रूमः | यत्यसादाद्धि योगिनामप्यतीतानागतबिषयं 
प्रत्यक्ष ज्ञानमिच्छन्ति योगशास्त्रविद्‌र, किम वक्तव्यं तस्य नित्यसिद्धस्येश्वरस्य स्वृष्टि 
स्थितिसंहतिविषयं नित्यज्ञानं भवतीति । 


यदप्युक्त प्रागुत्पत्तेत्रह्मणः शरीरादिसंबन्धमन्तरेणेक्षितृत्वमज्जुपपन्नमिति, न तब्चो- 


भामती 
वषम्यमुच्यते, तन्न, असिद्धत्वात्‌ कर्माभावस्य, विवक्षितत्थाच्चात्र कमंण इति परिहरति & कर्मापिक्षायां तु 
इति & । यासां सति कर्मंण्यविवक्षिते श्रतीनामुपपत्तिस्तासां सति कर्मण बिवक्षिते सुतरामित्यर्थ:। 
& यत्प्रसाद(तु इति ७ । यस्य भगवत ईइवरस्य प्रसादात्तस्य नित्यसिद्धस्थेश्वरस्थ नित्य॑ ज्ञानं भवतीति 


क्िमु वक्तव्यमिति योजना । यथाहुयोंगशास्त्रकारा: । ततः प्रत्यक्चेतनाधिगमोध्प्यन्तरायाभावश्च' इति । 


भामती-व्याख्या 

कर्मकारकभूत जगत्‌ के न होने पर भी ब्रह्म में ईक्षण-कतृंत्व का व्यवहार निभ जाता है। 
आशय यह है कि शद्भूववादी क्‍या वास्तविक कर्म और कर्माभाव को लेकर सूर्य और ब्रह्म में 
वेषम्य सिद्ध करना चाहता है कि सूथ॑-प्रकाशं का कमंकारक रूपादि पदाथे विद्यमान हैं. और 
ब्रह्म के ज्ञान का कमंभूत जगत्‌ अपनी उत्पत्ति से पहले नहीं ? अथवा कर्म के अविवक्षित॒त्व 
को लेकर वैषस्य दिखाना चाहता है कि सवितृप्रकाश का रूपादि कम सत्‌ भी है और विवक्षित 
भी है, किन्तु ब्रह्म-ज्ञान का कर्मभूत अध्यस्त प्रपच्च होने पर भी अविवक्षित हैं। कर्म के 
विवक्षाभाव को लेकर यदि वेषम्य॒ विवक्षित है, तब 'सविता प्रकाशयति'--ऐसा सकमंक 
धातु का प्रयोग ब्रह्म के लिए ब्रह्म प्रकाशयति” ऐसा साम्य न होने पर भी 'प्रकाशते'--ऐसे 
प्रयोग का साम्प्र है ही, क्योंकि प्रकाशते'--यह अकर्मक धातु का श्रयोग है, कर्म की विवक्षा 
ओऔर विवक्षा के अभाव का प्रसद्भ ही नहीं उठता। यदि प्रकाशस्वरूप कर्म की अपेक्षा सविता 
में स्वतन्त्र कतुंत्व माना जाता है, तो उसका परिहार किया गया है कि “न, असत्यपि 
कर्मणि”। अर्थात्‌ कर्म के अविवक्षित होने पर भी सविता में कतूंत्व-ब्यवहार होता है-- 
'सविता प्रकाशते / सविता के प्रकाश का वास्तविक कमंकारक घटादि पदाथे है, किल्तु 
ब्रह्म-ज्ञान का वास्तविक कमे नहीं-इस प्रकार विषमता यदि अभिप्रेत है, तब वंह सम्भव 
नहीं, क्योंकि ब्रह्म-श्ञान का कर्माभाव ही सिद्ध नहीं, क्योंकि यहाँ कम विवक्षित है-- 
“कर्मापिक्षायां तु ब्रह्मणीक्षितृत्वश्रुतवः सुतरामुपपन्‍्ना:” । जिन श्रुतियों की सत्‌ किन्तु 
अविवक्षित कर्म में उपपत्ति हो जाती है, उन श्रुतियों की अनिवंचनीय नाम-रूपात्मक प्रप्चरूप 
सत्‌ एवं विवक्षित कम में सुतरां ( भली प्रकार ) उपपत्ति हो जाती है। “यत्प्रसादाद्धि” । 
जिस परमेश्वर की कृपा से योंगियों को अतीतानागत विषय का ज्ञान-लछाभ माना जाता 
है, उस नित्य सिद्ध ईश्वर का सवंविषयक ज्ञान नित्य क्यों न होगा? ईश्वर की कृपा से 
योगियों को सर्वविषयक ज्ञान की प्राप्ति योगसूत्रकार ने कही है--“ततः प्रत्यक्चेतनाउधिगमो$- 
प्यन्तरायाभावश्व” ( यो. सू. १२९ ) । इस सूत्र के भाष्य में कहा गया हैं--“भक्तिविशेषादा- 
बर्जित ईश्वरस्तमनुगृह्लाति ज्ञानवराग्यादिना” | योगी की विशेष ( अनन्य ) भक्ति के द्वारा 
प्रसादित ईश्वर उस पर ज्ञान और धराग्य-प्रदान करने का अनुग्रह करता है । 

यह जो आक्षेप किया गया कि प्रपञ्च की उत्पत्ति से पहले शरीरादि साधनों के न 
होने के कारण ईक्षण और ईक्षण-कतृंत्व क्योंकर बनेगा ? वह आक्षेप उचित नहीं, क्योंकि 








5! ] हिन्दीसहितभामती संचलितम्‌ श्९्‌्९्‌ 


चमबतरति; सवितप्रकाशवद्ब्रह्मणो ज्ञानस्वरूपनित्यत्वे ज्ञानसाधनापेक्षालुपपत्तेः। 
अपि चाउविद्यादिमतः संसारिणः शरीराचपेक्षा ज्ञानोत्पत्तिः स्थात्‌ , न ज्ञानप्रतिबन्ध- 
कारणरहितस्येश्वरस्य । मन्त्रो चेमावीश्वरस्य शरोराद्यनपेक्षतामनावरणज्ञानतां च 
दर्शयतः--“न-तस्थ कार्य करंणं च विद्यत न तत्समश्धाभ्यधिकश्व दृश्यते। पराउस्य 
शक्तिविंविधव अ्यते स्वाभाविकी ज्ञानवलक्रिया च' ( श्वेता० ६८) इति। “अपाणि 
पादो जचनो अरहीता पश्यत्यचक्षुः स श्टणोत्यकणः | स वेत्ति वेच्च नच तस्यास्ति 
वेत्ता तमाहरप्नं पुरुष महान्तम? ( श्वेता० १११९ ) इति-च। नज्नु नास्ति तावज्ज्ञान- 
प्रतिबन्धकारणवानोश्वरादनन्‍्यः संसारी, “नान्योउतोडस्ति द्रष्टा नान्‍्यो5तोस्ति 
विज्ञाता? ( बृह० ३७२३ ) इति श्रतः। तत्न किमिदमुच्यते ससारिणः शरीराच्पेक्षा 
ज्ञानोत्पत्तिनश्वरस्येति ? अन्नोच्यतें-सत्यम्‌ , नेश्वरादन्यः संसारी, तथापि देहादि 
संघातोपाधिसंबन्ध इष्यत एवं, घटकरकगिरिगुहाद्युपाधिसंबन्ध इच व्योस्नः । 
तत्कृतक्ष शब्द्प्रत्ययव्ययहारों लोकस्य दृष्टो घटच्छिद्रं करकादि्च्छिद्रमित्यादिराका- 
शाब्यतिरेके३पि, तत्कृता चाकाशे घटाकाशादिभेव्‌मिथ्याबुद्धिरेश | तथेहापि देहादि- 
संघातोपाधिसंबन्धाविवेकछृतेश्वरसंसारिभेद्मिथ्याबुद्धि' । दृश्यते चात्मन एबं सतो 
भामती 
तद्भाष्पकाराश्र भक्तिविशेषादावर्जित ईश्वरस्तमनुगृत्वाति ज्ञानवेराग्यादिनेति &सवितृप्रकाशवद्‌ इति& । 
बस्तुतो नित्यस्प कारणातपेक्षां स्वरूपेणोक्‍्त्वा व्यतिरेकमुखेनाष्याह & अपि चार्विद्यादिमत: & इत्यादि ।॥ 
आदिग्रहणेन कामकर्मादयः संगुह्मन्ते । & न ज्ञानप्रतिबन्धकारणरहितस्य इति &। संसारिणां वस्तुतो 
नित्यज्ञानस्वेष्प्पविद्यादय: प्रंतिबन्धधारणानि सन्ति, न तु ई४वरस्याविद्यारहितस्य ज्ञानप्रतिबन्धकारण- 
सम्भव इति भाव: । न तस्य कार्यमावरणाह्मपग्रमो विद्यते, अनावृतस्वादिति भाव: । ज्ञानबलेन क्रिया । 
प्रधानस्प स्वचेतततस्थ ज्ञानब॒लाभावाज्जगतो न क्रिपेत्य्थ: | अपाणिग्रंहीता, अपादो जबनो वेगवान्‌ 
बिहरणवान्‌ अतिरोहिताथंमन्यत्‌ । स्थादेतत्‌--अनात्मनि व्योस्ति धठाद्ुपाधिकृतो . भवत्ववच्छेदविश्वमः, 
न तु आत्मनि स्वभावसिद्धप्रकाशे स घटत इत्यत आह । # दृश्यते चात्मन एव सतः इति &। & अभि- 





भामती-व्याख्या 
सूर्य-प्रकाश को जैसे शरीरादि की अपेक्षा नहीं होती, वैसे ही नित्य ब्रह्मस्वरूप ज्ञान (ईक्षण) 
को ज्ञान के साधनीभूत शरीरादि की अपेक्षा ही नहीं होती, केवल सूर्यात्मक प्रकाशरूप कर्म 
के सभान ब्रह्मस्वरूप ईक्षणात्मक ज्ञान की अपेक्षा से 'ऐक्षत!--ऐसा व्यवहार हो जाता है। 
वस्तुतः नित्य पदार्थ को साधन की अपेक्षा नहीं--यह अन्वय-मुखेन दिखाकर व्यतिरेक के 
द्वारा प्रदर्शित किथा जाता है--“अपि चाविद्यादिमतः संसारिण: शरीराद्यपेक्षा ज्ञानोत्पत्तिः 
स्पात्‌, न ज्ञानप्रतिबन्धकारणरहितस्थेश्वरस्य” । आई! पद के द्वारा काम और कर्मादि 
साधनों का ग्रहण किया जाता है, अर्थात्‌ यद्यपि जीव का ज्ञान भी नित्य है, तथापि अविद्यादि 
प्रतिबन्धक होते हैं, उतकी निवरत्ति के लिए साथनों की अपेक्षा होती है, किन्तु अविद्या, काम 
जरौर कर्मादि रूप प्रतिबन्धकों से रहित ईश्वर को शरीरादि साधनों की अपेक्षा क्यों होगी ? 
“न तस्प्र कार्य करणं च विद्यते, न तत्समश्राभ्यधिकश्न हृश्यते । पराउस्य शाक्तिविविध॑व श्रूयते 
स्वाभाविकी ज्ञानबलक्रिया च ॥ ( श्वेता. ६।८ ) इस श्रुति में 'कार्यम्‌” का अर्थ प्रतिबन्धकीभूत 
आवरण का अभाव है, वह ईश्वर के ज्ञान में नहीं, क्योंकि उसका ज्ञान अनावृत होता है। 
“ज्ञानवलेन क्रिया” । अचेतन प्रधान में ज्ञानहप बल का अभाव होने के कारण जगत की 
क्रिया ( उत्पत्ति ) नहीं होती । “अपाणिपादो जवनो ग्रहीता” ( श्वेता. ३१९ ) इस श्रुति में 
श्षपाणिग्रहीता, अपादों जवनः--ऐसा अव्वय् कर लेना चाहिए, 'जवन” शब्द का अथ॑ वेगवान्‌ 














२०० ब्रह्मसत्रशाइरभाष्यम्‌ [अ. १पा. १ स्‌. पे 


देहादिसंघाते5नात्मस्थात्मत्वाभिनिवेशो मिथ्याबुद्धिमाजेण पूवंण। सति चेव॑ संसारित्वे 
देहाद्यपेक्षमीक्षित॒त्वमुपपन्‍न॑ संसारिणः। यदप्युक्त प्रधानस्थानेकात्मकत्वान्दादि- 
वल्कारणस्वोपपत्तिनोसंहतस्य ब्रह्मण इति, तत्प्रधानस्थाशब्दत्वनेव प्त्युक्तम्‌ | यथा तु 
तकेणापि त्रह्मण एव कारणत्व॑ निर्वोदु शक्यते, न प्रधानादीनां, तथा प्रपश्चयिष्यति-- 
'त, चिलक्षणस्वादस्य-' ( त्र. २१४ ) इत्येबमादिना ॥ ५ ॥ 


अत्राह-यदुक्त नाचेतनं प्रधानं जगत्कारणम्‌ , ईक्षिद्॒त्वश्रवणादिति, तद्न्यथा- ' 


प्युपपद्यते, अचेतनेउपि चेतनवदुपचारदशनात्‌। यथा प्रत्यासन्नपतनतां नद्याः कूलस्था* 


लक्ष्य कूल पिपतिषतीत्यचेतनेडपि कले चेतनवद्भपचारो दृ४ट, तद्ददचेतनेउपि प्रधाने- 


प्रत्यासन्नसग चेतनवदुपचारों भविष्यति 'तदेक्षत' इति। यथा लोके कश्चिच्चेतनः 
स्नात्वा भुक्‍त्वा चापराह्न आम रथेन गमिष्यामीती क्षित्वानन्तएं तथैव नियमेन अ्रवर्तते, 
तथा प्रधानमपि महवाद्याकारेण नियमेन प्रचर्तते, तस्माव्चेतनवदुपचयेत । कस्मात्पुनः 
कारणाढिदाय मुख्यमोक्षित्त्वमौपचारिक कव्प्यते ? 'तत्तेज ऐक्षत', (ता आप ऐक्षन्त' 
( छान्‍्दो० ६॥२३,४ ) इति चाचेतनयोरप्यप्तजसोश्वेतनवदुपचारद्शनात्‌ । तस्मात्सत्कतृ- 
कमपीक्षणमीपचारिकमिति गम्यतें, 'डपचारप्राये वचनात्‌! इति। एवं प्राप्त ड्द्‌ं 
सूत्रमारभ्यते-- 
गौणश्रेन्न आत्मशब्दात्‌ ॥ ६॥ 

यदुक्त प्रधानमचेतनं सच्छब्दवाच्यं, तस्मिन्नौपचारिक ईक्षतिः, अप्तेजसोरि- 
वेति | तद्सत्‌ , कस्मात्‌ ? आत्मशब्दात्‌। 'तदेव सोम्येदमत्र आसीत्‌ इत्युपक्रम्य 
'तदैक्षत तक्तेजो <खजत! ( छान्दो०६।२।१, ३) इति चर तेजो<बन्नानां सष्टिमक्त्वा 
तदेव प्रकृतं सदीक्षित, तानि च तेजो3बन्नानि, देवताशब्देन परासश्याह-- सिय॑ 
देवतैक्षत हन्ताहमिमास्तिस्तो देवता अनेन जीवेन्ात्मनाज्ुप्रविदय नामरूपे व्याकरवाणि' 


( छान्दो० ६३२) इति। तन्न यदि प्रधानमचेतन गुणबृस्येक्षित कब्ष्येत, तदेव 


भामती 
निवेश: ७ भिथ्याभिमानः । & मिथ्याबुद्धिमात्रेण पूर्ण इति ७। अनेनानादिता दर्शिता। भान्नग्रहणेन 
बिचारासहुस्वेन निव॑चनोयता निरस्ता । परिश्षिष्ट निगवव्याख्यातम्‌ ॥ ५-६ ॥ 


भामती-व्यास्या 

या विहरणवान्‌ होता है ! शेष अर्थ अत्यन्त स्पष्ट है। 'आकाशादि अनात्म पदार्थों का घटादि 
उपाधियों के द्वारा अवच्छेंदादिश्रम हो सकता है, किन्तु सहज सिद्धस्वभाव आत्मप्रकाश में 
वह कैसे घटेगा ?” इस प्रश्न का उत्तर है--“दृश्यते चात्मन एव सतो देहादिसंघातेथ्नात्मन्या- 
त्मत्वाभिनिवेशो मिथ्याबुद्धिमात्रेण पूर्वेण” | यहाँ अभिनिवेश का अथ॑ है--मिथ्याभिमान, 
वह अपने से पूर्॑भावी मिथ्या ज्ञान से प्रयुक्त है--यह अध्यास की अनादिता दिखाते समय 
पहले कहा जा चुका है। “मात्र” पद के प्रयोग से मिथ्या ज्ञान की निवंचनीयता का निरास 
किया जाता है, क्योंकि वह सदसद्रूपता के विचार की कसौटी पर चढ़ाया नहीं जा सकता। 
शेष भाष्य सुबोध है. एवं “तत्तेज ऐक्षत” ( छां. ६२।३ ), “ता आप ऐक्षन्त” (छां. ६॥२॥४) 
इत्यादि गौण इंक्षण के प्रायपाठ. की शद्भू] और उसका समाघांन पहले ही किया जा चुका 
है । छठे सूत्र के भाष्य में केवल “सेयं देवतैक्षत हन्ताहमिमास्तिल्नो देवता अनेन जीवेनात्मना” 
(छां, ६३२) इस श्रुति में प्रयुक्त 'भात्मा' शब्द के बल पर प्रधान के गौण ईक्षण का 
निरास विशेष रूप किया-गया है।॥ ५-६॥ 








ञ जगत्कारणत्वभज्ञ ] हिन्दीसहितभामतोसंवलितम्‌ २०१ 


प्रकृतत्वास्सेयं देवतेति परासुश्येत । न तदा देवता जीवमात्मशब्देनाभिद्ध्यात्‌ । जीवो 
हि नाम चेतनः शरीराध्यक्षः प्राणानां धारयिता, तत्पसिद्धे्निवंचनाज्य । स कथम- 
चेतनस्य प्रधानस्यात्मा भवेत्‌ ? आत्मा हि नाम स्वरूपम्‌ , नाचेतनस्य प्रधानस्य चेतनो 
जीचः स्वरूप भवितुमहति । अथ तु चेतन ब्रह्म मुख्यमीक्षित्‌ परिगशद्यते, तस्य जीव- 
विषय आत्मशब्द्प्रयोग उपपद्यते | तथा 'स य एषो5णिमैतदास्म्यमिदं सर्च तत्सत्य॑ 
स आत्मा तत्त्वमसि श्वेतकेतो” ( छान्दो० ६१४३ ) इत्यत्न 'स आत्मा' इति प्रकतत॑ 
सद्णिमानमात्मानमास्मशब्देनो पद्श्िय “तत्त्वमसि श्वेतकेतो! इति चेतनस्य श्वेतकेतो- 
रात्मत्वेनोपदिशति । अप्तेजसोस्तु विषयत्वाद्चेतनत्वं, नामरूपव्याकरणादी च 
प्रयोज्यत्वेनेव निर्देशात्‌। नचात्मशब्दवत्किचिन्मुख्यत्वे कारणमस्तीति युक्त कूलबद्‌ 
गौणस्वमीक्षित्त्वस्य | तयोरपि च सदधिष्ठितत्वापेक्षमेव क्षितृत्वम्‌। सतस्त्वात्मशब्दान्न 
गौणमीक्षित्त्वमित्युक्तम्‌ ॥ ६॥ 

अथोच्येत- अचेतनेपि प्रधाने भवत्यात्मशब्दः, आत्मनः सर्वार्थकारित्वादू , 
यथा राज्ञः सर्वार्थकारिणि भृत्ये भवत्यात्मशब्दो ममात्मा भद्बसेन इति। प्रधानं हि 
पुरुषस्थात्मनो भोगापवर्गो कुबेदुपकरोति, राज्ञ इव भ्रृत्यः संधिविश्रह्मद्षु चतेमानः । 

प जे ु 
अथवेक पवात्मशब्दश्येतनाचेतनविषयो भविष्यति, भूतात्मेन्द्रियात्मेति च प्रयोगद्शे- 
नात्‌। यर्थेक एव ज्योतिःशब्दः ऋरतुज्वलनविषयः | तत्र- कुत पतदात्मशब्दादीक्षतेर- 
गौणत्वमिति-अत उत्तरं पठति-- 

तन्निष्ठस्य मोक्षोपदेशात्‌ | ७ ॥ 

न प्रधानमचेतनमात्मशंब्दालम्बनं भचितुमहति, 'स आत्मा? इति प्रकृतं सद्णि- 
मानमादाय “'तत्त्वमसि श्वेतकेतो! ( छान्दो० ६।८।७ ) इति चेतनस्थ इचेत केतोर्मोक्ष- 
यितव्यस्थ तज्निष्ठामुपद्श्य 'आचाय॑वान्पुरुषो वेद, तस्य तावदेव चिरंयाचन्न विमो- 
क्ये<थ संपत्स्ये' ( छान्‍दो० ६।११४।२ ) इति मोक्षोपदेशात्‌। यदि हाचेतनं प्रधान॑ 
सच्छब्दवाच्यं तद्सीति ग्राहयेन्मुमुश्लुं चतन॑ सन्‍्तमचेतनो5सीति, तदा विपरीतवादि 

भामती 

& तश्निष्ठस्थ मोक्षोपदेशाद्‌ ७ इति बद्धोत्तरत्वेन वा स्वातस्त्येण वा प्रधाननिराकरणार्थ सूत्रम्‌ , 
बद्धा च भाष्ये उक्ता ॥ ७ ॥ 

भामती-व्याख्या 

“तब्निष्टस्थ मोक्षोपदेशात्‌” ( ब्र. सू. १९७ ) इस सिद्धान्त सूत्र का सामज्जस्थ दो 
प्रकार से किया जा सकता है-(१) “दत्वमसि” ( छां. ६।१४॥३ ) इस मोक्षोपाय के उपदेश 
में जो 'तत्‌” पद से प्रधान के ग्रहण की शद्धा की गई है, उसका यह उत्तर है कि 'आत्मनिष्ठः 
का ही मोक्ष होता है, प्रधाननिष्ठ का नहीं । ( २) अथवा स्वतन्त्ररूप से प्रधानकारणतावाद 
का इस सूत्र के द्वारा निराकरण अभिप्रेत है। 

[ तन्निष्ठ' शब्द का अथे है--तस्मिनु निष्ठा ( आत्मरूपापत्ति: ) यस्य, अर्थात्‌ जगत्‌ 
के कारणीभूत तत्त्व को जो अपना आत्मा निश्चय कर लेता है, वह मुक्त होता है। मुमुक्षु 
जीव के लिए प्रधान तत्त्व को अपना आत्मा समझना सम्भव नहीं, क्योंकि आत्मा का अर्थ 
है-स्वरूप । विजातीय पदाथ विजातीय पदाथे का आत्मा या स्वरूप नहीं हो सकता। जो 
श्रुति अचेतन प्रधान को जीव का स्वरूप बताती है--तत्त्वमसि', उस श्रुति को विपरीतार्थ- 
वादी और अप्रमाण कहा जायगा, किन्तु वेदान्त-श्रुति सवैथा निर्दोष और स्वतः प्रमाणभूत 
है, उसमें अप्रामाण्य की कल्पना नहीं कर सकते । यदि शास्त्र भोले-भाले मुमुक्षु को कह देता 

श्द 











जि ब्रह्मसत्रशाड्टरभाष्यम्‌ [अ-श्पा. श ख्‌ू ७ 


शास्त्र पुरुषस्थानर्थायेत्यप्रमाणं स्थात्‌ । न तु निर्दोष शास्त्रमप्रमाणं कल्पयितु युक्तम्‌ । 
यदि चाज्नस्य सतो मुमुक्षोरचतनमनात्मानमात्मेत्युपद्शित्प्रमाणभूत॑ शास्त्र, स अ्रदधा- 
नतयान्धगोलाडगूलन्यायेन तदात्मर्दष्ट न परित्यजेत्‌, तद्यतिरिक्त चात्मानं न 
प्रतिपद्येत, तथा सति पुरुषार्थाद्विहन्येतानर्थ च ऋच्छेत्‌ | तस्माद्यथा स्वर्गाद्य्थिनो<- 
ग्निहोत्रादिसाधन यथाभूतमुपदिशति, तथा मुमुक्षोरपि 'स आत्मा तत्वर्मास श्वेत 
केतो' इति यथाभूतमेवात्मानमपद्शितीति युक्तम्‌। एवं च सति तप्तपरशुग्रहणमोक्ष 
दृष्टान्तेन सत्याभिसंघस्य मोक्षोपदेश उपपद्यते। अन्यथा हायमुख्ये सदात्मतत्त्वोपदेशे 
अहमक्थमस्मोति विद्यात्‌' ( ऐ० आर० २१२६ ) इतिवत्संपन्मात्रमिद्मनित्यफर्ल 
स्थात्‌। तत्र मोक्षोपदेशों नोपपद्मयेत | तस्मान्न सदणिमन्यात्मशब्द्स्य गौणत्वम्‌। 
भृत्ये तु स्वामिभ्रत्यमेदस्थ प्रत्यक्षत्वादुपपन्‍्नो गौण आत्मशब्दो ममात्मा भद्रसेन 
इति । अधि च क्वचिद्‌ गौणः शब्दो दृष्ट इति नेतावता शब्दप्रमाणके5थ गोणी कल्पना 
न्याय्या, सर्वेत्रानाश्वासप्रसज्ञात्‌। यत्तक्त-चेतनाचेतनयोः साधारण आत्मशब्द 
क्रतु-ज्वलनयोरिव ज्योतिःशब्द इति,-तन्न, अनेकार्थेत्वस्थान्याय्यत्वात्‌ | तस्माच्चे- 
तनविषय एव मुख्य आत्मशब्दश्चेतनत्वोपचाराद्‌ भूतादिषु प्रयुज्यते भूतात्मेन्द्रियात्मेति 
च। साधारणत्वे<प्यात्मशब्द्स्य न प्रकरणमपपदं वा किचिन्निश्वायकमन्तरेणान्यतर- 
बुक्षिता निर्धारयितु शकयते । नचात्राचेतनस्य निश्चायक॑ किचित्कारणमस्ति। प्रकृत॑ 
तु सदीक्षित, सन्निहितश्चतनः श्वेतकेतुः। न हि चेतनस्य श्रवतकेतोरचेतन आत्मा 
संभवतीत्यवोचाम । तस्माच्चेतनविषय इहात्मशब्द इति निश्चोयते | ज्योतिःशब्दो 5पि 
लौकिकेन प्रयोगेण ज्वलन एव रूढ, अर्थवादकल्पितेन तु ज्वलनसाहइ्येन कऋ्रतौ प्रवृत्त 
इत्यदृष्टान्तः । अथवा- पूव॑ंसूत्र एवात्मशब्दं निरस्तसमस्तगोणत्वसाधारणत्वाशइ्डतया 
व्याल्याय ततः स्वतन्त्र एव प्रधानकारणनिराकरणसदेतुर्व्याख्येयः-तन्निष्ठस्य मोक्षो- 
पदेशाद्‌! इति । तस्मान्नाचेतन प्रधानं सच्छब्दवाच्यम्‌ ॥ ७॥ 





भामती- व्याख्या 


हैं कि यह (अचेतन प्रधान) ही तेरा आत्मा है और श्रद्धालु मुमुक्ष उस उपदेश को वैसे ही कस 
करके पकड़ लेता है, जैसे किसी अन्धे बैल की पूछ कोई अन्धा व्यक्ति पकड़ ले। तब 
उस बैचारे मुमुक्षु की क्या दुर्गति होगी, यह कल्पना भी नहीं कर सकते । अतः जैसे कर्म 
काण्ड अपने स्वर्गार्थी अधिकारी पुरुष को यथावत्‌ स्वर्ग के साधनीभूत अग्निहोत्रादि का उपदेश 
करता है, वैसे ही वेदान्त-शास्त्र का भी प्रामाण्य और श्रद्धेयता इसी में है कि वह भी अपने 
मुमुक्षु पुषष को “स आत्मा तत्त्वमसि”-- ऐसा यथाभूत उपदेश करे, तब तो ब्रह्मतत्त्व में ही 
जगत्का 'णता और आत्मरूपता उपपन्न होती है, अन्यत्र नहीं । “पुरुष सोम्योत हस्तगृहीत- 
मानयन्त्यपहार्षीत्‌ परशुमस्मै तपतेति स यदि तस्य कर्त्ता भवति सो&नृताभिसन्धो&नृतेनात्मान- 
मन्तर्धाय परशुं तप्तं प्रतिगृह्वाति, स दह्मयते | अथ यदि तस्याकर्त्ता भवति, तत एव 
सत्यमात्मानं कुछते, स सत्याभिसन्धों न दह्यतेडथ मुच्यते” ( छां. ६।१६।१-२ ) इस प्रकार 
आत्मा में आत्मत्वावधारण (सत्यभिसन्धि ) मोक्ष का सच्चा साधन है, इस साधन को 
अपनानेवाला पुरुष वैसे ही मुक्त हो. जाता है, जैसे सत्यवादी पुरुष तप्त परशु का ग्रहण कर 
लेने पर भी नहीं जलता और बन्धन से मुक्त हो जाता है। “आत्मा! शब्द के अनेक अथे 
मानना स्वेथा अनुचित है । जब कहीं जड़ वस्तु के लिए इसका प्रयोग हो जाता है, तब वह 
गौण प्रयोग है, प्रकृत में मुख्य ]॥| ७॥ 








०० जगत्कारणत्वभज्ञः ] हिन्दीसद्दितमामतीसंवलितम्‌ र०३े 


कुतश्व न प्रधानं सच्छब्द्वांच्यम्‌-- 
हे हेयत्वावचनाच्च ॥ ८ ॥ 

यद्यनात्मव प्रधानं सच्छब्द॒बाच्यं 'स आत्मा तत्वमसिः ( छानन्‍्दो० ६॥८॥७ ) 
इतोद्दोपदिष्ट स्थातू , स तदुपदेशशभ्रवणादनात्मशतया तन्निष्ठो मा भूदिति मुख्यमा- 
व्मानमुपदिदिक्षुस्तस्थ हेयत्व॑ ब्रयात्‌। यथाउरुन्धतों दिदशैयिषुस्तत्समीपस्थां स्थूलां 
ताराममुख्यां प्रथममरुन्ध॒तीति ग्राहयित्वा तां प्रत्याख्याय पश्चाद्रुन्धतीमेष आहयति, 
तद्धन्नायमात्मेति ब्रयात्‌ , नवेबमवोचत्‌। सम्परात्रात्मावगतिनिष्ठेव हि बष्ठप्रपाठक- 
परिसमाप्तिदेइयते | चशब्दः प्रतिज्ञाविरोधाभ्युच्चयप्रदर्शनार्थः। सत्यपि देयत्ववचने 
प्रतिश्ाविरोधः प्रसज्येत । कारणविज्ञानाद्धि सर्च विज्ञातमिति प्रतिन्नातम्‌। 'उत 
तमादेशमप्राश्यो येनाश्रुतं श्रुतं भवत्यमतं मतमविज्ञातं विज्ञातमिति कर्थ तु भगवःस 
आदेशो भवतीति यथा सोम्येकेन सृत्पिण्डेन सर्व सन्मयं विज्ञातं स्याद्वाचारस्भणं 
विकारो नामधेयं सृत्तिकेत्येव सत्यम्‌', 'पवं॑ सोम्य स आदेशो भवति! ( छा० 
$११,३ ) इति वाक्योपक्रभे भ्रवणात्‌। न च सच्छब्दवाच्ये प्रधाने भोग्यवर्भकारणे 
देयस्वेनाहेयस्व्रेन वा.विज्ञाते भोक्‍तृ वर्गा विज्ञातो भवति, अप्रधानविका रत्वाद्धोक्त- 
वर्गस्य । तस्मास्न प्रधानं सच्छब्द्वाच्यम्‌ ॥ ८ ॥ 

कुतश्व न प्रधानं सच्छब्द्बाच्यम्‌ - 

स्वाप्ययात्‌ ॥ ९॥ 


भामती 

स्यादेतवू- ब्रह्मेव ज्ञोप्सितं, तच्च न॒प्रथम सूक्मतया शकयं इवेतकेतुं ग्राहयितुमिति तत्सम्बद्ध 
प्रधानमेव स्थृलतया55समत्वेन प्राह्मते इवेतकेतुररुन्धती मिवातीव॒सुक्ष्मां द्शयितुं तत्सब्निहितां स्थूलतारकां 
वर्शयतीयमसावरन्धतीति । अस्यां शक्कायामुत्तरम्‌ ७ हेयत्वावचनाच्च & इति सूृत्रम्‌। चकारोश्नुक्त- 
समुच्चयार्थ: । तच्चानुक्त भाष्य उक्तम्‌ ॥ ८ ॥ 

अपि च जगत्कारणं भ्रकृत्य स्वपितीत्यस्थ निरुक्त कुवंतो श्रुतिश्चेतनमेव॒ जगत्कारणं बूते । य 

अप: आधामवाल,. कक भामती-व्याख्या 

शक्ला-वेदान्तियों की यदि यह बात माने भी लछी जाय कि मोक्ष के लिए ब्रह्म का 
ज्ञान आवश्यक है, तब भी ब्रह्म ऐसा सूक्ष्मतम पदाये है कि उसका निताम्त कुशाग्र बुद्धि के 
मुमुक्षु को भी सहसा दर्शन नहीं कराया जा सकता, अत: जैसे अरुन्धती नाम के अत्यन्त नन्‍हें 
तारे को दिखाने के लिए पहले उसके समीप का वसिष्ठनामक स्थूल तारा अरुन्धती के रूप में 
दिखाकर क्रमशः वास्तविक अरुन्धती का दर्शन कराया जाता है, वैसे ही पहले जगत्‌ के 
कारणीभूत प्रधान तत्त्व को दिखाकर 'तत्त्वमसि'--ऐसा उपदेश करके क्रमशः उसके साक्षी- 
भूत आत्मतत्त्व तक मुमुक्षु को पहुँचाया जाय । 

समाधान -उक्त शद्धूय का समाधान करने के लिए कहा गया है--“हेयत्वावचनाच्च” 
( ब्र. सू. ११८ ) । सूत्र में चकार का ग्रहण जिस अतुक्ताथे का संग्रह करने के लिए प्रयुक्त 
है, वह अनुक्त अथे भाष्य में कहा गया है--“चशव्द: प्रतिज्ञाविरोधाभ्युच्चयप्रदर्शनाथे: ” ॥ 
श्रुति में यह प्रतिज्ञा की गई है कि जगतु के कारणीभूत एक तत्त्व के ज्ञान से अनन्त कार्यों का 
ज्ञान हो जाता है--“यथा सोम्यैकेन मृत्पिण्डेन सर्व मृन्मय॑ विज्ञातं स्थाद्‌ वाचारम्भणं विकारों 
नामधयं मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌” ( छां. ६।१॥३ )। प्रधान को यदि कारण माना जाता है, तब 
एक प्रधान तत्त्व ज्ञातव्यत्वेन उपादेय होता, उसे अब त्याज्य बताना प्रतिज्ञा-विरुद्ध है ॥| ८५॥ 

जगत्‌ के कारणीभूत तत्त्व में ही जीव का अप्यय ( तद्रूपतापत्ति ) दिखाया गया है-- 























त् ब्रह्मच॒ुत्रशाइ् रभाष्यम्‌ [ अ. १ पा. १ ख्‌. १० 


तबेव सच्छब्द्वाच्यं कारण प्रकृत्य अ्यते-यत्रैतस्पुरुषः स्वपिति नाम सता 
सोम्य तदा सम्पन्तो भवति स्वमपीतो भवति तस्मादेन स्वपितीत्याचक्षते स्वं 
हापोतो भवति' ( छा० ६।८।१ ) इति । एषा भ्रुतिः स्वपितोत्येतत्पुरुषस्य लोकप्रसिद्धं 
नाम निवेक्ति। स्वशब्दे नेहात्मोच्यते | यः प्रकृतः सच्छब्द्वाच्यस्तमपीतो भवत्यपि- 
गतो भवतीत्यर्थः। अपिपूर्वस्थेत्तेलयार्थत्व॑ प्रसि्ध, प्रभवाष्ययावित्युस्पत्तिप्रलययोः 
प्रयोगद्शनात्‌। मनःप्रचारोपाधिविशेषसम्बन्धादिन्द्रियाथो न्यूहन्‌ तहिशेषापन्नों जीवों 
जागरति । तद्घासनाविशिष्ट: स्वप्नान्‌ पश्यन मनःशब्दवाच्यों भवति।स उपाधिद्दयो 
परमे सुषुप्तावस्थायामुपाधिछतविशेषाभावात्स्वात्मनि प्रलीन इवेति 'स्वं हापीतो भव॒ति! 
इत्युज्यते | यथा हृदयशब्दनिवेचन श्र॒त्या द्शितम--स वा पुष आत्मा हृदि तस्यत- 
देव निरुक्त हद्ययमिति तस्माद्‌ हृद्यमिति? ( छा० ८।श३ ) इति। यथा चाउशनायोद-* 
न्याशब्दूप्रवृत्तिमूल द्शयति भ्रतिः - “आप एव तद॒शित नयम्ते, तेज एव तत्पीत॑ नयते' 
( छा० ६।८।३,५ ) इति च, पव॑ स्वमात्मानं सच्छड ब्द्वाच्यमपीतो भंवतीतीमम्थ 
स्वपितिनामनिवेचनेन दशयति । न च चेतन आत्मा3चेतनं प्रधानं स्वरूपत्वेन प्रति- 
पद्मत । यदि पुनः प्रधानमेथात्मीयत्वात्स्वशब्देनेवोच्येत, एचमपि चेतनो5चेतनमप्ये- 
तीति विरुद्धमापद्यत | श्र॒त्यन्तरं च -प्राक्षनात्मना संपरिष्वक्तो न बाह्य किचन वेद 
नान्‍्तरम? ( बृह० ४।३२१ ) इति सुषुप्तावस्थायां चेतने:प्ययं दशयति। अतो यस्मि- 
क्षप्ययः सर्वंषां चेतनानां तच्चेतनं सच्छब्दवाच्यं जगतः कारणं न प्रधानम्‌ | ५९ || 

कुतश्व न प्रधानं जगतः कारणम्‌ -८ 

गतिसामान्यात्‌ ॥ १० ॥ 
यदि तार्किकसमय इब वेदास्तेष्वपि भिन्ना कारणावगतिरभविष्यत्‌ क्चिच्चेतन 


ब्रह्म जगतः कारणं, ,क्वचिद्चेतनं प्रधानं, क्‍्वचिद्न्यदेवेति, ततः कदाचित्प्रधान- 


भामती 
स्वशब्द आत्मवचनस्तथापि चेतनस्थ पुरुषस्याचेतनप्रधानत्वानुपर्पत्ति: । अथास्मोयवचनस्तथाप्यचेतने 


पुरुषार्थतथा$:त्सीयेडपि चेतनस्थ प्रल्यानुवर्पत्ति:। न हि मृदात्मा घट आत्पोयेईपि पाथसि प्रलोयते$पि 


स्वास्मभूतायां मुझेव । न च रजतमनात्मभूते हस्तिनि प्रलीयते, किन्त्वात्मभूतायां शुक्तावेवेत्याह 
& स्वाप्ययात्‌ & ॥ ९ ॥ 


& गतिसामान्यात्‌ ७ । गतिरवगतिः । & ताकिकसप्रव इब इति ७।॥ यथा हि ताकिकाणां 





ीर . भामती-व्याख्या ह 
“यत्रतत्पुरुष: स्वपिति नाम सता सोम्य तदा सम्पन्नो भवति, स्वमपीततों भवति” (छां. 


६॥5५।१ ) । स्वपिति का निव॑चन है--'स्वमपीतो भवति', यहाँ 'स्व' शब्द यदि आत्मा का 
वाचक है, तब जीव का अचेतनभूत प्रधानरूप होना सम्भव नहीं। यदि “स्व” शब्द 
आत्मीय का बोधक है, तब प्रधान का स्व” पद से ग्रहण हो जाने पर भी उसमें जीव का 
प्रलय ( अभिभव ) नहीं हो सकता, क्योंकि मृन्मय घट आत्मीय ( अपने सम्बन्धित जल पर 
पदार्थ में प्रछीन नहीं होता, अपितु स्वात्मभूत मृत्तिका में ही विछीन होता हैं। रजतादि 
पदार्थ कभी भी अपने आरोप के अनाधारभूत हस्ती में प्रकीन नहीं होता, अपितु शुक्ति में ही 
विलीन होता है, अतः जीव का प्रलूय ब्रह्म में ही सम्भव होने के कारण वही जगत्‌ का 
उपादान कारण है, प्रधान नहीं ॥ ९॥ 

सभी वेदान्त-वाक्यों से जगत्कारणत्वेन एकमात्र ब्रह्म की ही गति ( अवग॒ति या ज्ञान ) 
होती है, ताकिक (स्प्राय, वैशेषिक, सांख्यादि) मतवादों के अनुसार विविधता प्रतीत नहीं होती । 








् जगत्कारणत्वभज्ञ: ] हिन्दीसद्दितमामतीसंवलितम्‌ न 


कारणवादाजुरोघेनापीक्षत्यादिश्रवणमकल्पयिष्यत । नत्वेतद्स्ति, समानेव हि सर्वेषु 
वेदान्तेषु चेतनकारणावगतिः ।' “यथा<5ग्नेज्वेलतः सर्वा दिशो विस्फुलिज्ञा विप्रतिष्ठेर- 
न्नेबमेवेतस्मादत्मनः सब प्राणा यथायतनं विप्रतिष्ठन्ते प्राणेभ्यो देवा देवेभ्यो लोकाः' 
( कौ० ३३ ) इति । 'तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशः सम्भूत/ (त० २॥१) इति। 
'आत्मन एवेदं सर्वम! ( छा० ७२६।१ ) इति । “आत्मन एष प्राणो जायते! ( प्र० ३॥३) 
इति चात्मनः कारणत्व॑ दृ्शयन्ति सर्वे वेदान्ताः | आत्मशब्द्स्य चेतनवचन इत्यचो- 
चाम | मह्च प्रामाण्यकारणमेतयदवदान्तवाक्यानां चेतनकारणत्वे समानगतित्वं, 
च्ुरादीनामिव रूपादिषु । अतो गतिसामान्यात्सवेज् ब्रह्म जगतः कारणम्‌॥ १०॥ 
कुतश्च सर्चेज्ञ ब्रह्म जगतः कारणम्‌ -- 


श्रतत्वाच्च ॥ ११॥ 
च्छ 


स्वशब्देनेव च सर्वज्ञ ईशवरो जगतः कारणमिति श्र॒यते श्वेताश्वतराणां 
मन्त्रोपनिषदि सर्वेक्षमीश्वरं प्रकृत्य-'स कारणं करणाधिपाधिपो न चास्य कश्षिज्ञ- 
निता न चाधिप” ( भ्व० ६७० ) इति । तस्मात्सवेज्ञ ब्रह्म जगतः कारणं, नाचेतनं 
प्रधानमन्यद्वति सिद्धम्‌ ॥ ११॥ 
__०वकन्हिनको३-७-+- 


भामती 
समयमभेदेषु परस्परपराहताथंता, नेव॑ं वेदास्तेषु परस्परपराहतिः, अपि तु तेषु सत्र जगत्कारणचेतन्या- 
वगतिः समानेति । ७ चक्षुरादीतासिव रूपादिषु इति ७॥ यथा हि सर्वेबां चच्तू रूपमेव ग्राहयति, न 
पुना रसादिक कस्थचिदृशंयति कस्यचिद्र॒पम्‌ । एवं रसनादिष्वषि गतिप्ताम्रान्यं दर्शनीयम्‌ ॥ १० ॥ 
& श्रुतत्वाच्च & । तदेक्षतेत्यत्र ईक्षणमात्र जगत्कारणस्य श्रुत॑ नं तु सवंविषयम्‌ । जगत्कारण- 
सम्बन्धितया तु तदर्थात्‌ सर्वंविषयमवगतं इवेताइवतराणां तृपनिषदि स्वज्ञ ईश्वरो जगत्कारणमिति 
साक्षादुक्तमिति विशेष: ॥| ११ ॥ 


० ५फकपर्ए+-+ 





भामती-व्याख्या 

“चेतनकारणत्वे समानगतित्व॑ चक्षुरादीनामिव रूपादिषु” । अर्थात्‌ जैसे चक्षु से सभी आँखवाले 
पुरुषों को समानरूप से रूप और रूपी पदार्थों की ही अवगति होती है, वंसे सभी वेदान्त- 
बचतों से चेतन-कारणता की ही अवगति होती है, अतः प्रधानादि अचेतन पदार्थों को जगतु 
का उपादान कारण नहीं माना जा सकता। इसी प्रकार रसादि दृष्ठान्तों में भी रसनादि से 
समान अवगति दिखाई जा सकती है ॥ १० ॥ 

प्रधान-कारणता कहीं भी साक्षात्‌ श्रुत नहीं, अपितु “तददेक्षत'”--इत्यादि श्रुतियों में 
जगत्कारणीभूत पदार्थ में ईक्षणमात्र श्रुत है, वह भी सवंविषयक नहीं। जगत्कारणता का 
सामञ्जस्य करने के लिए ईक्षण में सवंविषयत्व की कल्पना ही की जाती है, किन्तु श्वेता- 
एवतरोपनिषत्‌ में सवेज्ञ ईश्वर का प्रकरण उठा कर कहा है-- 'स कारणं करणाधिपाधिपो न 
चास्य कश्चिज्जनिता न चाधियः” ( श्वेता० ६९ ) | वह सर्वज्ञ ईश्वर ही जगत्‌ का कारण, 
करणाधिपों ( जीवों ) का अन्तर्यामी है, इसका न तो कोई जनक है. और न कोई सच्चालक 
अतः सर्वज्ञ ईश्वर को छोड़ कर प्रधानादि को जगत का कारण नहीं माना जा सकता ॥ ११॥ 


3 +ब्हसक * 




















स्य ब्रह्मसूत्रशाइ्र रभाष्यम्‌ [अ. १ पा. १ सू्‌. १२ 


( ६ आनन्दमयाधिकरणम्‌ । स्ू० १२-६९ ) 

“जन्माद्यस्थ यतः” इत्यारभ्य अ्रतत्वाच्च' इत्पेचमन्तेः सूत्रर्यान्युदाहतानि 
वेदान्तवाक्यानि तेषां सर्वेज् सर्वशक्तिरीश्वरो जगतो जन्मस्थितिलयकारणमित्येत- 
स्यार्थस्य प्रतिपादकत्व॑ न्‍्यायपूर्वक प्रतिपादितम्‌। गतिसामान्योपन्यासेन च सर्वे 
वेदान्ताश्वेतनकारणवादिन इति व्याख्यातम्‌ , अतः परस्य अ्रन्थस्य किमुत्थानमिति ? 
उच्यते-द्विरूपं हि बलह्मावगम्यते, नामरूपविकारभेदोपाधिविशिष्ट, तद्धिपरीतं च 
स्वों गधिविवर्जितम्‌ । यत्र हि द्वेतमिब भवति तद्तिर इतरं पश्यति यत्र त्वस्य 
सर्वमास्मेवाभूत्तत्केन क॑ पश्येत्‌' ( बृह० ४५७१५ ) 'यत्र नान्यत्पश्यति नान्‍्यच्छणोति 
नान्यद्धिजानाति स भूमाउथ यत्रान्यत्पश्यत्यन्यच्छणोस्यन्यद्धिजानाति तद॒रूपं यो वे 
भूमा तद्स्व॒तमथ यद्रपं तन्मत्येम' ( छान्दो” ७।२४।१ ) 'सर्वाणि रूपाणि विचित्य 
घीरो नामानि ऋृत्वाउमिवद्न्‌ यदास्त' ( ते० आ० ३।१२७७ ) “निष्कलं निष्करियं शास्तं 
निरवद्यं निरझनम्‌ । अस्ततस्थ परं सेतु दग्धेन्थनमिवानलम' (श्वे० ६१९ ) "नेति 
नेति' ( बु० २३।६ ) इति 'अस्थूलमनणु? ( बृ० ३।८।८ ) 'न्यूनमन्यत्स्थान संपूर्णमन्यत्‌' 
इति चंव॑ सहस्नशो विद्याविद्याविषयभेदेन ब्रह्मणो द्विरूपतां दर्शयन्ति वाक्यानि। 
तत्नाविद्यावस्थायां त्रह्मण उपास्योपासकादिलक्षणः संर्ों व्यवहारः । तत्र कानिचिद्‌ 


अह्मण उपासनान्यभ्युद्याथोानि, कानिचिस्क्रममुक्त्यर्थानि, कानिचित्कर्मंससद्धय- 


भामती 
उत्तरसूत्रसन्दभंमाक्षिपति & जन्माद्वस्य यत इत्यारभ्य इति &। ब्रह्म जिज्ञासितव्यभिति प्रति- 
ज्ञातं, तच्च श्ास्त्रेकसमधिगम्यं, शास्त्रत्व सवंज्ञे सवंशक्तो जगदुत्पत्तिस्थितिप्रलयकारणे ब्रह्मण्येब प्रमाणं 
न प्रधानादाविति न्यायतो व्युत्पादितम। न चास्ति क्श्रिद्देदान्तभागों यस्तद्धिपरीतमपि बोघयेदिति 
च॑ गतिसामान्यादित्युक्तर्‌ । तत्‌ किसपरमवश्षिष्यते यदर्थ॑मत्तरसूत्रसन्दभंस्यावतारः स्थादिति । & किमु- 
त्यानसिति & किमाक्षेपे | समाधत्ते ७ उच्यते, द्विरूप॑ हि इति ७ । यद्यपि तत्त्वतो निरस्तसप्रस्तोपाधि- 
रूप॑ ब्रह्म तथापि न तेन रूपेण शक्यमुपरदेष्टुमित्युपहितेन रूपेणोपदेश्व्यमिति | तत्र च क्वचिदुपाधि- 


विवक्षित: । तदुपासनानि & कानिचिदस्युदयार्थानि ७ मनोमात्रसाधनतयात्र पठितानि | & कानिचित्‌ 


भामती -व्याख्या 

संगति--अग्रिम अधिकरण के सूत्र-सन्दर्भ पर आक्षेप किया जाता है---'जन्मादस्य 
यत:” इत्थारभ्य “श्रुतत्वाच्च” इत्येवमन्ते: सूत्र: सर्वज्ञ ईख्वरो जगत्कारणमिति प्रतिपादितम्‌ । 
अतः परस्य ग्रन्थस्य किमुत्यानम्‌ १” अर्थात्‌ 'ब्रह्म जिज्ञासितव्यम्‌'--ऐसी प्रतिज्ञा की गई, वह 
( ब्रह्म ) केवल वेदान्त-वेद्य है, वह वेदान्त शास्त्र स्वेज्ञ, सवंशक्ति-सम्पन्न, जगत्कारणीभूत 
ब्रह्म में ही प्रमाण है, प्रधानादि में नहीं-ऐसा न्‍्यायों और युक्तियों के द्वारा सिद्ध किया 
गया । वेदान्त का कोई भी भाग ऐसा नहीं, जो उ9५के विपरीत कहता हो--यह बात 
“गतिसामान्यात्‌”--इस सूत्र से कही गई। अब और क्या शेष रह गया कि जिसके लिए 
भागे के सूत्रों को रचना की गई, अतः कहा गया--“किमुत्यानम्‌” । यहाँ 'किप्‌! शब्द 
आक्षेपार्थक है। 

उक्त आक्षेप का समाधान किया जाता है--“उच्यते द्विरूपं हि ब्रह्मावगम्यते न|मरूप- 
विकारभेदोपाधि-विशिष्टम्‌, तद्विपरीतं च” । यद्यपि ब्रह्म तत्त्त समस्त उपाधियों से रहित है, 
तथापि उस अनौपाधिक रूप से उसका उपदेश नहीं किया जा सकता, अतः किसी-त-किसी 
उपाधि से विभूषित कर उसका उपदेश करना होगा । किसी-किसी क्रिया में उपाधि विवक्षित 
होती है, जेसे उपासना विधि में। कतिपय ( प्रतीकादि ) उपासनाओं का फल अभ्युदय 


जल नककक 
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र्थानि । तेषां गुणविशेषोषाधिभेदेन भेदः । एक एव तु ॒परमास्मेश्वरस्तेस्तेगुणविशेषे- 
विशिष्ट उपास्यो यद्यपि भवति, तथापि यथाग्रुणोपासनमेव फलानि भिच्चन्ते। 'त॑ 
यथा यथोपासते तदेव भवति' इति भ्रुतेः, यथाक्रतुरस्मिंल्‍्लोके पुरुषो भवति तथेतः 
प्रत्य भवति! ( छा० ३४१४१ ) इति च । स्सृतेश्व -“य॑ य॑ वापि स्मरन्‌ भावं त्यजत्यन्ते 
कलेबरम्‌ | तं तमेवति कौन्तेय सदा तद्भावभावितः |? ( गी० ८।६ ) इति। यद्यप्येक 
आत्मा सर्वभूतेषु स्थावरजज्ञमेषु गूढः, तथापि चित्तोपाधिविशेषतारतम्यादात्मनः 


भामती 

क्रममुक्त्यर्थानि, कानिचित्कमंसमुद्धयर्थानि & । क्वचित्‌ पुनरुक्तोउ्प्युपाधिरविधक्षितः, यथाउत्रेवास्नमयादय 
आनन्दमयान्ताः पश्न कोज्ञा: | तदत्र कस्सिन्‍्नुपाधिविवक्षितः कस्मिन्नेति नाद्यापि विवेचितम। तथा 
गतिसामान्यमपि सिद्धवदुक्त, न स्वग्यापि साधितमिति । तब्थ॑मृत्त रग्रन्थस्दर्भारम्म इत्यथ्थ: । स्थादेततु-- 
परस्पात्मनस्तत्तदुपाधिभेदविशिष्टस्पाप्यभेदात्‌ कथमुपासनाभेद: कथज्न फलमेद इत्यत आह & एक एवं 
तु इति &। रूपाभेवेष्प्युपाधिभेदादुपहितभेदादुपासनाभेदस्तथा च फलसेद इस्यर्थ: | ७& कतुः & सड्भूरप: । 
ननु यद्येक आत्मा कूटस्थनित्यो निरतिशयः सबंभूतेषु गृहः कथमेतस्मिन्‌ भूताभ्ये तारतम्यश्रुतय इत्यत 
आह & यद्यप्येक आत्मा इति &।॥ यद्यपि निरतिशयमेकमेव रूपमात्मन ऐश्वय्यं ज्ञानं चानन्दश्र, 
+.. कर परू 4 578 पड जा भामती-व्याख्या 

( स्त्र्गादि ) माना जाता है। कर्म-निरपेक्ष केवल मन के द्वारा सम्पादित होने के कारण 
ऐसी उपासनाओं को कमंकाण्ड में न पढ़ कर यहाँ ( वेदान्त-काण्ड ) में स्थान दिया गया है । 
“क्रानिचित्‌ क्रममुवत्यर्थानि, कानिचित्‌ क्मंसमृद्धचर्थानि” । कहीं-कहीं ब्रह्म की कथित उपाधि 
भी अविवक्षित होती है, जेसे- यहाँ [आनन्द ब्रह्म के प्रसज्भ में ] ही 'अन्नमय', 'प्राणमय”, 
मनोमय', “विज्ञाममय” और “आनन्दमय'--ये पाँच कोश | कहाँ उपाधि विवक्षित है और 
कहाँ नहीं ? ऐसा विचार अभी तक नहीं किया गयां। उसी प्रकार 'गतिसामन्य' का भी उपदेश 


मात्र कर दिया गया, अभी तक उसकी सिद्धि नहीं की गई, इसके लिए अग्रिम सूत्र-प्रन्थ की 
रचना की गई है। 


विविध उपाधियों से विशिष्ट भी परमात्मा तो एक अभिन्न ही है, तब उसकी 
उपासनाओं का भेद क्योंकर होगा ? उपासना-भेद न होने पर फल-भेद बयों होगा? ऐसी 
शक्भ का समाधान है--“एक एवं तु परमात्मेश्वरः तेस्तैर्गुणविशेष॑विशिष्ट उपास्यो यद्यपि 
भवति, तथापि यथागुणोपासनमेव फलानि भिद्यन्ते “तं यथा. यथोपासते, तदेव भवति” 
( मुद्गलो. ३३३ ) इति श्रुतेः। “यथाक्रतुरस्मिन्‌ छोके पुरुषो भवति तथेतः प्रेत्य भवति” 
( छां. ३११४१ ) इति च”। आशय यह है कि उपधेय का अभेद होने पर भी उपाधियों का 
भेद होने के कारण उपासना का भेद हो जाता है। उपासना का भेद होने से फल-भेद हो 
जाता है। उत्त श्रुति में क्रतुश शब्द का भर्थ है--सद्धुल्प। भाष्यकार ने भी इस मन्त्र की 
व्याख्या में कहा है--“क्रतुनिश्चयोउ्ष्यवसायः याहझू निश्चयो$स्मिंल्लोके पुरुषो भवति, तथेतो 
मृत्वा भवति”। जीव का निश्चय अपने कर्मों पर निर्भर है और उस निश्चय पर भावी जन्म । 

यदि एक ही आत्मा कूटस्थ, नित्य और निरतिशय सभी भूतो में व्याप्त है, तब उसके 
उपास्य-उपासकादिरूप तारतम्य का प्रतिपादन श्रुतियाँ क्यों करती हैं ? इस प्रश्न का उत्तर 
है-“यद्यप्येक आत्मा सर्वभूतेषु स्थावरजज्भमेषु गूढः, तथापि चित्तोपाधिविशेषतारतम्भा- 
दात्मन: कूटस्थनित्यस्थैकरूपस्थाप्युत्तरोत्तराविष्कृतर्यतारतम्यम्‌”। बर्थात्‌ आत्मा का 
रूप, ऐश्वर्य और ज्ञान एक ही प्रकार का है, तथापि अनादि अविद्यारप अन्धकार से आवृत्त 
होकर किसी (स्थावरादि ) शरीर में असत्‌-जैसा ( नहीं के बराबर ), कहीं अत्यन्त 




















् प्रह्यसत्रशाइ्र भाष्यम्‌ [भ. १ पा. १ खू. रै३२ 


कूटस्थनित्यस्येकरूपस्थाप्युत्तरोत्तरमाचिष्छतस्थ तारतम्यमैश्वयेशक्तिविशेषेः श्रयते- 
(तस्य य आत्मानमाविस्तरां वेद! ( ऐ० आ० :३।२॥१ ) इत्यत्र | स्सुतावषि-यदथ- 
ड्विभूतिमत्सत््वं॑ भ्रीमदूर्जितमेव वा। तत्तदेवावगच्छ त्वं मम त्तेजोंउशसंभवम्‌ ॥' 
( गी? १०४१ ) इति | यत्र यत्र विभूत्याद्यतिशयः सस ईश्वर इत्युपास्यतया चोद्यतते । 
एवमिहाप्यादित्यमण्डले हिरण्मयः पुरुषः सर्वपाष्मोद्यलिज्ञात्पर पवेति वक्ष्यति। 
एवं .भाकाशस्तज्लिज्ञात्‌' ( त्र० ११२२ ) इत्यादिषु द्रश्व्यम्‌। एवं सद्योम्रुक्तिकारण- 
मप्यात्मज्ञानमुपाधिविशेषद्धारेणो पद्श्यमानमप्यविवक्षितो पाधिसंबन्धविशेष॑ परापर- 
विषयत्वेन संदिह्यमानं वाक्यगतिपर्यालोचनया निर्णतव्य भवति। यथेहैब ताबदू 
आनन्द्मयो<भ्यासादू' इति, एबमेकमपि ब्रह्मापेक्षितोपाधिसम्बन्धं निरस्तोपाधि- 
संबन्ध चोपास्यत्वेन ज्यत्वेन च वेदान्तेषृपद्श्यित इति प्रदर्शयितुं परो अन्थ आर- 
भ्यते । यच्च “गतिसामान्यादू? इत्यचेतनकारणनिराकरणम॒क्तं, तद्पि वाक्यान्तराणि 
ब्रह्मविषयाणि व्याचक्षाणेन ब्रह्मविपरोतकारणनिषेधेन प्रपश्चयतते-- 

४ आनन्दमयोड्म्यासात्‌ ॥ १२॥ 

तत्तिरोयके 5न्गयं, प्राणम्यं, मनोमयं, विज्ञानमयं, चाजुक्रम्याम्नायते--“तस्माद्वा 
पएतस्माहिज्ञानमयात्‌ । अन्योन्तर आत्मानन्द्मयः ( ते० २५ ) इति। तत्र संशयः-- 
फिमिहानन्दमयशब्देन परमेव ब्रह्मोच्यत यत्प्रकतम्‌ 'सत्यं शानमनन्तं ब्रह्म' ( तें० २४१ ) 


इति, किवा<न्नमयादिवद्‌ ब्रह्मणो3र्थान्तरमिति ? कि तावस्पाप्तं ! ब्रह्मणो <र्थोन्‍्तरममुख्य 


भामती 
तथाप्यनाञ्विद्यातमःसमावृत्तं तेषु तेषु प्राणभूद्धेदेष क्वचिदसदिव क्बचित्सदिव क्वचिदत्यन्तापकृष्टमव 
क्वचित्सतु फ्वचित्‌ प्रकषंवंत्‌ क्वचिदत्यन्तप्रकषंवदिव भासते, तत्‌ कस्य हेतो: ? क्विद्यातमसः प्रकर्ष- 
निकषंता रतम्थादिति । यथोत्तमप्रकाशः सबिता विड्सण्डलमेकरूपेणेव प्रकाशेनापूरयन्नपि वर्षासु निकृष्ट- 
प्रकाश इव शरदि तु प्रकृष्ट्रकाश इब प्रथते, तथेदसपीति । अपेक्षितोपाधिसस्बन्धस उपास्थत्वेन, “निर- 
स्तोपाधिसस्वन्ध ज्ञेयत्वेन इति । 
तन्न तावत्मथममेकदेशिमतेनाधिकरणमारचयति । & तेत्तिरीयकेकन्नमयम्‌ & इत्यादि । 
गोणप्रवाहपाते४पि युज्यते मुख्यमीक्षणम्‌ । मुख्यत्वे तृभयोस्तुल्ये प्रायदृष्टिविशेषिका ॥ 


भामती-व्याख्या 

अपकृष्ट, कहीं अपक्ृष्ट तर, कहीं सत्‌, कहीं प्रकृष्ट और कहीं अत्यन्तोत्कृष्ट प्रतीत होता है। ऐसा 
किस कारण से हुआ ? इसका उत्तर इतना ही है कि उसकी उपाधिभूत अविद्या के उत्कर्षाप- 
कषंतारतम्य के कारण वेसे ही वह वेसा हो जाता है, ज॑से कि भगवान्‌ सूर्य एकविध अपने 
उत्तमरूप से सभी दिशाओं को पूरित और अवभासित करता है, किन्तु वर्षा काल में उसका 
प्रकाश मन्द और शरत्‌ काल में प्रखर होता है। भाष्य में “अपेक्षितोपाधिसम्बन्ध॑” का 
“उपास्यत्वेन” और “निरस्तोपाधिसम्बन्धं” का "ज्ञेयत्वेन” के साथ अन्वय विवक्षित है। 
अर्थात्‌ उपास्य और ज्ञेय ब्रह्म का श्रौत उपदेश प्रशस्त करने या ब्रह्म में सद्बपता और 
चिद्रपता सिद्ध करने के अनन्तर आनन्दरूपता सिद्ध करने के लिए अग्रिम सृत्र-सन्दर्भ प्रस्तुत 
किया जाता है। 
एकदेशी के मत से अधिकरण-रचना 

संशय--“अन्यो5न्तर आत्मा आनन्दमय” ( तै. उ. २४५ ) | यहाँ 'आनन्दमय” शब्द 
से ब्रह्म का ग्रहण किया जाय? अथवा अन्य पदाथे का ? इस संशय के अनुसार पहले 
एकदेशि-मत के अनुसार अधिकरण की रचना की जा रही है-- 








>> जीवत्वाशह्वा!] हिन्दीसद्दितमामतीसंबलितम्‌ २०९ 


आत्मानन्द्मयः स्यात्‌। कस्मात्‌? अन्नमयाद्यमुख्यात्मप्रवाहपतितस्वात्‌ । अथापि 
स्यात्सवान्तरत्वादानन्दमयो मुख्य एवात्मेति, व स्यात्प्रियाद्यययवयोगाच्छारीरत्वश्न- 


भामती 
आनम्दमय इति हि विकारे प्राचुय्यें च मयटस्तुल्यं मुख्याथंस्वसिति विकारार्थान्नमयादिपव- 
प्रायपाठादानन्वसयपदसपि विकारार्थमेवेति युक्तम्‌ । न च प्राणमयादिषु विकारार्थस्वायोगात्‌ स्वाथिको 
सयडिति युक्तम्‌ । प्राणाद्युपाध्यवच्छिस्नों ह्यात्मा भवति प्राणादिविकारो घटाकाशमिव घटविकार:। न 
नव सत्यर्थ स्वाथिकस्वमुचितम्‌ , 
भामती-व्याख्या 
गौणभ्रवाहपाते5पि युज्यते मुख्यमीक्षणम्‌ । 
मुख्यत्वे तृभयोस्तुल्ये प्रायह्शिविशेषिका ॥ 
पूर्व अधिकरण से गौण ईक्षण का ग्रहण किया जाय ? अथवा मुख्य ईक्षण क। ? इस प्रकार के 
संशथ का निर्णायक प्राय-पाठ गौण ईक्षण के पक्ष में था, उसकी उपेक्षा करके मुख्य ईक्षण का 
ग्रहण किया गया | किन्तु इस अधिकरण में 'मयट्‌' प्रत्यय के दो मुख्याथ प्रसिद्ध हैं-- 
(१) विकार [ “मयड्वैतयोर्भाषायामभक्ष्याच्छादनयो:” ( पा. सू. ४३१४३ ) इस सूत्र से 
विकाराथंक मयट्‌ विहित है ]। (२) प्राचुयं [ “तत्प्कृतवचने मय्ट्‌” ( पा. सू. ५४४२१ ) इस 
सूत्र में प्राचुयेंण प्रस्तुत पदार्थ का 'प्रकृत' शब्द से ग्रहण कर प्राचुर्यायंक मयद्‌ विहित है]। 
इन दोजों मुख्यार्थों में से यहाँ किस अर्थ का ग्रहण किया जाय ? इस संशय का निरास करने. 
के लिए प्राय-पाठ का अनुशासन मानते हुए प्राचुयं अं का ही ग्रहण किथा गया है। 
पूर्वपक्ष -'आनन्दमय' शब्द यद्यपि 'विकार' और 'प्राचुये'--इन दोनों अर्थों में विहित 
है, तथापि “तस्माद्वा एतस्मादन्नरसमयादन्यो5न्तर भात्मा प्राणमय” (तै. उ. २२), “तस्माद्ा 
एतस्मात्‌ प्राणमयादन्योष्त्तर आत्मा मनोमय:” ( तै. उ. २।३ ), “तस्माद्वा एतस्मान्मनोमया- 
दन्‍्यो5न्तर आत्मा विज्ञानमय:” ( तै. उ. २४४ ), “तस्माद्य एतस्माह्विज्ञानमयादन्योह्तर 
आत्मा आनन्दमय:” ( ते. उ. २४५ ) इन श्रुतियों में अजन्नमयकोशादि का जो प्रतिपादन है, वह 
अन्न का विकार मात्र है, अत: विकाराथंक अन्नमयादि पदों के प्राय में पढित (विज्ञानमय' पद 
भी गौण आत्मा का उवस्थापक है, मुख्य आत्मा । ब्रह्म ) का नहीं । 
शह्ला-जैसे अन्नमय ( स्थल ) शरीर तो अन्न का विकार है, बैसे प्राणमय, मनोमय 
और विज्ञानमय शरीर अर्थात्‌ सुक्ष्म शरीर प्राणादि का विकार नहीं, अपितु इन तीन कोशों 
से घटित एक निकाय है, अतः वहाँ 'मयद्‌' विकाराथेक नहीं माना जा सकता, अतः प्राय-पाठ 
विघटित हो जाने के कारण “आनन्दमय' शब्द में 'मयद' की विकाराथंता का सन्देह नहीं 
उठाया जा सकता । 
समाधान-यह पहले ही कहा जा चुका है कि नित्य निरवच्छिन्न पदार्थ सावच्छिन्न 
होकर कार्य या विकार माना जाता है, अतः प्राणादि उपाधियों से अवच्छित्न आत्मा वेसे ही 
प्राणादि का विकार माना जाता है, जैसे घटावच्छिन्‍न आकाश घठ का विकार, अतः 
विकाराथेक “'मयट्‌” का प्राय-पाठ सुरक्षित हैं, उसके बल पर '“आनन्दसय' भी आनन्द का 
विकार कहा जा सकता है। यद्यपि “आनन्द एवं आनन्दमय'-इस प्रकार स्वार्थ में मयद्‌ 
प्रत्यय वैसे ही माना जा सकता है, जैसे 'देव एव देवता!--इत्यादि स्थलों पर 'तल! होता है। 
तथापि स्वार्थंक प्रत्यय एक प्रकार से निरथंक-सा ही माना जाता है, अतः जहाँ तक कोई 
विशेष अथ॑ सुलभ होता है, वहाँ तक स्वार्थंक प्रत्यय नहीं माना जाता, भ्रकृत में जब विकारा्थ 
का छाभ हो रहा है, तब प्रत्यय को स्वार्थंपरक नहीं माना जा सकता । 
२७ 




















हा ब्रह्मसत्रशाह्इरभाष्यम्‌ (भर. १ पा. १ खू. १२ 


वणाच्च । मुख्यश्चेदात्मानन्द्मयः स्यात्‌ , न प्रियादिसंस्पशेः स्यात्‌। इह तु 'तस्य 
 प्रयमेव शिरः” इत्यादि भ्रयते | शारीरत्वं च भ्रूयते - 'तस्येष एवं शारोर आत्मा, यः 
पू्वेस्य' इति । तस्य पूर्वस्य विज्ञानमयस्येष एवं शारीर आत्मा य एब आनन्द्मय 
इत्यथेंः। न च सशरीरस्थ सतः श्रियाप्रियसंस्पर्शों चारयितु शक्ष्यः। तस्मात्संसायचा- 
नन्‍्दमय आस्मेत्येवं प्राप्ते इद्सुच्यते-- 
दि भामती 
चतुष्कोशान्तरत्वेत. न॒सर्वान्तरतोचिता । 
प्रियादिभागी ज्ञारीरो जोबो न बह्म युज्यते ॥ 

न च॒ सर्वान्तरतया ब्रह्मेवानन्दमयं न जीव इति साम्प्रतम्‌ , नहीय॑ श्रुतिरानन्दमयस्य सर्वान्तरतां 
ब्रूतेईपि त्वन्नसयादिकोशचतुष्टयान्तरतामानन्दसयकोशस्य । न चास्सादन्‍्यस्यान्तरस्याश्रवणादयप्रेव सर्वान्तर 
इति युक्तम्‌ , यदपेक्ष यस्यास्तरत्वं श्रुतं तत्तस्मादेवान्तरं भवति । न हि देवदत्तो बलवानित्युक्ते सर्वान्‌ 
सिहक्षादूलादीनपि प्रति बलवान्‌ प्रतीयतेषप तु समानजातोयनरान्तरमपेचय । एवमानन्दसयोध्प्यन्न- 
मयाविश्योहन्तरो न तु स्वस्मात्‌। न च॒ निष्कलस्य ब्रह्मणः प्रियाद्ययवयोग:, नापि शारीरत्वं युज्यत 
इति संसाय्येंवानन्दमयः । तस्मादुपहितमेवात्रोपास्यत्वेन विवक्षितं, न तु ब्रह्मरूपं ज्ञेयत्वेनेति पूर्व: पक्ष: । 
अपि चञ॒ यवि प्राचुर्य्या्थोईपि मयद्‌ , तथापि संसाय्येवानन्दसय:, न तु ब्रह्म, आनन्वप्राचुय्य॑ हि तद्विपरी- 
तदुःखलबसम्भवे भवति, न तु तदत्यस्तासम्भवे । न च परसात्मनों सनागपि दुःखलवसम्भवः, आनस्‍्दे- 
करसत्वादित्याह ७ न च सशरीरस्य सतः इति ७ । अद्यरीरस्य पुनरप्रियसम्बन्धो सनागपि नास्तीति 

भामतो-व्याख्या 

शह्ला - अन्नमयादि चार कोशों की प्रस्तुति के भनन्‍्तर श्रुति उन चारों के अन्तर 
( मध्य ) में व्याप्त पदार्थ को “आनन्दमय” कह रही है, चार कोशों की अन्तर-व्याप्ति 
सर्वान्तरत्व का उपलक्षक है, सर्वान्तर एकमात्र ब्रह्म है, अतः इस सर्वान्तरता के निर्देश से 
प्राय-पाठ का बाघ हो जाता है । ' 


समाधान-यहाँ सर्वान्तरता का उल्लेख नहीं और न चतुष्कोशान्तरता मात्र के 
उल्लेख से सर्वान्तरता का उन्नयन ही हो सकता है-- 


चतुष्कोशान्तरत्वेव न॒सर्वान्तरतोचिता । 
प्रियादिभागी शारीरो जीवो न ब्रह्म युज्यते ॥ 
'सर्वान्तर ब्रह्म ही है, अत: सर्वान्तरता के संकीतंन से ब्रह्म की ही अवगति होती है, जीव की 
नहीं-ऐसी शद्भा यहाँ नहीं की जा सकती, क्योंकि यहाँ केवल अन्नमयादि चार कोशों के 
अन्तर ही आनन्दमय बताया गया है, सर्वान्तर नहीं। आनन्दमय के अन्तर किसी अन्य का 
निर्देश न होने के कारण भी आनन्दमय को सर्वान्तर नहीं कहा जा सकता, क्योंकि जिसकी 
अपेक्षा से जो पदार्थ अन्तर कहा जाता है, उसी की अन्तरता अवगत होती है, जैसे यज्ञदत्ताद्‌ 
देवदत्तो बलवानू--ऐसा कहने से देवदत्त में सभी सिंह, शार्दूल ( तेन्दुआ ) आदि से बलवत्ता 
का छाभ नहीं होता, अपितु यज्ञदत्तादि अपने सजातीय व्यक्तियों की अपेक्षा ही बलवत्ता 
अधिगत होती है । उसी प्रकार आनन्दमय में अन्तमयादि चार की ही अभ्यन्तरता प्राप्त होती 
है, सर्वान्तरता नहीं, प्रत्युत उसके भी अन्तर कोई अन्य हो सकता है। 
“तस्य प्रियमेव शिरः, मोदो दक्षिण: पक्ष:, प्रमोद उत्तरः पक्ष), आनन्द आत्मा, ब्रह्म 
पुच्छ प्रतिष्ठा” ( ते. उ. २५ ) इस वाक्य के द्वारा प्रियादि पदार्थों को आनन्दमय का अवयव 
कहा गया है, निरवय ब्रह्म के अवयव सम्भव नहीं । परिशेषतः “आनन्दमय” शब्द के द्वारा 


संसारी आत्मा का ही उपास्यत्वेन निर्देश मानना उचित है, ब्रह्मस्वरूप का प्रतिपादन कथमपि 
सम्भावित नहीं । 








५] ब्रह्मतमम ]... हिन्दीसहितभामतोसंवलितम श्श१्‌ 


आनन्दमयोडम्पासात्‌ ॥ १२ ॥ 
पर एवास्मा3नन्द्मयो भवितुमहँति | छुतः ? अभ्यासात्‌। परस्मिन्नेय छत्म- 
स्थानन्द्शब्दो बहुत्वोउभ्यस्थते । आनन्दमय पस्तुत्य 'रसो वे स» ( ते० शदे ) इति 
तस्थैव रसत्वमफ्त्वोच्यते-रसं छोवायं लब्ध्वाउ5नन्दीभवति” इति, “को हो वा- 
न्यात्कः प्राण्यात्‌ , यदेष आकाश आननन्‍्दो न स्थात्‌। एव होवानन्द्याति' ( त० २७ ) 
“सैचानन्दस्थ मोमांसा भवतिः, 'एतमानन्दमयमात्मानमुपसंक्रामति', “आनन्द ब्रहणो 
विद्वान, न बिभेति कुतश्चन! (तैक्ति० २४८,५) इति । 'आनन्दो ब्रह्मेति व्यजानात' (तैक्ति० 


३६ ) इति च। भ्रुत्यस्तरे च विज्ञानमानन्द ब्रह्म ( बु० ३९।२८ ) इति ब्रह्मण्येबानन्द- 
शब्दों दृष्ठ। एवमानन्द्शब्द्स्य बहुकृत्वो ब्रह्मण्यभ्यासादानन्द्मय आत्मा ब्रह्मति गम्यतते । 
यक्तकमन्तमयाद्यमख्यात्मप्रवाहपतितत्वादानन्द्मयस्थाप्यमुख्यत्थमिति, नासौ दोषः, 


५ भागमती 
प्राचुर्पार्थोईपि मयड्‌ नोपपद्यत इत्यथं: ॥ उच्चते--आनसन्दप्रयावयवस्थ तावदू ब्रह्मणः पुच्छस्पाज़ुतया न 


प्राधान्यम्‌ , अपित्वज़ित आनन्दमयस्येव श्रह्मणः प्राधान्यम्‌ । तथा च तदधिकारे पठितसभ्यस्थमानसान- 
न्वपद॑ तद्बुद्धिमादघत्‌. तस्येवानन्दमयस्थाभ्यास इति युक्तम्‌। ज्मोतिष्टोमाधिकारे वसन्‍्ते वसम्ते 
ज्योतिषेति ज्योतिष्पद्मिव ज्योतिष्टोमा भ्यास; कालविशेषविधिपर: । अपि च साह्षादानन्दमयात्माभ्यासः 
श्रयते ७ एतमानन्दसयमात्मानमुपर्सक्रामति इति ७ । पुबंपक्षबोजमनुभाष्य दूषयति #» यत्तृक्तमन्नसयादि 
भामती-व्याख्या 
यदि “मयंट! को प्राचुर्यार्थंक भी मान लिया जाय, तब भी संसारी ( जीव ) आत्मा ही 
आनन्दमय ठहरता है, ब्रह्म नहीं, क्योंकि आनन्द की प्रचुरता वहाँ ही मानी जायगी, जहाँ 
न्यून मात्रा में दु.ख भी विद्यमान हो, दुःख का अत्यन्ताभाव नहीं । ब्रह्म में दो दुःख का 
लेशमात्र भी नहीं होता, क्योंकि वह आनन्दैकरस है, जीव वैसा नहीं--“न च सशरीरस्य सतः 
प्रियाप्रियसंस्पर्शों वारयितुं शक्यः” । अतः ब्रह्म को आनन्दग्रचुर नहीं कहा जा सकता, अतः 
प्राचुर्याथंक 'मयद्‌! मान कर भी अभीष्ट-सिद्धि नहीं होती । 
सिद्धान्त --[ यद्यपि आनन्दमयो ब्रह्म, अभ्यस्पमानत्वातुर-इस सिद्धान्व्यभिमत 
अनुमान में स्वरूपासिद्धि प्रतीत होती है, क्योंकि “एव ह्ोवानन्दयाति” ( ते. उ. २७७ ), 'सैषा 
आनन्दस्य मीमांसा भवति” ( तै. उ. २८), “आननदं ब्रह्मणों विद्वान न बिभेति कुतश्रन” 
( तै. उ. ३९ ) इत्यादि वाक्यों में 'आनन्द” अभ्यस्यमान ( पुनः घुनः चचित ) है, 'आनन्दमय' 
नहीं, 'आनन्दमय' शब्द का “आनन्द' शब्द एक भाग ( अवयव ) है, अत एंव आनन्दरूप ब्रह्म 
को आनन्‍्दमय की पुच्छ ( अवयव ) कहा गया है--“तस्य ( आनन्दमयस्य ) प्रियमेव शिरः, 
मोदो दक्षिण: पक्ष:, प्रमोद उत्तर: पक्ष,, आनन्द आत्मा, ब्रह्म पुच्छम्‌” ( ते. उ. २५ ) । 
तथापि ] 'आनन्दमय! पदार्थ ही मुख्य, अज्जी एवं प्रकरणी है, अत एवं भाष्यकार ने कहा 
-“आनन्दमयं प्रस्तुत्य” । 'आनन्दमय! पदाथे का निर्देश “आनन्द” पद के द्वारा ही किया 
गया है। 'ज्योतिष्टोम' याग के प्रकरण में पठित “बसन्ते वसन्‍्ते ज्योतिषा यजेत” ( तुलना 
आप. श्रौ. सू. १४२॥५ ) इस वाक्य के द्वारा ज्योतिष्ठोम का अम्यास वसन्तरूप काल का 
विधान करने के लिए किया गया है, जैसा कि शबरस्वामी कहते हैं-- 'यजेत स्वर्गकामो 
वसन्‍्ते-वसन्ते” इति फलगुणसम्बन्धा्थ:” ( शाबर. २२१७ ) । जैसे वेद में ज्योतिष्ठोम के लिए 
ज्योति? शब्द का और लोक-व्यवहार में सत्यभामा के लिए 'भामा' शब्द का प्रयोग देखा 
जाता है, वैसे ही प्रकृत में आनन्दमय के लिए “आनन्द' शब्द का प्रयोग हो गया है, फलत) 
कथित अनुमान में अभ्यस्थमानत्व हेतु स्वरूपासिद्ध नहीं । केवल “आनन्द! पद के द्वारा ही 

















जि प्रह्यसत्रशाइरभाष्यम्‌ [ञअ. १ पा. १ खू्‌. १३ 


आनन्द्मयस्य सर्वान्‍्तरत्वात्‌ । मुख्यमेव ह्यात्मानमुपदिदिश्ष शास्त्र लोकबुद्धिमुसरत , 
अन्नमयं शरीरमनात्मानमत्यन्तमूढानामास्मत्थेन प्रसिद्मनूद मूषानिषिक्तद्रुतताम्नादि- 
प्रतिमावत्ततोउन्तरं ततोडन्तरमिस्येवं पूर्वेण पूर्वंण समानमृत्तरमत्तरमनास्मानमात्मेति 
आ्राहयत्‌ , प्रतिपत्तिसोकर्यापेक्षया सर्वान्तरं मुख्यमानन्दमयमात्मानमपदिदेशेति 
श्लिष्टतरम्‌ । यथारुन्धतीनिद्शने बहोष्चपि तारास्वम॒ख्यास्वरुन्धतीषु दर्शितासु 
याउन्त्या प्रदश्यंतते खा मुख्यबारुव्धती भवति, एचमिहाप्यानन्दमयस्य सर्चान्तरत्वा- 
*ड यमात्मत्थम्‌। यत्त जधे -प्रियादीनां शिरस्त्वादिकल्पना5ल्ुपपन्‍ना मुख्यस्यात्मन 
इति , अतीतानन्तरोपाधिजनिता स्रा, न स्वाभाविकीत्यदोषः | शारीरत्वमप्यानन्द- 
सयस्यान्नमयादिशरीरपरम्परया प्रद्श्यमानत्वात्‌, न पुनः. साक्षादेव शारोरत्वं 
संसारिवत्‌ , तस्मादानन्द्मयः पर पवात्मा ॥ १२ | 
विकारश ब्दाज्नेति चेन्न प्राचु्यात्‌ ॥ १३ ॥ 

अन्राह-नानन्द्मयः पर आत्मा भवितुमहेति । कस्मात्‌? विकारशब्दात्‌। 

प्रकतिवचनादयमन्यः शब्दों विकारवचनः समधिगतः+, आनन्द्मय इति मयटो बिका- 
भागमती 

इति ७ । न हि मुख्यारुन्धतोदर्शंनं तत्तदमुख्यारुन्धतीदर्शनप्रायपठितमध्यमुख्यारन्धतीदर्शनं भवति । 
तादर्थ्यात्पुवंद्शनानामन्त्यदशंनानुगुण्यं न तु॒तद्विरोधितेति चेद्‌ , इह्प्यानन्दमयादान्तरस्थान्यस्थाश्रव- 
णात्‌ । तस्य त्वन्नमवादिसर्वान्त रत्वश्रुतेस्तत्पयंबसानात्तादथ्य॑ तुल्यम्‌ । प्रियाद्यययवयोगश्ञारीरत्वे च निग- 
दव्याख्यातेन भाष्येण समाहिते। प्रियाद्यययवयोगवद्‌ दुःखलवयोगो5पि परसात्मन . औपाधिक उपपादितः । 


तथा$इनन्वमय इति प्राचुर्य्याथंता मयठ उपपादितेति ॥ १२-१४ ॥ 
आन कनमककर लेक नम दिन न कक कक पके 


भामती-व्याख्या 
आनन्दमय का अभ्यास प्रस्तुत नहीं किया गया, अपितु साक्षात्‌ 'आनन्दमय' पद के माध्यम 


ऐ भी इस का अभ्यास उपलब्ध होता है--“एतमानन्दमयमात्मानमुपसंक्रामति” 
ते. उ. रा८ ) । 

पूव॑पक्ष की युक्तियों का अनुवाद करके खण्डन किया जाता है--“यत्तुक्तमन्नमयाद्य- 
मुख्यात्मप्रवाहपतितत्वादानन्दमयस्यामुख्यत्वमू, नासौ दोष:, आनन्दमयस्य सर्वान्तरत्वातु” | 
जँसे मुख्य अरन्धती तारे का दर्शन कहीं अमुख्य अरुन्धती-दर्शन के प्राय में पठित अमुख्य 
अरुन्धती का दर्शन नहीं होता, वंसे ही मुख्य आनन्दमय अन्नमयादि अमुख्यात्म-प्रवाह में पड़ 
कर भी अमुख्य नहीं हो सकता । 'पूव॑-पृव॑ दर्शन जब उत्तरोत्तर दर्शन की उपपत्ति के लिए 
है, तब अन्तिम दर्शन पूर्व दर्शनों से विपरीत क्‍यों ?” इस शड्भा का समाधान यह है कि 
आनन्दमय के अशभ्यन्तर अन्य किसी पदार्थ का निर्देश न होने के कारण अन्नमयादि कोशों 
एवं समस्त प्रपच्च की अभ्यन्तरता आनन्दमय में सिद्ध हो जाती है, सर्वान्तर एक मात्र ब्रह्म 
है। उसकी अवगति के साधनभूत अन्नमयादि कोशों की समानता कदापि सम्भव नहीं। 
प्रियादि अवयवों के निर्देश से जो शारीर आत्मा का पूव॑ पक्ष उठाया गया था, उसका निरास 
भी भाष्यकार ने कर दिया है -' 'यत्तु बूबे श्रियादीनां शिरस्त्वादिकल्पनाथ्नुपपन्‍्ना मुख्यस्या- 
त्मन इति, अतीतानन्तरोपाधिजनिता सा, न स्वाभ्ाविकीत्यदोष:” | आनन्दमय में सावयवत्व 
और शारीरत्व का व्यवहार जो देखा जाता है, वह स्वाभाविक नहीं, अपितु अन्नमय शरीरादि 
अतीत उपाधियों एवं जीव से अनन्तरता ( अनौपाधिक एकता ) को लेकर हो जाता है, 
अत: आनन्दमय की ब्रह्मरूपता में किसी प्रकार का दोष नहीं रह जाता । 

“मयद' भ्रत्यय विकाराथंक नहीं, अपितु प्रचुराधंक है, क्योंकि “तत्प्रकतवचने मयट्‌” 


" 
।क्‍ 


$ 
आनन्द्मयस्य त्रह्मत्वम्‌ ] हिन्दीसहितभामतोसंचलितम्‌ २१३ 


राथत्वात्‌ । तस्मादन्‍नमयाद्शिब्द्बद्धिकारविषय एवानन्द्मयशब्द इति चेत्‌ , न, 
प्राचुर्याथंडपि मयटः स्मरणात्‌। “तत्पकृतवचने मयद' ( पा० ५४३११) इति हि 
प्रचुरतायामपि मय स्मयते | यथा 'अन्नमयो यज्ञ: इत्यन्नप्रचुर उच्यते, एवमानन्द- 
प्रचुर ब्रह्मानन्द्मय उच्यते । आनन्द्प्रचुरत्वं च त्रह्मणो मलुष्यत्वादारभ्योत्तरस्मिन्दु त- 
रस्मिन्स्थाने शतग्ुण आनन्द इत्युकत्वा अह्मानन्द्स्य निरतिशयत्वावधारणात्‌ । तस्मा- 
त्पाचुर्यार्थ मयद ॥ १३॥। 
तद्भेतुब्यपदेशाच ॥ १४ ॥ 

इतश्व प्राचुर्याथ मयट , यस्मादानन्दहेतुत्व॑ त्रह्मणो व्यपदिशति श्रुतिः-- एव 
होवानन्द्याति! इति । आनन्द्यतोत्यरथः। यो ह्ान्यानानन्द्यति स श्रचुराननन्‍्द्‌ इति 
प्रसिद्ध भवति । यथा लोके यो5न्‍्येषां घनिकत्वमापाद्यति स प्रचुरधन इति गम्यते, 
तद्धत्‌। तस्मात्प्राचुयाथंउपि मयटः संभवादानन्द्मयः पर पवात्मा ॥ १४ ॥ 

मान्त्रव्णिकमेव च गीयते ॥ १५ ॥ 

इतश्थानन्द्मयः पर एवात्मा। यस्मात्‌ अह्विदाप्नोति परम! इत्युपक्रम्य 
“सत्य शानमनन्तं ब्रह्म' ( ते० २४१ ) इत्यस्मिन्मन्त्रे यत्परक्ृतं ब्रह्म सत्यक्षानानन्तविशेष- 
णर्निधा रितम्‌ , यस्मादाकाशादिक्रमेण स्थावरजज्ञमानि भूतान्यजायन्त, यच्च भूतानि 
खृट्ठा तान्यलुप्रविश्य ग्रुह्ययामवस्थितं सर्चोन्तरं, यस्य विज्ञानाय 'अन्योउन्तर 
आत्माउस्योउन्तर आत्मा! इति प्रक्रान्तं, तन्मान्त्रवर्णिकमेव त्रह्मेह गीयते “अन्यो<न्तर 
आत्मानन्द्मयः' ( ते० २५) इति। मन्‍्त्रत्नाह्मणयोश्रेकाथ्थत्वं युक्तम्‌ , अविरोधात्‌। 





भागमती 
अपि च मन्‍्त्रत्नाह्मणयोरपेयोप/यभूतयो: सम्प्रतिपत्तेन्नह्मेवानन्दमयपदा्:, मस्त्रे हि पुनःपुनरन्‍्यो३$- 
न्तर आस्मेति पर ब्रह्मप्याम्तरत्वश्रवणात्तस्पेव चान्योउल्तर आत्मा$तन्‍्दमय इति ब्राह्मणे प्रत्यभिज्ञानात्‌ 
भामती-व्याख्या 

( पा. सू. ५४२१ ) इस सूत्र के द्वारा प्राचु्यर्थ में भी मयट्‌ विहित है, जैसे 'अन्नमयों यज्ञ!”- 
ऐसा व्यवहार उसी यज्ञ के लिए होता है, जिसमें अन्न की प्रचुरता होती है। उसी प्रकार 
मनुष्यादि के आनन्द से उत्तरोत्तर शतगुण आनन्द बढ़ता-बढ़ता ब्रह्मानन्द में पूर्ण हो जाता है । 
“मयद्‌' की प्रचुराथंता श्रुति के उस व्यपदेश से भी सिद्ध होती है, जिसमें ब्रह्म को 
आनन्द का हेतु कहा गया है--'एष ह्यवानन्दयाति” ( त॑. उ. २।७ ) | जो पदार्थ अपने योग 
से ओरों को भी मधुर बनाता है, वह्‌ स्वयं माधुयंमय होता है, जो दूसरों को धनी बनाता है, 
वह 'प्रचुरधनः' कहा जाता है, उसी प्रकार जो दुःखमय प्रपत्च को भी अपने सम्बन्ध से 

आनन्दित करता है, वह आनन्दप्रचुर या आनन्दमय क्यों न होगा ?॥ १२-१४॥ 
[ 'मान्त्र्वाणकमेव च गीयते”--इस सूत्र की व्याख्या में भाष्यकार ने “मन्त्र” पद से 
“सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” ( तै. उ. २११ ) इस वाक्य का ग्रहण करके कहा हैं कि इस मन्त्र 
के द्वारा प्रतिपादित सच्चिदानन्दरूप ब्रह्म की ही प्रत्यभिज्ञा “अन्योज्न्तर आत्मानन्दमय:” 
( ते. उ. २४५ ) इस ब्राह्मण वाक्य में हो रही है, अतः आनन्दमय और सच्चिदानन्द ब्रह्म की 
एकता निश्चित है, क्योंकि मन्त्र और ब्राह्मण की एकार्थपरता होती है--“मन्त्रत्राह्म णयोश्रै- 
कार्थत्वं युक्तमु” । “मन्त्र! का लक्षण है--“'तच्चादकेषु मन्‍्त्राख्या” ( जे. सू. २१।३२) और 
उससे भिन्न वाक्‍्यों को ब्राह्मण कहा जाता है--“शेषे ब्राह्मणशब्द:” ( जै. सू. २११३३ ) । 
इन लक्षणों के अनुसार “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म”-इस वाक्य को 'मन्त्र” कहना दुष्कर है, 
क्योंकि अनुष्ठानोपयोगी पदार्थों के प्रतिपादक या स्मारक वाक्यों को ही याज्ञिकगण मन्त्र 





























ि ब्रह्मचत्रशाइ्रभाष्यम्‌ [ भ. १ पा. १ स्‌. १६ 


अन्यथा हि प्रकृतहानाप्रकृतप्रक्रिये स्थाताम्‌। न चान्नमयादिभ्य इवानन्द्मयादन्यों5- 
न्तर आत्माउमिघीयते । एतन्निष्ठेव च 'सेषा भागवी वारुणी चिद्या'. ( तै० ३६) 
तस्मादानन्दमयः पर एवात्मा ॥ १५॥ 
नेतरोड्नुपपत्ते! ॥ १६ ॥ 

इतश्धानन्द्मयः पर ण्वात्मा । नेतरः । इतर ईश्वरादन्यः संसारी जीव इत्यथेः । 
न जीव आनन्द्मयशब्देनाभिधीयते । कस्मात्‌ ? अनुपपत्तः। आनन्द्मयं हि प्रकृत्य 
अ्यते-- सो5कामयत । बहु स्यां प्रजायेयेति। स तपोउतप्यत। स तपस्तप्त्या | 
इद सर्वमस्जञत , यदिदं किच' ( ते० २६) इति। तज्र प्राक्‍्शरीरायुरत्तरमिध्यानं, 
सृज्यमानानां च विकाराणां स्रष्ट्रव्यतिरेक', सर्वेधिकारसष्टिश्व न परस्मादात्मनो3- 
न्यत्रोपपद्यते ॥ १६॥ 


भाग 
परब्रह्मेवानन्दसयमित्याह सूत्रकार: & अरांजालोद प्र गीयते & । सास्त्रवणिकमेव परं ब्रह्म ब्राह्मण 
प्यानन्दमय हति गीयते इति ॥ १५ ॥ 
अपि चानन्दमयं प्रकृत्य शरीराष्युत्पत्तेः प्राक्‌ ख्रष्टृत्वश्रवणाद्‌ बहु स्थाभिति च॒ सुज्यसानानां 
ख्रष्दु रानन्दमयादभेदअवणादानस्दमयः पर एवेत्याह सृत्रम्‌ & नेतरो$नुपपत्ते: & ५ नेतरो जीव आनन्दमयः, 
तस्यानुपपत्तेरिति ॥ १६ ॥ 





भामती-व्या रखया 
कहा करते हैं, “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म ”--यह वाक्य तो ऐसे ब्रह्म का प्रतिपादक है, जो 
धर्मानुष्ठानादि का उपयोगी नहीं, प्रत्युत विरोधी माना गया है। फलतः “सत्य॑ ज्ञानमनन्तं 
ब्रह्म”--इस वाक्य को गौणरूप से ही “मन्त्र” कहना होगा | जब सूत्र-घटक 'मन्त्रवर्ण' पद 
ओपचारिक या गौणाथंक है, तब अन्नमथादि चार कोशों के प्रतिपादक वाक्य-समूह का 
'मन्त्रवर्ण” पद से ग्रहण करना ही उचिततर है और “अन्योहझत्तर आत्मानन्दमय:”--इस 
वाक्य को तो ब्राह्मण वाक्य कहा ही गया है। इन दोनों में परस्पर उपायोपेयभाव और 
एकार्थपरत्व निश्चित है, जैसे ब्राह्मण वाक्य मन्‍्त्रार्थ का निर्णायक या उपाय होता है, 


वेसे ही 'कोश-वाक्य” भी 'आनन्दमय-वाक्य” की अर्थावगति में उपकारक है, दोनों की प्रतिपाद्य . 


वस्तु में प्रत्यभिज्ञा भी स्पष्ट है--इस आशय को लेकर श्री वाचस्पति मिश्र कहते हैं-- ] मन्त्र- 
वाक्य उपेय ( निर्णेय ) और ब्राह्मण वाक्य उपाय ( निर्णायक होता है । प्रकृत में दोनों वाक्‍्यों 
की एकाथ्-प्रतिपत्ति को ध्यान में रखने से यह स्पष्ट हो जाता है कि आनन्दमय ब्रह्म ही है, 
क्योंकि 'तस्माद्ठा एतस्मादन्योइत्तर आत्मा प्राणमय:? इत्यादि चारों वाक्य-खण्डरूपी मन्त्र 
में प्रयुक्त 'अन्य” और “अन्तर” पद परकब्रह्म के ही समपंक हैं, उसी ब्रह्म की 'अन्यो5न्तर 
आत्मानन्दमय:!--इस ब्राह्मण में प्रत्यभिज्ञा हो रही है, अतः 'आनन्दमय” शब्द से परब्रह्म 
का ही ग्रहण करना चाहिए, ऐसा सूत्रकार का कहना है-“मन्त्रवणिकमेव च गीयते” अर्थात्‌ 
मान्त्रवणिक परब्रह्म ही उक्त ब्राह्मण वाक्य में 'आनन्दमय” पद के द्वारा अभिहित होता है। 
[ मिश्रजी के मन्त्र भाग में ब्राह्मण की सन्निधि और सन्निथि-प्रयुक्त प्रत्यभिज्ञा का जेसा 
सामझस्य है, वेसा सच्चिदानन्दात्मक ब्रह्म का उद्बोधकत्व स्पष्ट नहीं, जेसा कि भाष्यकार 
का मन्त्रवर्ण है ]॥ १५ ॥ 

“आनन्दमय' का प्रकरण आरम्भ करके जीव के शरीरादि की उत्पत्ति से पहले ही 
कामना, ईक्षण और खष्टृत्व का प्रटिपादत किया गया है--'सो5कामयत, बहु स्याम्‌ प्रजायेय, 
स तपोक्षप्यतत, स तपस्तप्त्वा इदं सर्वेमसृजत” ( ते. उ. २।६ ) । सृष्टि के रचयिता का आनन्द- 











| ब्रह्मत्वम ] हिन्दीसद्दितभामतोसंचलितम्‌ श्श्ष 


भेदव्यपदेशाच्च ॥ १७ ॥ 

इतथ्थव नानन्द्मयः संसारी । यस्मादानन्दमयाधिकारे-'रसो वे सः। रखंह्य- 
वाय॑ लव्ध्याउनन्दी मवति' ( ते० २७७ ) इति जीवानन्दमयौ भेदेन व्यपदिशति। नहि 
लब्घैव लब्धव्यो भवति | कर्थ तहिं 'आत्माउन्वेष्व्यः', 'आत्मछाभान्न पर विद्यत! 
इति भ्रतिस्सखती ? यावता न लब्धेव लब्धव्यों भवतीत्युक्तम्‌ | बाढम्‌ , तथाप्यात्मनों 
उप्रच्युतात्ममावस्येच सतस्तस्वानवबोधनिमित्तो मिथ्ये देहादिष्वनात्मस्वात्मत्व- 
निश्चयों लौकिको दृ्ः। तन दवेहाविभूतस्यात्मनो5प्यात्माउनन्विष्टो<स्वेष्टव्यो 5लब्धो 
लव्धब्योइभ्रतः भ्रोतव्यो3मतो मन्तव्यो3विज्ञातो विज्ञातव्य . इत्यादिभेद्व्यपदेश 
उपपद्यते। प्रतिषिध्यत एवं तु परमार्थतः सर्वज्ञात्परमेश्वरादन्यों द्रष्टा भ्रोता वा 

भामती 

& भेदव्यपदेशाच्च ७ । रसः सारो ह्ायमानन्दमप आत्सा रसं होवाय रूब्ध्वा$$नन्‍दीभवतीति । 
सो$यं जीवात्मनों लब्धुभाव अ/नन्‍्दमयस्ण च॒ रूभ्यता नाभेद उपपद्यते। तस्मादानन्दम्यस्य जोवात्मनो 
भेदे परब्रह्मर्ब॑ सिद्ध भवति । चोदयति #% कथ॑ तह इति ७ । यदि लब्धा न रूव्धव्यः, कथं तहि 
परमात्मनो वस्तुतो$भिम्नेन जीवात्मना परमात्मा लूभ्यत इत्यथ्थं:। परिहरति & बाढं तथापि इति & | 
सत्यं परभार्थतो$भेदेध्प्पविद्या रोपितं भेदमुपा ्रित्य लब्धू उब्धव्यभाव उपपच्चते । जीवो ह्मविद्यया परग्रह्मणो 
भिन्नो दक्शितः, न तु जीवादपि । तथा चानम्वम्यश्रेज्जीोवो न जीवस्थाविद्ययापि स्‍्वतों भेदों दर्शित 
इति न च लब्धुलब्धव्य भाव इत्यथं: । भेदाभेदों च॒ न जोवपरब्रह्मणोरित्पुक्तमघस्तात्‌ । स्पादेतत्‌ -- यथा 
परमेश्वरादभिन्नो जीवात्मा द्रष्टा न भवत्येवं॑ जीवात्मनो5पि द्र॒ष्दुनं भिन्नः परमेश्वर इति जीवस्या- 

भामती-व्याख्या 

मयात्मा से अभेद-प्रतिपादन यह सिद्ध करता है कि “नेतरोश्नुण्पत्तेः” | इतर अर्थात्‌ ब्रह्म 
से भिन्‍न जीव को आनन्दमथ नहीं कहा जा सकता, क्‍योंकि शरीरादि की उत्पत्ति से पहले 
उसमें अभिध्यान और सृष्टि-कतूंत्व की उपपत्ति नहीं हो सकती ॥ १६॥ 

आनन्दमय को अभिलक्ष्य करके कहा गया है--“ रसो वे सः, रसं ह्ोवायं लब्ध्वानन्दी- 
भब्नति” ( तै. उ. २७७ ) अर्थात्‌ आनन्दमयात्मा वह आंनन्दरस है, जिसको प्राप्त करके यह 
( जीव ) आनन्दित हो जाता है । जीवात्मा जब उस आनन्दमय का लरूब्धा ( प्रापक ) और 
आनन्दमय लब्धव्य है, इस प्रकार जीव और आनन्दमय का भेद-प्रतिपादन यह सिद्ध करता 
है कि आनन्दमय जीव नहीं । 

शुज्ञा-यदि लग्धा लब्धध्य नहीं होता, तब श्रुति और स्मृति में जीव के लिए अभिन्‍न- 
स्वरूप परमात्मा को अन्वेष्टव्य ( गवेषणीय ) क्यों कहा है ? 

समाधान - यद्यपि जीवात्मा और परमात्मा का वस्तुतः अभ्ेद है, तथापि अविद्या 
के द्वारा आपादित भेद को लेकर लब्धृत्व और रूब्धव्यत्व की उपरपत्ति हो जाती है अर्थात्‌ 
देहादि-तादात्म्यापन्त आत्मा प्रापक और सर्वोपाधि-रहित आत्मा लब्धव्य हो जाता है। 
आशय यह है कि अविद्या के द्वारा जीव को ब्रह्म से ही भिन्‍न दर्शाया गया है, जीव से जीव 
को भिन्‍न नहीं कहा गया है, यदि आनन्दमय को जीव कहा जाता है, तब जीव की अविद्या 
के द्वारा वह स्वयं अपने से भिन्‍न कयोंकर सिद्ध होगा ? भेद के विना जीव में लब्धुत्व और 
आननन्‍्दमय में लब्धव्यत्व नहीं बंन सकता । जीव और ब्रह्म का भेदाभेद पहले ही खण्डित हो 


का है 
5 शज्ञा-जेसे परमात्मा से भिन्‍न जीवात्मा द्रष्टा नहीं होता, वैसे ही जीवात्मारूप द्रष्टा 
से परमेश्वर भिन्‍न नहीं, अतः जीव यदि अनिर्वाच्य है, तब परमेश्वर भी अनिर्वाच्य ही हो 




















प्यि आअआसूतजशाहरभाष्यम्‌ [ अ. १ पा. १ खू. १९ 


नान्‍यो5तो 5स्ति द्वष्टा' ( बू० ३७।२३ ) इत्यादिना। परमेश्वरस्त्वचिद्याकल्पिताच्छा 
रोरात्कतुर्भोक्त्विज्ञानात्माख्यादन्यः। यथा मायाविनश्चमंखइ्षधरात्सजेणाकाशमधिरो 
हतः स एवं मायावी परमाथरूपो भूमिष्टोउन्‍्यः | यथा वा घटाकाशाहुपाधिपरिच्छि- 
न्नादजुपाधिरपरिच्छिन्न आकाशोउन्यः । इंदर्श च विज्ञानात्मपरमात्ममेद्माशित्य 
'नेतरोनुपपत्त:', 'भेदव्यपदेशाश्व' इत्युक्तम्‌ ॥ १७॥ 
कामाच्च नानुमानापेक्षा ॥ १८ ॥ 

आनन्द्मयाधिकारे च 'सो5कामयत बहु स्यां प्रजायेय' ( ते० २।६ ) इति काम 
यितृत्वनिदृशान्नानुमानिकमपि सांख्यपरिकल्पितमचेतन प्रधानमानन्द्मयत्वेन कारण 
त्वेन वापेक्षितव्यम्‌ । 'ईक्षतेनाशब्दम! (ज० स्‌ू० ११५) इति निराकृतमपि प्रधान पूर्च- 
सूत्रोदाहतां कामयित्त्वश्र॒ुतिमाशित्य प्रसन्ञात्पुनर्निराक्रिते गतिसामान्यप्रपश्च- 
नाय ॥ १८ ॥ 

अस्मिन्नस्य च तथ्योगं शास्ति ॥ १९ ॥ 

इतश्व न प्रधाने जीवे वानन्द्मयशब्दः | यस्माद्स्मिन्नानन्दमये प्रकृत आत्मनि 

प्रतिबुद्धस्याउस्य जीवस्य तद्योगं शास्ति | तदात्मना योगस्तद्योगः, तद्भावापक्तिः। 
भामती 

निर्वाच्यत्वे परमेश्वरोः्प्यनिर्वाच्यः स्थात्‌ तथा चर न वस्तु सन्नित्यत आह & परमेइवरस्त्वविद्याकल्पि- 
तादु इति ७ । रजतं हि समारोषितं न शुक्तितो भिद्यते। नहि तड्ेंदेनामेदेन वा शाक्यं निर्वेक्तं, 
शुक्तिस्तु परमाथंसती निवंचनीयानिबंचनीयाद्रजताडडूद्यत एवं । अतन्नेव सरूपमात्र दृष्टान्तमाह & यथा 
सायाविन इति ७ । एतदपरितोषेणात्यन्तसंरूपं दृष्टान्तमाह्‌ & यथा वा घटाकाश्ाद्‌ इति &। शेषमति- 
रोहितायंम्‌ ॥ १७-१९ ॥ 








भामती -व्याख्या 

जायगा । अनिर्वाच्य होने पर परमार्थंसत्‌ क्योंकर रह सकेगा ? 
समाधान --उक्त शद्भा का समाधान करते हुए भाष्यकार ने कहा है- “परसेश्वरस्तु 
अविद्याकल्पितात्‌ शारीरात्‌ कर्तुभोक्तुविज्ञानात्माख्यादन्य:” । जैसे शुक्ति में समारोपित रजत की 
सत्ता शुक्ति की सत्ता से भिन्‍न नहीं, किन्तु शुक्ति की सत्ता रजत की सत्ता से भिन्न होती है, बसे ही 
जीवरूप अध्यस्त पदार्थ अपने अधिष्ठानभूत परमेश्वर से भिन्‍न नहीं, किन्तु परमेश्वर अपने में 
अध्यस्त जीव से भिन्न पारमाथिक है। इसके अनुरूप दृष्टांत प्रस्तुत किया जाता हैं-“यथा माया- 
विनः चमंखड्भ धरात्‌ सूत्रेणाकाशमधिरोहत: स एवं मायावी परमाथंरूपो भूमिष्ठोउन्यः” । जसे 
एक ही ऐन्द्रजालिक अपने वास्तविक रूप में भूमि पर खड़ा है और काल्पनिकरूप के द्वारा 
आकाश में छटक रहे एक सूत पर चढ रहा है । वहाँ उसके काल्पनिक रूप से उसका भूमि 
पर अवस्थित वास्तविक रूप भिन्‍न होता है, वैसे ही जीव से ब्रह्म भिन्‍न होता है। अन्य 
अनुरूप दृष्ठान्त दिखाया जाता है --“यथा वा घटाकाशाद उपाधिपरिच्छिन्नाद्‌ अनुपाधिरपरि- 
ौचिछत्न आकाशोज्न्य:” । जेसे घटादि उपाधियों से परिच्छिन्त आकाश की अपेक्षा अनवच्छिन्न 
आकाश भिन्‍न होता है. वँसे ही जीवरूप अवच्छिन्त चेतन की अपेक्षा ब्रह्महप अनवच्छिन्न 
चेतन भिन्‍न होता है । शेष भाष्य अत्यन्त सुबोध है। [“कामाच्च नानुमानापेक्षा”--इस सूत्र 
द्वारा “सो&कामयत बहु स्यां प्रजायेय” ( ते. उ. २६ ) इस श्रुति में निर्दिष्ट कामयितृत्वा- 
नुपर्पत्ति दिखाकर प्रधान तत्त्व की आनन्दमयता का खण्डन किया गया। “अस्मिन्नस्थ च 
तद्योगं शास्ति”--यह सूत्र कहता है कि मोक्षावस्था में जीव आनन्दमय तत्त्व से तादात्म्य 


स्थापित कर लेता है, अतः तादात्म्प के अतुयोगी का अपने प्रतियोगी से भिन्‍न होना स्वाभा- 





ध् ब्रह्मत्यम्‌ ] 'हिन्दीसहितभामतोसंवलितम्‌ २१७ 


मुक्तिरित्यथः | तद्योगं शास्ति शाखमम्‌--यदा छोवष पएतस्मिन्नदश्येउनात्म्येडनिरुक्ते3- 
निलयने<भर्य॑ प्रतिष्ठां घिन्द्ते, अथ सो3भयं गतो भवति | यदा छोवेष एतस्मिन्लु- 
द्रमन्तरं कुरुते, अथ तस्य भय भर्वात! ( त० २७ ) इति। पतदुक्त भवति-यदैत- 
स्मिन्नानन्दमयेट्पमप्यन्तरमतादात्म्यरूपं पश्यति, तदा संसारभयान्‍न निवतेते। यदा 
त्वेतस्मिन्नानन्द्मये निरन्तरं तादात्म्येन प्रतितिष्ठति, तदा संसारभयान्षिवर्तत इति। 
तच्च परमात्मपरिश्रहे घटते, न प्रधानपरिभ्रह्े जीवपरिशभ्रहे वा। तस्मादानन्द्मयः 
परमात्मेति स्थितम्‌ | 
इद त्थिह् वक्तव्यम--स वा पएष पुरुषो<न्नरसमयः | “तस्माद्दा एतस्माद- 
न्नरसमयाद्न्‍्योउन्तर आत्मा प्राणमय” तस्मात्‌ “अन्योउन्तर आत्मा मनो- 
मयः तस्मात्‌ 'अभ्योन्तर आत्मा विज्ञानमय” ( ते० २।११,२,३,७ ) इति च विकाराथें 
मयटप्रवाहे सत्यानन्द्मय एवाकस्माद्थेजरतीयन्यायेन कथमिव मयठः प्राचुर्योर्थिस्व॑ 
ब्रह्मचिषयत्व॑ चाश्रीयत इति ? मान्त्रवर्णिकब्रह्माघिकारादिति चेत्‌ ,-न, अश्नमयादीना- 
मपि तहि ब्रह्मत्वप्रसज्ः। अत्ाह - युक्तमन्नमयादीनामत्रह्मत्वं, तस्मात्तस्मादान्तरस्या- 
न्तरस्यान्यस्थान्यस्यात्मन उच्यमानत्वाद्‌ , आनन्द्मयात्त न कश्चिद्न्य आन्तर आत्मो- 
भामती 
स्वमृतपरिपग्रहा्थमेकदेशिमतं दृषयति ७ इदं त्विह वक्तव्यम्‌ इति ७। एष ताबबदुत्स्गों बत्‌-- 
ब्रह्य पुरछ॑ प्रतिष्ठित ब्रह्मशब्दात्प्रतीयते । 
विशुद्धं ब्रह्म, विकृत॑ त्वानन्दसयशब्दत: ॥ 








_ ,भामती-व्याख्या हे 
विक है। आशय यह है कि 'यदा ह्यवैष एतस्मिन्‌ अहृश्येः्तात्म्येडनिरुक्तेशनिलयने5भयं प्रतिष्ठां 
बिन्दते” (ते. उ. २७ ) इस श्रुति के द्वारा भआनन्दमय पदाथं के साथ जो जीव की 


तद्रूपापत्ति दिखाकर मुक्ति का स्वरूप दिखाया गया है, वह तभी उपपन्‍्त हो सकता है, जद 
कि आनन्दमय पदाथ को ब्रह्मरूप माना जाय ]॥ १७-१९॥ 


एकदेशी के मत का निरास ८ 

कथित एकदेशी के मत में यह प्रश्न उठता है कि “सवा एप पुरुषो&स्नरसमय:” 
( तै. उ. २॥१ ), “तस्माद्वा एतस्मादन्नरसमायाद्‌ अन्योउन्तर आत्मा प्राणमयः” (तै. उ. २२), 
“तस्माद्वा एतस्मात्‌ प्राणमग्राद्‌ अन्योउल्तर आत्मा मनोमयः” (तै, उ. २३ ), “तस्माद्दा 
एतस्मान्मनोमयाद्‌ अग्यो5त्तर आत्गा विज्ञानमय:” (ते. उ, २४), “तस्माद्वा एतस्माद्‌ 
विज्ञानमयाद्‌ अन्योहन्तर आत्मा आनन्दमयः” (ते. उ. २४४) यहाँ सब पाँच वाक्यों में 'मयट्‌' का 
प्रयोग हुआ है, पूर्व के चार दाक्‍ों में तो 'मगट्‌' विकाराथ्थंक है. किन्तु पद्चम वाक्य में 'मयट्‌' 
प्राचुर्याथंक मान लिया गया, एह वयों ? विकाराथंक “मयट्‌' के प्रवाह में अकस्मात्‌ एक मयद्‌ 
को प्राचुर्या्थंक वर्योंकर माना जा सकता है? यहाँ तो 'अरधजरतीय” न्याय लागू होता है 
[ अधेजरती यस्याय का स्पष्टीकरण ढरते हुए सोमेश्वर भट्ट कहते है--“केनचित्पाशुपतेन सबव॑- 
जरत्या यौषितो5त पभोग्यत्वात्‌ सबेतरु्याभ्र बृद्धेप्यरुचिप्रसद्भाद्‌ अधंजरत्यानयने दूतेः प्रेषित:” 
( भ्या. सु. पृ. १३५ ) । आधी बूढ़ी और आधी तरुणी स्त्री का निर्माण या अन्वेषण जैसे 
असंगत है, वेसे ही एक प्रवाह में पठित कुछ मयद्‌ प्रत्ययों को विकाराथंक और कुछ को 
प्राचुर्याथंक मानना असंगत है। इस न्याय के लिए 'आधघा तीतर और आधा बटेर” की कहावत: 


प्रचलित है ]। 
ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठेति ब्रह्मशब्दात्‌ प्रतीयते । 
विशुद्धं ब्रह्म विक्ृत॑ त्वानन्दमयशब्दतः ॥ 
श्ष 











| 








२१८ ब्ह्मखत्रशाह्लरभाष्यम्‌ [ अ. १ पा. १ स्‌. १९ 


च्यते, तेनानन्द्मयस्य ब्रह्मत्वम्‌ , अन्यथा प्रकृतहानाप्रकृतप्रक्रियाप्रसज्ञादृति । अन्नो- 
च्यते,- यद्यप्यज्षमयादिभ्य इवानन्दमयादन्योन्‍्तर आत्मेति न श्रयते, तथापि नाननन्‍्द 
मयस्य ब्रह्मत्वं, यत आनन्द्मयं प्रकृत्य श्रयते-“तस्य प्रियमेव शिरः । मोदो दक्षिणः 

+ ' प्रमोद उत्तरः पक्ष+। आनन्द आत्मा | ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा' ( ते० २५) इति। 
तत्न यद्‌ ब्रह्म मन्त्रवण प्रक्तम--सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म इति, तदिह ब्रह्म पुच्छे 
प्रतिष्ठा? इत्युच्यते । तद्धिजिज्ञापयिषयेवान्नमयाद्य आनन्द्मयपयन्ताः पश्च कोशाः 
कबल्प्यन्ते । तञ कुतः प्रकृतहानाप्रकृतप्रक्रियाप्रसज्ृः ? नन्‍्वानन्द्मयस्यावयवत्वेन 
ब्रह्म पुच्छ॑ प्रतिष्ठा? इत्युउ्यतते, अन्षमयादीनामिव 'इदं पुच्छु प्रतिष्ठा इत्यादि । तन्न कर्थ 
ब्रह्मणः स्वप्रधानत्वं शक्‍यं विज्ञातुम्‌ ? प्रक्तत्वादिति त्रुमः। नन्‍्चवानन्द्मयावयचत्वे- 
नापि त्रह्मणि विज्ञायमाने न प्रकृतर्व॑ हीयते, आनन्वमयस्य त्रह्मत्वादिति । अन्नोच्यते,- 
तथा सति तदेच ब्रह्मानन्द्मय आत्मा5वयवी, तदेव च ब्रह्म पुच्छ॑ प्रतिष्ठावयव इत्यः 
सामअ॒स्यं स्यात्‌। अन्यतरपरिस्रहे तु युक्त ब्रह्म पुच्छ॑ प्रतिष्ठा! इत्यत्रेव त्रह्मनिद्श 
आश्रयितु, ब्रह्मशब्द्संयोगात्‌ ; नानन्द्मयवाक्ये ब्रह्मशब्द्संयोगाभावादिति । अपिच 
ब्रह्म पुच्छ॑ प्रतिष्ठ? इत्युक्त्वेदमुच्यते,-- 'तद॒प्येष इलोको भवति। असन्‍्नेव स 
भवति । असद्‌ ब्रह्मति बेद चेत्‌। अस्ति ब्रह्मति चेद्वेंद। सनन्‍्तमेनं ततो विद्ुरिति 
(ते० २६) । अर्स्मिश्व इलोकेउनमुरृष्यानन्द्मयं, ब्रह्मण एव भावाभाववेदनयोगुणदोषा 
भिधानाद्‌ गम्यते “ब्रह्म पुच्छ॑ प्रतिष्ठा? इत्यत्न ब्रह्मण एव स्वप्रधानत्वर्मित । न चानन्द- 
मयस्यात्मनो भावाभावशश्ञा युक्ता; प्रियमोदादिविशेषस्यानन्दमयस्यथ सर्वलोकप्रसिद्ध- 
त्वात्‌ । कर्थ पुनः स्वप्रधानं सद्ब्रह्म, आनन्द्मयस्य पुच्छत्वेन निर्दिश्यते- त्रह्म पुच्छ 
प्रतिष्ठा! इति ? नंष दोषः; पुच्छवत्पुच्छं, प्रतिष्ठा परायणमेकनीर्ड लोकिकस्यानन्द- 
जञातस्य ब्रह्मनन्द॒ इत्येतद्नेन विचक्ष्यते, नावयवत्वम्‌ ; 'एतस्येवानन्द्स्यान्यानि 
भूतानि मात्रामुपजोवन्ति? ( बृह० ४।३४।३२ ) इति श्रत्यन्तरात्‌। अपि च आनन्द्मयस्य 
ब्रह्मत्वे प्रियाद्यययवत्वेन सविशेषं ब्रह्माभ्युपगन्तव्यम्‌ , निर्विशेयं तु ब्रह्म वाक्यशेषे 
अयते; वाडःसनसयोरगोचरत्वाभिधानात्‌ू--यतो वाचो निवर्तन्ते अप्राप्य मनसा 
सह । आनन्द ब्रह्णो विद्वान्नो विभेति कुतश्वनेति! ( ते० २९ )। अपि चर आनन्द 
प्रचुर इत्युक्त5पि दुःख्लास्तित्वमपि गम्यते; प्राचुयेस्य लोके प्रतियोग्यल्पत्वापेक्षत्वात्‌ | 
तथा च सति “यत्र नान्यत्पश्यति नानन्‍्यच्छणोति नान्यद्धिजानाति स भूमाः (9।२४।१) 
इति भूम्नि त्रह्मणि तद्य्गतिरिक्ताभावश्चतिरुपरुध्येत । प्रतिशरीरं च॒ प्रियादिभेदादा- 
ननन्‍्दभयस्याप अभिन्नत्वम्‌ , त्रह्म तु न प्रतिशरीरं भिद्यते; 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म 
( तत्ति० २।१ ) इत्यानन्त्यश्न॒तेः, 'एको देवः सर्वभूतेषु गृढ़ सर्वव्यापी सर्वेभूतान्त 
रात्मए ( श्वे० ६११ ) इति च श्र॒त्यन्तरात्‌ । न चानन्द्मयस्याभ्यासः श्रयते, प्राति 


भामती 
तत्र कि पुच्छपदसमभिव्याहारावश्षमया दिषु चास्थावयवपरत्वेन प्रयोगादिहाप्यवयवपरत्ह्वात्‌ पुच्छ- 


पदस्य तत्समानाधिकरणं ब्रह्मपवपि स्वायंत्वागेत कथब्विदवयवपरं व्याख्यायता£ ? आनन्दमयपद॑ 





भामती-व्याख्या 
[ ब्रह्म” शब्द ओर “आनन्दमय” शब्द पर ध्यान देने से प्रतीत होता है कि 'ब्रह्म” शब्द से 


अविक्ृत विशुद्ध चिदात्मा की एवं “आननन्‍्दमय” शब्द से आनन्द के विकारभूत पदार्थ की 
प्रतीति होती है, अतः पक्त दोनों शब्दों का सामानाधिकरण्य क्योंकर सम्भव होगा ? ] यहां 
यह सन्देह होता है कि 'पुच्छ' पद का “ब्रह्म” पद के साथ समभिव्याहार एर्व अन्नमयादि का 





न ब्रह्मत्वम्‌ ] हिन्दोसहितभामतीसंवलितम्‌ २१९ 


पदिकार्थमात्रमेव हि सर्वेत्राभ्यस्यत्ते--'रसो वे सः, रख॑ होवायं लब्ध्या3नन्‍्दी- 
भवति, को हावान्यात्कः प्राण्यात्‌ , यदेष आकाश आनन्‍्दो न स्थात'। 'सेपा3उन- 
न्द्स्य मोमांसा भवति! । “आनन्द त्रह्मणो विद्वान्न बिभेति कुतश्चनेति' ( ते० २।७,८,९ ) 
“आनन्दो जह्ोति व्यजानात' ( ते० ६६ ) इति च । यदि च आनन्द्मयशब्दस्य तह्म- 
विषयत्व॑ निश्चित भवेत्‌ , तत उत्तरेष्वानन्दमात्रप्रयोगेप्वप्यानन्द्मयाभ्यासः करुण्येत । 
न त्वानन्द्मयस्य ब्रह्मत्वमस्ति, प्रियशिरस्त्वादिभिहृतुभिरित्यवोचाम | तस्माच्छुत्यन्तरे 
“विशानमानन्द ब्रह्म' (बू० ३९१८ ) इत्यानन्द्प्रातिपद्किस्थ त्रह्मणि प्रयोगद- 
शैनात्‌ । “यदेष आकाश आननदो न स्याद' इत्यादिज्ैल्विषयः प्रयोगो न त्वानन्द्मया- 
भ्यास इत्यवगन्तव्यम्‌ । यस्त्वयं मयडन्तस्येवानन्द्शब्दस्याभ्यासः--'एतमानन्द्मय- 
मात्मानमुपसंक्रामति' ( तें० ८ इत्ति, न॒तस्य ब्रह्मविषयत्वमस्ति, विकारात्मना- 
मेवान्नमयादीनामनात्मनामुपसंक्रमितव्यानां प्रवाहे पतितत्वात्‌। नन्‍्वानन्द्मयस्थोप- 


भामती 
चान्नमयाविविकारवाचिप्रायपठितं विक्ारवाचि वा, कथश्वित्‌ प्रचुरानस्दवालि वा ब्रह्मण्यप्रसिद्धं फया- 
चिद्‌ वृत्त्या ब्रह्मणि उपास्पायताम्‌ ? आनन्दपदाभ्यासेन च ज्योतिष्पदेनेव ज्यो।तष्टोम आनन्दमयों लरूचपताम्‌, 
उतानन्दसयपद विकाराथंमस्तु, अह्यापदं च ब्रह्माण्येव स्वार्थेडस्तु, आनम्दपदाभ्यासश्र स्वार्थे, पुच्छपद- 
सात्रमवयवप्रायलिखितम धिकरणपरतया व्याक्रियतामिति कृतबुद्धव एवं विदाड्कुब॑न्तु । तत्र 
प्रायपाठपरित्यागो मुख्यत्रितयलद्भधूनम्‌ । 
पूर्वश्मिल्तुत्तरे पक्षे प्रायपाठस्थ बाधनम्‌ ॥ 
पुच्छपदं हि वालधो मुख्य सदानन्दमयावयवे गोणमेवेति मुख्यशब्वाथंलद्भनम्‌ अवयवपरतायाम- 
घिफरणपरतायां च॒ तुल्पम्‌ । अवयवप्रायलेखबाधश्र विकारप्रायलेखबाधेन तुल्पः । ब्रह्मपदमानन्दमयपदम्‌ 


भामती-बव्याख्या 

प्राय-पाठ देख कर क्या यह मात लिया जाय कि अवयवार्थक पुच्छे पद-समभिव्याहत "ब्रह्म 
पद अपने विशुद्धचिदात्मरूप वाच्याथं को छोड़ कर अवयबरूप अथे को कहता है? या 
“आनन्दमय” पंद विकाराथक पदों के प्रवाह में पठित होने केश्कारण विकार-वाची है? या 
किसी प्रकार प्रचुर आनन्द का वाचक है? या ब्रह्म में अप्रसिद्ध होने पर भी किसी वृत्ति 
के द्वारा ब्रह्मपरक है ? या ज॑से अभ्यस्त “ज्योति पद की ज्योतिष्टोम में लक्षणा होती है, वैसे 
ही अभ्यस्त आनन्द! पद की आनन्दमय में लक्षणा की जाय? अथवा “आनन्दमय” पद 
विकाराथथंक ही रहे, ब्रह्म' पद भी अपने स्वाथंभूत ब्रह्म का ही वाचक रहे, आनन्द” पद 
का अभ्यास भी अपने स्वाथंमात्र का समपंक रहे, केवल 'पुरछ' पद अवयवाथ्थेक पदों के प्रवाह 
में प्रविष्ट होने के कारण अधिकरणाथंक मान लिया जाय ? इन प्रश्नों पर विवेचकों को अपना 
विचार प्रस्तुत करना चाहिए । उन पक्षों में -- 

प्रायपाठपरित्यागों मुख्यत्रितयलद्भूनम्‌ । 

पु्व॑स्मिन्नुत्तरे पक्षे प्रायपाठस्य वाधनम्‌ ॥ 
[ 'मयट' प्रत्यय विकारार्थ में, 'ब्रदा' शब्द ब्रह्मरूप अथ्थ में और अभ्यस्यमान आनन्द” शब्द 
प्रकृत्य में स्वभावत: मुख्य है, इन तीनों स्वभावों का पूवे पक्ष में उल्लद्भून और 'आनन्दमय! 
पद का विकाराथ॑ंक पदों के प्राय में पाठ उपेक्षित हो जाता है । उत्तर पक्ष में केवल 'पुच्छ! पद 
का अवयव-प्राय-पाठ बाधित होता है, मुख्या्थंक तीचों पदों पर किसी प्रकार का आघात नहीं 
भाता ] अर्थात्‌ 'पुच्छ' पद पशु की बालधि ( लाडगुल ) में मुख्य होकर आनन्दमय के 
अवयवार्थ में गौण ही माना जाता है। मुख्य शब्दार्थ का उल्लड्भन अवयवपरता और 





२२० ब्रह्मसूत्रशाइ्टरभाष्यम्‌ (अ- १पा. १ ख्‌. १० 


संक्रमितव्यस्यान्नमयाद्ववत्रह्मत्वे सति नेव विद्युषो ब्रह्मप्राप्तिः फर्ल निर्दिष्ट भबेत्‌। 
जैंष दोष), आनन्दमयोपसंक्रमणनिदंशेनंब पुच्छप्रतिष्ठाभतत्रह्मप्राप्तेः फलस्य निर्दिष्ट- 
स्वात्‌ । 'तदष्येष श्लोको भवति । यतो वाचो निवतन्ते” इत्यादिना च॒ प्रपल्च्यमान- 
त्वात्‌ । या त्वानन्दमयसंनिधाने 'सोउकामयत बहु स्यां प्रजायेयेति' इयं भ्रुतिरुदा- 
हता, सा “ब्रह्म पुच्छु प्रतिष्ठा' इत्यनेन संनिहिततरेण ब्रह्मणा संम्वध्यमाना नानन्दू- 
मयस्थ ब्रह्मतां प्रतिबोधयति । तद्पेक्षत्वाच्चोत्तरस्य अन्थस्य 'रसो वे सः इत्यादेना- 
नन्‍्द्मयविषयता । नज्ञु 'लोउकामयत' इति ब्रह्मणि पुलिज्ञनिदेशों नोपपद्यते। नायं 
दोषः, तस्माद्दा एतस्मादात्मन आक्राशः संभूतः इत्यत्र पुंलिज्ञनाप्यात्मशब्देन 
ब्रह्मणः प्रक्ृतत्वात्‌ । या तु भागवी वारुणी विद्या 'आनन्‍्दों खह्मोतिं व्यजानाद' इति, 
तस्यां मयडश्रवणात्‌ , प्रियशिरस्त्वाद्यश्रवणाच्च युक्तमानन्दस्य ब्रह्मत्वम्‌ । तस्मादणु- 
मात्रसपि विशेषमनाभ्रित्य न स्वत एवं प्रियशिरस्त्वादि ब्रह्मण उपपद्चयते । नचेह 
सविशेष ब्रह्म प्रतिपिपादयिषितं, बाहुमनसगोचरातिक्रमश्रुतेः। तस्मादत्षमयादिष्वि- 
भामती 

आनन्वपदसिति त्रितयलड्भुनं त्वधिकं, तस्मान्मुख्यत्रितयऊुद्धनादसाधीयान्‌ पु: पक्षः। सुख्यत्रयानु- 
गुष्येन तूत्तर एव पक्षों युक्तः | अपि चानन्दमयपदस्प बह्मार्थत्वे ब्रह्म पुच्छश्नोति न समझसम्‌। नहि 
तदेबावयव्यवयवश्वेति युक्तम्‌ । आधारपरत्वे च पुच्छदब्दस्प प्रतिष्ठेत्येतब्प्युपसक्नतरं भवति । आनन्द" 
मयस्य चान्तरत्वमन्नसयादिकोशापेक्षया । ब्ह्मणस्त्वान्तरत्वर:तन्‍्दमयादर्थाद्‌ गम्बत इति त्र श्रुत्योक्तम्‌ । 
एवं चान्नसयादिवदानन्दसयस्य प्रियाद्यवयवयोगों युक्त: । वाहूमनसामोचरे तु परब्रह्मण्युपा धिमस्तर्भाव्य 
प्रियाद्यययवयोगः प्राचुय्य व क्लेशेन व्यास्यायेयाताम्‌ । तथा चर सान्त्र्वाणिकस्य ब्रह्मण एवं ब्रह्म पुच्छ 
प्रतिष्ठेति स्वप्रधानस्थाभिधानात्‌ तस्येबाधिकारों नानन्‍्वमवस्येति । सोइकामपतेत्याद्या अपि श्रुतयो बरह्म- 
विषया नानन्‍्दसयविषया इत्यर्थसंक्षेपः । सुग्षमन्‍्यत्‌ ॥ 





भामती-व्याख्या 

अधिकरणाथंपरता--न दोनों पक्षों थे सभान है । अवयबधथक यदों के प्राय-पाठ का बाघ 
विकाराथंक पदों के प्राय-पाठ़-बांध के तुल्य है, किन्तु “ब्रह्म' पद, आनन्दमय” पद और 
“आनन्द” पद--तीनों की मुख्याय॑त्ा क। बाब अधिक होता है, अतः मुख्य त्रितव का उल्लद्भून 
होने के कारण पूर्व पक्ष अयुक्त और मुख्य-त्रितम का पोषक होने के कारण उत्तर पक्ष श्रेष्ठ है। 

दूसरी बात यह भी कि 'आनन्दमय' पद को ब्रह्माथंक मानने पर “ब्रह्म पुच्छम्‌-- 
इस वाक्य का सामञ्जस्य नहीं बेठता, क्योंकि वही ब्रह्म अवयती भी ओर अपना अत्रयव भी 
हो--ऐसा सम्भव नहीं । 'पुच्छ” शब्द को आवारपरक मानने पर '्रतिठा' पद भी उपपन्नतर 
हो जाता है । आनन्दमय में अभ्यन्तरता का 9तियादव अद्षमथाईद कोश की अपेक्षा किया 
जा सकता है। ब्रह्म में सर्वान्तरता तो अर्थात्‌ सद्ध हो जाता है, भेतः श्रुति ने उसका 
अभिधान नहीं किया । इस प्रकार अन्नमथादि के समाल आनन्द्सत + प्रियादि अवयवों का योग 
और प्राचुय का समन्वय हो सकता है, किन्तु यह सुकर नहीं, अपिदु वलेश.-स्ाध्य है । फलत: 
“सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म?-इस मन्त्रवर्ण में प्रस्तावित अह्म का हा “ब्रह्म पुच्छे प्रतिष्ठा”--यहाँ 
पर मुख्यतः अभिधान किया गया है, वही अधिकृत है, आनल्दपद नहीं । “सोध्कामयत”” 
( है. उ. २।६ ) इत्यादि श्रुतियाँ भी ब्रह्म को ही डिषय करते। हैं, आमन्दमय को नहीं । शेष 








भाष्य सुगम है। (यह जो शब्भा होती है कि ब्रह्म! पद नपुंसक लिझ्ञ है, उसका 
“सो5कामयत”--यहाँ पुँल्लिज्ञरूप से निर्देश बयोंकर हागा ” उस्त शद्धीी का समाधान यह 
है कि “तस्माह्य एतस्मादात्मपः: आकाश: सम्भूत:'--इत्यादि बाकयों में उसी ब्रह्म का 
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चानन्दमये<पि विकाराथथ एव मयड्‌ विशेयो न प्राचुयाथः, सूत्नाणि त्वेव॑ व्याख्येयानि-- 
“ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा! इत्यत्न किमानन्द्मयावयवत्वेन ब्रह्म विवक्ष्यत उत स्वप्रधानत्वे- 
नेति ? पुच्छशब्दादवयवत्वेनेति प्राप्त डच्यते--“आनन्द्मयोभ्यासात्‌ । आनन्द्मय 
आस्मेत्यत्र ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा' इति स्वप्रधानमेच ब्रह्मोपदिश्यते, अभ्यासात्‌। 
“असन्नेव स भवति' इत्यस्मिन्निगमनश्लोके ब्रह्मण एवं केवलस्याभ्यस्यमानत्वात्‌। 
पचिकारशब्दान्नेति चेन्‍्न प्राचुयातः । विकारशब्देनावयवशब्दोउभिप्रेतः | पुच्छमित्य- 
बयवशब्दास्न स्वप्रधानत्व॑ ब्रह्मण इति यदुक्तं, तस्य परिह्ारों वक्तव्यः। अन्रोच्यते- 
नाय॑ दोषः, प्राचुर्याद्ष्यवयचशब्दोपपत्तेः । प्राचुय प्रायापत्तिश, अवयवप्राये वचन- 
मित्यथः। अन्नमयादीनां हि शिरआदिषु पुच्छान्तेष्ववयवेषूक्तेप्वानन्दमयस्यापि 
शिरभादीन्यवयवास्तराण्युकत्वाउवयवप्रायापत्त्या ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा' इत्याह, नावयब- 
विवक्षया | यत्कारणमभ्यासादिति स्वप्रधानत्व॑ं ब्रह्मणः समर्थितम्‌ । “तडेतुव्यपदे- 





भामती-व्याख्या 
“आत्मा! पद के द्वारा उल्लेख किया गया है, जो कि पुल्लिज्भ है। यह भुृगु-्वारा प्राप्त और 
वरुणोपविष्ट विद्या में कहा गया है-- “आनन्दं ब्रह्मेति व्यजानातु” (ते. उ. ३६ )। वहाँ 
'मयद्‌' का निर्देश नहीं, अतः आनन्द में ब्रह्महूपता वहाँ सम्भव है| ब्रह्म में उपाधि का 
योग जब तक न हो, तब तक प्रियशिरस्त्वादि का सम्बन्ध स्थापित नहीं हो सकता । यहाँ 
सोपाधिक या सविशेष ब्रह्म विवक्षित नहीं कि प्रियशिरस्त्वादि का योग मान लिया जाता, 
क्योंकि “यतो वाचो निवतंन्ते अप्राप्य मनसा सह” ( ते. उ. २४४॥१ ) इत्यादि वाक्‍यों के 
द्वारा निविशेष ब्रह्म का प्रकरण अबधारित है। फलत: अन्नमयादि वाबयों में जैसे 'मयद्‌' 
विकाराथंक है, वैसे ही 'आनन्दमय' शब्द में भी विकारपरक मयट्‌ मानना ही न्याय-संगत 
है, प्राचुर्यायंक नहीं | श्रुति का ऐसा तात्यय॑ मानने पर इंस अधिकरण के सूत्रों का जो विरोध 
होता है, उप्तकी निवृत्ति के लिए गौणी वृत्ति या लक्षणादि के द्वारा सूत्रों की अन्यथा व्याख्या 
कर लेनी चाहिए, क्योंकि ब्रह्मावर्गात में श्रुति-वाकय प्रधान कारण है और सूत्र-वाक्य अप्रधान 
या गौण साधन, अत एवं मर्हाष जैमिनि ने मुख्य शब्दों की लक्षणादि न मान कर गौणीभूत 
पदों की ही लक्षणा को न्‍्यायीचित ठहराया है--“गुणे तु अन्यायकल्पना/ (जै. सू. ९३१५) । 
वारतिककार भी कहते हैं-- 
वैदिक जैमिनीयं च॒ यत्र वाक्य विरुध्यते । 
अध्याहारादिश्निः सूत्र वैदिक तु ययाश्रुतम्‌ ॥ ( श्लो. वा. पृ. १५ ) 

रउक्षणादि के द्वारा सूत्रों का तात्पय॑ ऐसा पर्यवसित होता है--आनन्दमय” शब्द 
की “ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा”--इस वाक्य के घटकीभूत 'ब्रह्म पद में लक्षणा की जाती है। 
आशय यह है कि 'आनन्दमय इत्यादि वाबयों में जो “ब्रह्म १चछ॑ प्रतिष्ठा ”--यहाँ प्रयुक्त 
“ब्रह्म” पद मुख्यार्थक हैं, अतः वहाँ श्रुति को 'ब्रह्म अधिकरणम्‌'- ऐसा कहना चाहिए था, 
किन्तु वैसा न कह कर जो "ब्रह्म पुच्छम्‌- ऐसा कहा गया है, उसका कारण यह है कि पूर्वे- 
बाकयों में अवयवार्थंक पदों का प्रयोग स॒ल्निहित था, अतः सन्निधान के अनुरोध से अवयवा- .- 
थक 'पुच्छ' पद का प्रयोग कर दिया गया, किन्तु इसकी भी अधिकरण में लक्षणा की जा - 
राकती है, [ अतः “आनन्दम्योध्थ्यासातृ” इस सूत्र का अथ यह पयंवसित होता दै कि 
आनन्दमयपदोपलक्षित “ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठाः--इस वाबय का घटकीभूत "ब्रह्म पद अपने 
ब्रह्मत्मक मुख्यार्थ का ही बोधक है, क्योंकि 'असस्नेव स भवति असद्‌ ब्रह्मेति चेदु वेद” 
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शाच्च! । सर्वस्य हि विकारजातस्य सानन्द्मयस्य कारणत्वेन ब्रह्म व्यपद्श्यते-- 
<दं .सर्वमस्ज़त । यदिदं किश्च' ( ते० २६) इति । नच कारणं सत्‌ ब्रह्म स्वविका- 
रस्यानन्द्मयस्य मुख्यया चृत््याउवयव उपपद्यते। अपराण्यपि सूत्राणि यथासंभव 
पुरछवाक्यनिर्दिष्टस्येव ब्रह्मण उपपादकानि द्वष्टव्यानि ॥ १९ ॥ 

भामती 

# सूत्राणि त्वेब॑_व्यास्येयानि इति & | वेदसूत्रयोविरोधे गुणे त्वन्याय्यकहपनेति सूत्राण्यन्यथा 
नेतव्यानि । आनन्वसयशब्देन तद्दाक्यस्थअह्मपुच्छप्र तिष्ेत्येतद्‌ग्त ब्रह्मपदमुपलचयते । एतदुक्त भवति-- 
आनन्दमय इत्याविवाक्ये यद्‌ ब्रह्म पुच्छ॑ प्रतिष्ठेति ब्रह्मपदं, तत्‌ स्वप्रधानमेवेति । यत्तु बरह्माधिकरणमिति 
बक्तथ्ये ब्रह्म पुच्छमित्याह भ्रुतिः, तत्कस्य हेतो: ? पूर्व मवयवश्रधानप्रयोगात्‌ तत्प्रयोगस्थेव बुद्धों सन्निधानात्‌, 
तेनायि चाधिकरणलक्षणोपपत्तेरिति ॥ “मान्त्रवणिकमेव च गोयते & ॥१५॥ यत्सत्थं ज्ञानभित्यादिता 
भन्‍्त्रवर्णन अद्योक्त तदेतदुपायभूतेन ब्राह्मणेन स्वप्राधान्येन गोयते-ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठेत । अवयववचनत्वे 
त्वस्थ सन्‍्त्रे प्राधान्यं ब्राह्मणे त्वप्राधान्यमिति, उापयोपेययोमं॑न्त्रत्राह्मणयोविश्रतिपत्ति) स्थादिति । 

& नेतरोश्नुपपत्ते: & । अन्न इतश्नानन्दमय इति भाष्यस्य स्थाने इतश्व ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठेति 
पठितव्यम्‌ । & भेवव्यपरदेशाच्च & । अत्रापीतश्रानन्दसय इत्यस्थ चानन्दसयाधिकार हत्यस्य च भाष्यस्य 
स्थाने ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठेति च ब्रह्मपुल्छाधिकार इति च पठितव्यम्‌ । & कामाच्च नानुमानापेक्षा & | 
& अस्मिन्नस्य च तद्योगं शास्ति & । इत्यनयोरपि सृत्रयोर्भाष्ये आनन्दमयस्थाने ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठेति 
पाठो द्रष्टव्यः । & तडेतुय्यदेशाच्च ७ । विकारस्यानन्दमयस्य श्रह्म पुच्छमवयवश्चेत्‌ कर्थ सर्वश्यास्य 

भामती-बव्याख्या 
(तं० 3० २।६॥१ ) इत्यादि वाक्यों में केवल ब्रह्म ही अभ्यस्यम।न है ॥ १२॥ ““विकार- 
शब्दास्नेति चेन्न, प्राचुर्यात्‌”--इस सूत्र में विकार” शब्द से अवयव अभिप्रेत है। 'अवयवा- 
थेक पुच्छ पद के योग में “ब्रह्म” पद मुख्यार्थक क्योंकर हो सकेगा ? इस शक्कर का परिहार 
इस सूत्र से किया गया है-“नायं दोष, प्राचुर्यात्‌”। प्राचुये का अथ॑ है--प्रायपाठ । 
अवयवाथ्थंक अन्नमयादि पदों के प्रवाह में पतित होने के कारण अवयवार्थंक 'पुच्छ” पद के 
द्वारा ब्रह्म का भी निर्देश कर दिया गया है, 'पुच्छ' पद से आधघाराथ की विवक्षा है, मुख्य 
ब्रह्म जगत्‌ का आधार ( अधिष्ठान ) है ही, अतः 'ब्रह्म' पद की मुख्याथंता में किसी प्रकार 
की अनुपपत्ति नहीं ॥ १३॥ “तद्धेतुव्यपदेशाच्च”--इस सूत्र के द्वारा आनन्दमय-सहित 
समस्त विकार वर्ग की कारणता ब्रह्म में ही श्रुव है--/इदं सवंमसृजत, यदिदं किच” 
( तै. उ. २६ ) । कारणी भूत ब्रह्म अपने विकारभूत आनन्दमय का मुख्यरूप से अवयव नहीं 
हो सकता। अन्य सूत्र भी “ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा”--इस वाक्य में निर्दिष्ट ब्रह्म के हो 
उपपादक हैं॥ १४॥ ] । जो सत्य ज्ञानमनन्तम्‌ः--इस मन्‍्त्रवर्ण में ब्रह्म निदिष्ठ है, वही 
ब्रह्म इस ब्राह्मण वाक्य में उपात्त है--“ब्रह्म पुच्छे प्रतिष्ठा”। यदि मन्त्रगत 'ब्रह्म" पद 
मुख्याथंक और ब्राह्मणवाक्यगत “ब्रह्म पद अवयवपरक माना जाता है, तब मन्त्र और 
ब्राह्मण का उपाय-उपेयभाव सुरक्षित नहीं रहता, अतः ब्राह्मणगत 'ब्रह्म' पद को भी मुख्याथंक 
, मानना आवश्यक है।॥ १५॥ “नेतरोश्नुपपत्ते:”--इसमें “इतश्लानन्दमय”--इस भाष्य के 
' स्थान पर “इतश्न ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा”-ऐसा पढ़ना चाहिए॥ १६॥ “नेदव्यपदेशाच्च”-- 
इस सूत्र के स्थान पर “ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा” और “आनन्दमयाधिकारे” इसके स्थान पर 
“ब्रह्मपुच्छाधिकारे”--ऐसा पढ़ना चाहिए ॥ १७॥ “कामाच्च नानुमानापेक्षा” और 
“अस्मिन्नस्य च योगं शास्ति”-- इन दोनों सूत्रों के भाष्य में ही 'आनन्दमय' के स्थान पर 
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( ७ अन्तरधिकरणम्‌ । २०-२१ ) 
अन्तस्नद्वमों पदेशात्‌ ॥ २० ॥ 
इद्मास्नायते-'अथ य एषो:सन्‍्तरादित्यि हिरण्मयः पुरुषों दृश्यते हिरण्यश्म- 
अ्रहिरिण्यकेश आ प्रणखात्सवे एवं सुवर्ण” “तस्य यथा कप्यासं पुण्डरीकमेवमक्षिणी 
तस्योदिति नाम स एव सर्वेभ्यः पाप्मभ्य उदित डदति ड़ वे सर्वभ्यः पाप्मभ्यो य 
एवं वेद' 'इत्यधिदृवतम' ( छा० १।६।६,७,८)। अथाघध्यात्ममपि 'अथ य एषोउन्तर- 
क्षिणि पुरुषों दृश्यत्ते” (छा० १।७।१,५ ) इत्यादि। तत्र संशयः-कि विद्याकर्मातिशय- 
वशात्प्रापोत्कषः कश्चित्संसारी स्येमण्डले चक्षुषि चोपास्यत्वेन भ्रयते, किया नित्य- 
३ (००३५८०८७६:४६:०३४ 53% ०52 भामती 
विकारजातस्य सातन्दमयस्य . ब्रह्म पुच्छ कारणमुच्येत 'इदं स्वंमसूजत, यदिदं किन्च! हृति श्र॒त्या है 
नह्यानन्दसय विकारावयवो ब्रह्मविकार: सन्‌ स्वस्थ कारणमृपपद्यते । तस्मावानन्दसयविकारावयदो श्रह्मेति 
तदवयवयोग्यानन्वसयो विकार हह॒ नोपास्थत्वेन विवक्षित), किन्तु स्वप्रधानमिह ब्रह्म पुच्छे 
ज्ेयत्वेनेति सिद्धम्‌ । 


+-+4#ककी0क 
पुब॑स्मिन्नधिकरणे३पास्तसमस्तविशेषज्नह्मप्रतिपत््यथंमुपायतामात्रेण पत्च कोशा उपाधयः स्थिताः, न 
तु विवक्षिताः । ब्रह्मेब तु प्रधानं ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठेति ज्ञेय्वैनोपक्षिप्तमिति निर्णातम्‌ । सम्प्रति तु ब्रह्म 
विवज्चितोपाधिभेदमुपास्यस्वेनोपक्षिप्यते, न तु॒विद्याकर्मातिशयलब्धोत्कर्षो जीवात्मादित्यपदवेबनीय इति 


भामती-व्याख्या 
'ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा'- ऐसा पढ़ना चाहिए।॥ १८-१९ ॥ “तद्धतुव्यपदेशाच्च” | आनन्दमगरूप 
विकार का यदि ब्रह्म पुच्छह॒प अवयव है, तब आनन्दमय-सहित समस्त विकारवर्गं ही 
हेतुता का जो श्रतियों में प्रतिषादन है--“इदं स्वमसृजत, यदिदं किश्च” । वह कंसे 
उपपन्न होगा ? क्योंकि आनन्दमयरूप विकार का अवयवशभूत ब्रह्म समस्त जगत्‌ का कारण 
नहीं हो सकता, भतः आनन्दमयात्मक विकार का अवयवरूप ब्रह्म यहाँ उपास्यत्वेन निर्दिष्ट 
है--ऐसा कहना संगत नहीं, किन्तु “ब्रह्म पुच्छम्‌ः--यहाँ मुख्याथेक 'ब्रह्म' पद ज्ञेयभूत मुख्य 
ब्रह्म का बोधक है ॥ १९॥ 
_-->ब्थालकशकृक-३--- 
संगति--विगत अधिकरण में समस्त उपाधियों से रहित निविशेष ब्रह्म की प्रतिपत्ति 

( ज्ञान ) प्राप्त करने के लिए उपायभूत अन्नमयादि पाँच कोशों का उपस्थापक वाक्य-समूह 
प्रस्तुत किया गया, वहाँ कोशरूप उपाधियाँ विवक्षित नहीं, मान्त्रवरणिक निविशेष ब्रह्म ही 
“ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा” -इस वाक्य के द्वारा निर्णीत हुआ, किन्तु इस अधिकरण में विवक्षित 
उपाधियों से युक्त ब्रह्म उपास्यत्वेन प्रस्तुत किया जाता है । आदित्य पद के द्वारा वह जीव 
प्रतिपादनीय नहीं माना गया, जिसने अपनी विद्या और धर्म के द्वारा परमोत्कषं का छाभ 
कर लिया हो । [ उपासना का यह प्रस्तुतीकरण अपने तक ही सीमित नहीं, अपितु इसका 
उद्देश्य ब्रह्म-ज्ञान के पावन शिखर पर पहुँचना ही है, कल्पतरु की अमलोक्ति तथ्यपूर्ण है-- 

निविशेषं परं ब्रह्म साक्षात्कत्तुमनीश्वराः। 

ये मन्दास्तेब्नुकम्प्पन्ते सविशेषनिरूपण:॥ १॥ 

वशीकरृते - मनस्थेषां सगुणब्रह्मशीलनात्‌ । 

तदेवाविभेवेत्‌. साक्षादपेतोपाधिकल्पनम्‌ ॥ २॥ ]। 

संशय--“य एषोडन्तरादित्ये पुरुषों दृश्यते” ( छां. १६।६ ) इत्यादि वाक्यों में क्या 
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सिद्ध परमेश्वर इति ? कि. तावत्पराप्म्‌ ? संसारीति | कुतः ? रूपवत्त्त्रवणात्‌ 
आदित्यपुरुषे तावत्‌ 'हिरण्यइ्मश्ु” इत्यादि रूपमुदाहतम्‌। अक्षिपुरुषेउपि तदेवाति- 
देशेन प्राष्यते-- तस्येतस्य तदेव रूप यदमुष्य रूपम्‌' इति । नच परमेश्वरस्यथ रूप- 
बच्त्व॑ युक्तम्‌ , 'अशब्दमस्पशेमरूपमव्ययम्‌' ( का० १३१५ ) इति श्रुतेः, आधारश्षव- 
णाध्य--“य एषो3न्‍्तरादित्ये!, 'य एषोउन्तरक्षिणि! इति । न ह्यनाधारस्य स्वमहिमप्रति- 
घस्य सर्वव्यापिनः परमेश्वरस्याघार उपदिश्येत । 'स भगवः कस्मिन्प्रतिष्ठित इति 
स्वे महिम्नि' ( छा० ७/२४११ ) इति। “आकाशवत्सवंगतश्व नित्य इति च श्रती 
भव॒तः । ऐश्वयमर्यादाभ्रुतेश्व । 'स एव ये चामुष्मात्पराश्वो लोकास्तेषां चेष्ट देवका- 
मानां च! (छा० १६।८ ) इत्यादित्यपुरुस्थैश्वयमयादा। स एप ये चेतस्मादर्वाओओ 
लोकास्तेषां चेष्टे मनुष्यकामानां च' ( छा० १७६ ) इत्यक्षिपुरुबस्य । न च॒ परमेश्व- 
भामती 
निर्णायते । तत्र-- 
सर्य्यादाधाररूपाणि संसारिणि परे न तु। 
तस्मादुपास्य: संसारी कर्मानधिकृतो रवि: । 
हिरण्यव्मश्लु रित्यादिख्पश्षवणात्‌, य एषोइन्तरादित्ये य एबोडन्तरिक्षणीति चाधारभेदश्नवणाद्‌ ये 
चामुष्मात्पराज्ो लोकास्तेषां चेष्टे देवकामानां चेस्येवरययंमर्य्यादाशुतेश्च, संसायेव काय्यंकारणसच्चु तास्मको 
रूपादिसम्पन्न इहोपास्यः, न तु॒ परमात्मा अशब्दमस्पक्शम” इत्यादिश्वुतिभिः “अपास्तसम्स्तरूपश् स्वे 
महिस्नि! इत्यादिश्ुतिभिरपाकृताधारश्ष 'ए सर्वेश्वरः' इत्यादिश्वुतिभिरधिगतनिरंय्यादिश्दप्यंश्व॒ शक 
उपास्यत्वेनेह प्रतिपत्तुम्‌ । सर्वपाप्मविरहश्रादित्यपुरुषे सम्भवति, शाखलस्थ मनुष्याधिकारतया देवतायाः 
पुषण्यपापयो रनधिकारात्‌ । रूपादिमत्त्वान्यथानुपपत््या च काय्यंकरणात्मके जीवे उपास्यत्वेन विवक्षिते 
भामती-व्याख्या 
जीव उपास्यत्वेन श्रुत द्वै ? अथवा नित्य सिद्ध परमेश्वर ? 
पूर्वपक्ष-यहाँ आदित्यपुरुष की उपासना प्रस्तुत की जाती है-- 
मर्यादाधाररूपाणि संसारिणि परे न तु। 
तस्मादुपास्यः संसारी कर्मानधिकृतो रवि: ॥ 
श्रुति-प्रतिपादित मर्यादा, आधार ओर रूपात्मक उपाधियाँ जीव में हो सम्भावित 
हैं, परमेश्वर में नहीं, अतः जीवविशेष ही उपास्यत्वेन उपस्थित किया जाता है--हिरण्यश्म- 
श्रुहिरिण्यकेश:” इत्यादि स्वर्णिम मूँछ, दाढी ओर केशवाला भव्यरूप वरणित है। “य एषो5- 
स्तरादित्ये”, “य एषोसन्तरक्षिणि” इत्यादि आधार-विशेष कहा गया है। “ये चामुष्मात्‌ 
पराच्वो लोकास्तेषां चेष्टे देवकामानां च” ( छां. १।६।८ )--इस प्रकार ऐश्वर्य की मर्यादा 
अवधारित है कि आदित्यलोक के ऊध्वेस्थ लोकों का ही शासन करता है । कथित रूप, आधार 
और अधिकार का समन्वय किसी संसारी जीव में हो सकता है, अतः का ( शरीर ) और 
करण ( इन्द्रियादि ) से युक्त जीव ही यहाँ उपास्यत्वेन निर्दिष्ट है, परमेश्वर नहीं, क्योंकि वह्‌ 
“अशब्दमस्परशम्‌”--इत्यादि श्रुतियों के द्वारा समस्त उपाधियों से रहित और अपनी ही 
महिमा में अवस्थित कहा गया है--“स भगव: कस्मित्‌ प्रतिश्ठि इति सवे महिम्न/ ( छां. 
७२४११ ) | उसका कोई अन्य आधार नहीं और न उसके ऐश्वर्य की कोई सीमा-“एष 
सर्वेश्वरः” (बृह. उ. ४४२२) | आदित्य-पुरुष में समस्त पापों का अभाव भी है, क्‍योंकि पुण्य- 
पापात्मक कर्मों के अनुष्ठान में त्रेवणिक पुरुष को छोड़ कर अन्य किसी देवतादि का अधिकार 
! नहीं माना जाता, अतः वह पाप-युक्त क्यों होगा ? देवताओं-हारा कर्म-सम्पादन का कहीं-कहीं 











.] ब्रह्मत्थम्‌ ] हिन्दीसद्दितमामतोसंवलितम्‌ श्र५ 


रस्य मर्थादावदेश्वर्य युक्तम्‌, "एप सर्वेश्वर एव भूताधिपतिरेष भूतपाल पष सेतुर्वि- 
घरण एपां लोकानामसंभेदाय' ( ब० ४४४२२ ) इत्यविशेषश्युतेः। तस्माज्नाक्ष्यादित्य- 
योरन्तः परमेश्वर इत्येवं प्राप्ते ब्रूमः - अन्तस्तद्धमोपदेशाद' इति, “य एषो<न्तरा- 
दित्ये', 'य एषोउन्तरक्षिणि' इति च भ्रयमाणः घुरुषः परमेद्चर पुव, न संखारी। 
कुतः ? तद्धमोपदेशात्‌। तस्थ हि परमेश्वर॒स्थ घर्मा इहोपविष्टाः। तद्यथा -तस्यो- 
दिति नाम! इति श्रावयित्वा तस्यादित्यपुरुषस्थ नाम स एव सर्वभ्यः पाप्मभ्य 
भामती 
यत्तावत्‌ ऋगाद्यात्मकतयास्य सर्वात्मकत्वं भूयते तत्कथब्विदावित्यपुरुषस्थेव स्तुतिरित्यादित्यपुरुष एबोपास्यो 
न परमास्मेत्येब प्रापम्‌ । अताधारत्वे च नित्यत्वं सबंगतस्व॑ व हेतुः । अनित्यं हि काय्य॑ कारणाघारमिति 
नानाधारम्‌ । नित्यमप्यसबंगतं यत्तस्मादधरभावेनावस्थितं तदेव तस्पोत्तरस्पाधार इति नानाधारं तस्सा- 
दुभयमुक्तम्‌ । एवं प्राप्तेमभिघीयते--'अन्तस्तद्धमोपदेशात्‌' । 


सार्वात्म्यसवंदुरितविरहाभ्यामिहोच्यते । 
ब्रह्मेबाब्यभिचारिभ्यां स्वहेतुविकारवत्‌ ॥ 
नामनिरक्तेन हि सर्वपाप्मापादानतयास्थोदय उच्यते | न चादिश्यस्थ देवतायाः कर्मानधिकारेइपि 
भामती-व्याख्या 


जो प्रतिपादन उपलब्ध होता है, वह अथंवादमात्र है। जब कि श्रुति-प्रतिपादित रूप और 
आधारादि की अन्यथानुपपत्तिरूप अर्थापत्ति के द्वारा जीव उपास्यत्वेन निर्णीत हो गया, तब 
उस उपास्थ तत्त्व के लिए जो “सैव ऋक, तत्‌, साम, तदुष्थम्‌” ( छां. १७५ ) इस प्रकार 
ऋगादिरूपता दिखाकर सर्वात्मकत्व ध्वनित किया है, वह्‌ अर्थवाद है और उसके द्वारा 
भादित्य-पुरुष की ही स्तुति की जाती है। फलतः यहाँ आदित्य-पुरुष का ही उपास्यत्वेन 
निर्देश सिद्ध होता है, गेय परमेश्वर का नहीं । भाष्यकार ने यह कहा है कि “न ह्यताधारस्थ 
स्वमहिमप्रतिष्ठितस्य स्वंव्यापिनः परमेश्वरस्थाधार उपदिश्यते । “स भगवः कस्मिन्‌ प्रतिष्ठित 
इति स्वे महिम्नि” ( छां. ७/२४।१ ) इति, “आकाशवत्सवंगतश्र नित्य:” ( गौड. का. हे३ ) 
इति च श्रुती भवतः” । यहाँ परमेश्वर की अनाधारता सिद्ध करने के लिए 'नित्यत्व” और 
सर्वंगतत्व'--इन दो हेतुओं का उल्लेख किया गया है, क्योंकि घटादि अनित्य, पदार्थ जन्य' 
होने के कारण अपने मृदादिरूप कारण पदार्थ को अपना आधार बनाता है; अतः अताधार 
नहीं, ताकिकादि-सम्मत नित्य पदाथे भी जो सवेगत नहीं, ऐसे परमाण्वादि पदार्थ अनाधार 
नहीं होते, क्योंकि उनके नीचे अवस्थित पूृथिव्यादि ही अपने ऊपर अवस्थित .परमाण्वादि 
के आधार हैं, अतः 'नित्यत्व' और 'सवेगतत्व'-दोनों को अनाधारता का हेतु बनाया गया है । 

सिद्धान्त -“अन्तस्तद्धमोप देशात्‌” । 

सार्वात्म्यसवेदुरितिविरहाभ्यामिहोच्यते । 
ब्रहैवाव्यभिचारिभ्यां सर्वहेतुविकारवत्‌ ॥ 

आदित्यादि के अन्दर अवस्थित पदार्थ ब्रह्म ही हैं, क्योंकि उसी के ही सर्वात्मत्वादि 
धर्मों का यहाँ उपदेश किया गया है। सर्वात्मत्व और सब॑पाप्म-निवृत्ति--ये दोनों धंम बहा 
के अव्यभिचारी हैं, ब्रह्म को छोड़ कर अन्‍्यत्र नहीं रहते । हिरण्यश्मश्रुत्वादि रूपविशेष का 
योग भी ब्रह्म में सम्भव. है, किन्तु विकारवानु ( सोपाधिक ) ब्रह्म में, क्योंकि वह समस्त 
विश्व का हेतु है, अतः आंदित्यांदिगत कथित हिरष्पकेशादि-युक्तत्व का व्यवहार उसके हेतुभूत 
ब्रह्म में सम्भव है । 

“तस्योदिति नाम”--इंस प्रकार उक्त पुरुषतत्त्व का 'उद' यह नाम बताकर इस नाम 

हर 
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डब्ति/ इति सर्वेवाष्मापगमेन निरवेक्ति। तदेव च कृतनिरवेचनं नामाक्षिपुरुषस्याप्य- 
तिदिशतिं--यज्नाम तन्नाम' इति। सर्वेपाप्मापगमश्य परमात्मम एव भ्रयते-य 
आत्माउपहतपाप्मा” ( छा० ८७१) इत्यादो। तथा चाक्षुषे पुरुषे 'संवक्तेत्साम 
तदुकक्‍थ तचजुस्तदूत्रह्म! इत्यक्सामाद्यात्मकतां निर्धार्यति । सा च परमेश्वरस्योपप- 


ः (९ घिद्वतं 


चते, सर्वकारणत्वात्सवॉत्मकत्वोपपत्तेः। पृथिब्यग्न्याचात्मके चाचिदेवतं ऋफ्सामे, 


भामती 
सर्वपाप्मविरह: प्राग्भवोयधर्माधमंरूपपाप्मसस्भवे सति । न चेतेबां प्राग्भवोयो घर्म एवास्ति, न पास्मेति 
साम्प्रतम्‌ , विद्याकर्मातिशयसमुदाचारेध्प्यनाविभवपरम्परोपाजितानां पाप्मनाम्रपि भ्रसुप्तामां सम्भवात्‌ । 
न शव श्रुतिप्रामाष्याबादित्यशरी राभिमानिनः स्वंपाप्मविरह इति युक्तम्‌ , ब्रह्मविषयत्वेनाप्यस्याः प्रासाष्यो- 
पफ्ते; । न च बिनिगमनायां हेल्वभाव:, तत्न तन्न सबंपाप्सविरहस्य भूयों भूयो अह्ण्येव अवणात्‌ । तस्येब 
लेह प्रत्यभिशायमांतस्य विनिगमताहेतोविद्यमानत्वातु । अपि च॒ सार्वात्म्यं जगत्कारणस्य ब्रह्मण एबोप- 
पद्यते । कारणावशेदात्‌ काय्यंजातस्य, ब्रह्मणश्न जगतृकारणत्वात्‌ । आदित्यश्वरीराभिमानिनस्तु जोवात्मनो 


ने जगतृकारणत्वम्‌ । न च मुख्याथंसस्भवे प्राशर्त्यलक्षणया स्तुत्यथ॑ता युक्ता । रूपवत्तवन्चास्य परानुप्रहाय 


भामती-व्याख्या 

का निवंचन प्रस्तुत किया गया है--"स एप सर्वेभ्यः पाप्मध्य उदित:” ( छां, १६७ ) अर्थात्‌ 
समस्त पापरूप अपादान से उदित या विमुक्त होने के कारण उसका “उद्‌' यह नाम पड़ गया 
है। आदित्याभिमानी देवंता में समस्त पाप-निवृत्ति सम्भव नहीं, क्योंकि यद्यपि देवता अपने 
वर्तमान जन्म में कम का अधिकारी न होने से पापाजंन नहीं कर सकता, तथापि उसके 
पुर्व॑जन्माजित पाप की सम्भावना बनी है, सर्वथा पापों की निवृत्ति ब्रह्म में ही घटती है। 
'आदित्यादि देवगणों में पूबंजन्माजित धर्म ही होता है, अधर्म या पाप नहीं!- ऐसा नहीं कह 
सकते, क्योंकि देवताओं में विद्या या धर्म का अतिशय अवश्य अपने कार में पूर्ण सक्षम होता 
हैं, किन्तु अनादि पूव॑ जन्मों के अधर्म या पाप भी प्रसुप्त या अक्षम अवस्था में रहते हैं, जेसा 
कि योग-भाष्यकार कहते हैं--“क्लेशकमंविपाकानुभबनिमित्ताभिस्तु वासनाभिरनादिकाल- 
सम्मूछितमिद चित्र चित्रीकृतमिव सवंतो मत्स्यजालं ग्रन्थिभिरिवाततम्‌” (यो० सु० २।१३) | 

शह्ला-जब श्रुति आदित्य-पुरुष के लिए कहती है कि “स एप सर्वेभ्यः पाप्मध्य 
उदितः” ( छां० ११६७७ ) तब श्रुति का प्रामाण्य इसी में है कि आदित्य-पुरुष सबंथा 
निष्पाप होता है। 

खमाधान--उक्त श्रुति को यदि ब्रह्म के पाप्म-विरह का प्रतिपादक माना जाता है, 
तब भी उसका प्रामाण्य अक्षुण्ण रहता है। विनिगमनाभाव की भी शद्भूव नहीं की जा सकती, 
क्योंकि ब्रह्म में ही बार-बार सव्वंप्राप्म-विरह प्रतिपादित है, अन्यत्र नहीं 

सर्वात्मत्व का सामञ्जस्य वस्तुतः ब्रह्म में ही होता है, अन्यत्र नहीं, क्योंकि ब्रह्म ही 
जगत्‌ का कारण है। काय॑ और कारण का अभेद होता है, आदित्य-पुरुष एक जीव है, जगतु 


: का कारण नहीं हो सकता, अतः सर्वात्मक क्योंकर होगा? जब ब्रह्मगत मुख्य सर्वात्मत्व 


उपपन्न हो जाता है, तब आदित्याभिमानी जीव. में स्तुत्यथंक गौण सर्वात्मत्व की कल्पना 
संगत नहीं । ईश्वर स्वेशक्ति-सम्पन्न है. सद्धूल्पमात्र से ऐसे शरीरों का निर्माण कर लेता 
है, जिसमें स्वणंमय केशादि का समन्वय हो सकता है, वेसे शरीरों का धारण ईश्बर अपने 


'भक्तों करा उद्धार करने के लिए किया ही करता है। समस्त का और विकार-वर्गं रूपवान्‌ है 


एवं विकार-वर्ग अपने कारण से अभिन्न होता है, अतः विकारगत रूपादिमत्ता का व्यवहार 
कारणीभूत ईश्वर में वेसे ही हो जाता है, जैसे-“स्ंकर्मा, सवंकाम?, स्वंगन्धः, सवंरसः” 





| ] हिन्दोसहितमामतोसंयलितमे्‌ श्श्७ 
वाकप्राणाद्ात्मके चाध्यात्ममजुक्रम्याह- तस्यवक्य साम च गेष्णौ' इत्यधिदेवतम्‌ 
तथा ध्यात्ममपि - यावमुष्य गेष्णी तौ गेष्णो' इति। तच्च सर्वोत्मन एबोपपचते। 
“तद्य इमे बीणायां गायन्त्येनं ते गायन्ति तस्मात्ते घनसनयः ( छा० १आएे ) इति ल 
लोकिकैष्वपि गानेप्वस्येच गीय्मानस्वं द्शयति । तथ्य परमेश्वरपरिप्रहे घटते, यथज्ञि- 
भूतिमत्सस्‍्व भ्ीमदूर्जितमेव वा। तत्तद्वाघगच्छ त्वं मम तेजोंझसंभवम! (गी.१०४१) 
इति भगवद्गीताद्शनात्‌। लोककामेशित्त्वमपि निरदु्श अयमाणं परमेश्वर 
भागमती 
कारयनिर्माणेन वा, त्रिकारतया वा स्वस्थ कार्स्यंजातस्य, विकारस्प च विकारवतोध्तम्यत्वातावशरूप- 
भेदेनोपविश्यते, यथा 'सवंगन्धः सर्वरसः” इति । म व्‌ अद्वानिर्भितं मायारूपसनुवदस्छास्त्रमझाह्त्रं भबति । 
अपि तु तां कुबंबिति नाज्ञास्तत्वप्रसजू: | कत्र तु ब्रह्म निरस्तसमस्तोपाधिमेदं शेयरवेनोपल्िप्यते, तंज 
ज्ास्त्रम्‌ 'अशब्दमस्पक्शरू मव्ययम्‌' इति प्रकतंते। तस्माद्रुपवस्वभपि परमास्मन्युपपदते, एतेनेव सम्ादान 
धारमेदाबि व्याल्यातो । अपि चादित्यवेहामिमानिनः संसारिणोस्‍्तर्य्यामो भेदेनोक्तः, स एबास्तरादिष्य 
इत्यस्तः श्रुतिसास्येन प्रश्यभिज्ञायमानों भवितुमहँति | & तश्मारे घनसनय: इति ७ । घन्रकम्तो विभूति- 
मन्‍्त इति यावन्‌ कस्मात्‌ पुननविभूतिमस्‍्व परमेश्वरपरिप्रहे घटत इस्यत आह ७#पश्हिभूतिबद्‌ इति& । 
सर्वात्मकत्वेअपि विभूतिमहस्‍्वेव परमेशवररूपाभिव्यक्ति,, न स्वजिद्यालम:पिहितपरमेश्वरस्वरुपेष्यविभूलि- 
भामठी-अ्यास्या 
( छां. ३१४४ )। “हिरण्पश्मश्रुहिरिण्यकेश:” (छां. १७७ १) ऐसा शास्त्र ब्रह्म-निर्मित माया 
रूप ( मिथ्या रूप ) का अनुवाद मात्र करता है, अतः अशास्त्र या अप्रमाण नहीं कहा जा 
सकता । हाँ, यदि वह नीरूप ब्रह्म में रूपवत्ता की माया बुद्धि ( मिथ्या बुद्धि ) को जन्म 
देता, तब वह अवश्य अशास्त्र हो जाता, किन्तु जब- वह माया-द्वारा पूर्वोत्पादित कार्य का 
अनुवाद मात्र करता है, तब उसमें अशास्त्रत्व ( अप्रमाणत्व ) प्रसक्त क्यों होगा ? जहाँ 
समस्त उपाधि-रहित जय ब्रह्म का प्रसज्भु है, वहाँ शास्त्र वस्तु-स्थिति पर पूर्ण प्रकाश 
डालता है--“अशब्दमस्पशंमरूपमव्ययम्‌” ( कठो. ११३१५ , । फलतः ब्रह्म मैं वूपवत्ता की 
उपपत्ति हो जाती है। इसी प्रकार “स एष ये चामुष्यात्‌ पराच्यो लोकास्तेषां चेष्टे” ( छां. 
१६८ ) और “य एबोडस्तरादित्ये” ( छां- १६६ ) इत्यादि शास्त्रों के द्वारा प्रदर्शित 
मर्यादा और आधार की उपपत्ति भी ओपाधिकरूप से ब्रह्म में हो जाती है। दूसरी बात यह्‌ 
भी है कि आदित्य-शरीराभिमानी जीव से भिन्न जो अन्तयांमी के रूप में प्रदशित है--/एब त 
आत्मान्तर्याम्यमृतः” ( बृह. उ. ३७३ )। वही “अन्तरादित्ये”--यहाँ अत्यभिज्ञात द्वोता है+ 
क्योंकि 'अन्त:” शब्द समानरूप से उमयत्र प्रयुक्त हुआ है, अतः अन्‍्तर्यामी पदार्थे की ही यहाँ 
प्रत्यभिज्ञा होती है। [ उसी परमेश्वर का अधिदेबत ( देव-सम्बन्धी आदित्यादि प्रतीक में ) 
ध्यान और अध्यात्म ( यहाँ आत्मा” शब्द शरीर का बोधक है, अतः शरीर-सम्बन्धी 
प्राणादि में ) उपासना प्रतिपादित है । उसी का गुण-गान वीणा में होता है, अत एवं गायक- 
गण धनसनय हो जाते हैं ]। धनसनय का अर्थ धनवान्‌ या विभूतिमान्‌ होता है। गायकों में 
विभूतिमत्त्व की उपपत्ति परमेश्वर के गान से क्यों? इस प्रश्न का उत्तर है-- तच्य 
परमेश्वरपरिग्रह एवं घटते, 'यद्यद्विभृतिमत्सत्त्व॑ श्रीमदृजितमेब वा। तत्तदेवावगच्छ, त्वं मम 
तेजोंशसम्भवम्‌ ॥ (गी. १०४१ ) इति भगवदगीतादर्शनात्‌”। यद्यपि ब्रह्मसर्वात्मक है, 
तथापि भृव्विमान्‌ ( ऐश्वयं-सम्पन्न ) पदार्थों में ही उसकी अभिव्यक्ति होती है, अविद्यारूपी 
घोरान्धकार से जिन पदार्थों में परमेश्वर का स्वरूप आवृत ( आच्छन्न ) होता है, ऐसे 
अविभूतिमान्‌ पदार्थों में परमेश्वर अभिव्यक्त नहीं होता । ऊर्ध्वादि छोकों का निरंकुश शासन 








व्यि प्रद्सुजशा क्लरभाष्यम्‌ [ ञअ. १ पा. १ ख्‌. रे२ 


गमयति । यदुक्त हिरण्यच्मश्र॒त्वादिरूपश्रवर्ण परमेश्वरे नोपपद्यत इति, अन्न ब्रुमः-- 
स्थात्परमेश्वरस्यापीच्छावशान्मायामयं रूपं साधकालुग्रहाथम्‌। माया होषा मया 
खष्टा यन्‍्मां पश्यसि नारद्‌। सर्वेभूतग़ुणर्यक्त मंच मां ज्ञातुमहेसि' इति स्मरणात्‌। 
अपि च॑ यत्र_निरस्तसवेविशेष॑ पारमेभ्वरं रूपमुपदिश्यते, भव॒ति तत्र शास््रमु- 
“अशब्दमस्पशेमरूपमव्ययम्‌' इत्यादि । सर्वकारणस्वात्तु विकारधमैंरपि केश्चिड्िशिष्टः 
परमेश्वर उपास्यत्वेन निर्विश्यते-सर्वकर्मा सर्वेकामः सर्वेगन्‍्धः स्वेरस» ( छा० 
३।१७॥२ ) इत्यादिना | तथा हिरण्यध्मभुत्वादिनिदेशोडपि भविष्यति। यद्ष्याघार- 
अवणान्न परमेश्वर इति, अन्ोच्यते-स्वमहिमप्रतिष्ठस्थाप्याधारविशेषो पदेश_ उपास- 
नार्थों भविष्यति, सर्वेगतत्वाद्‌ ब्रह्मणो व्योमवत्सवॉस्तरत्वोपपत्तेः । ऐश्वर्यम्यादा- 
श्रवणमप्यध्यात्माधिदेवतविभागापेक्षमुपासनाथमेव । तस्मात्मरमेश्वर एवाक्ष्यादित्य- 
योरन्तरुपद्श्यते ॥ २० ॥ 
भेदव्यपदेशाबान्य/ ॥ २१ ॥ 

अस्ति चादित्यादिशरीराभिमानिभ्यो जीवेभ्योउन्य इश्वरो.न्तर्यामी, 'य 
आदित्ये तिद्चन्नादित्यादन्तरो यमादित्यो न बेद्‌ यस्याद्त्यः शरीरं य आदित्यमन्तरो 
यमयत्येष त आत्मान्त्याम्यस्व॒त/ ( बृ० ३७९ ). इति श्रत्यन्तरे भेद्व्यपेशात्‌। तत् 
हि आदित्यादन्तरो यमादित्यो न बेद' इति वेद्तुरादित्याद्विज्ञानात्मनोडन्यो<सन्तर्यामी । 
स्पष्ट निर्दिश्यते, स पवेहाप्यन्तरादित्ये पुरुषो भवितुमहंति, श्रुतिसामान्यात्‌ | तस्मात्‌ 
परमेश्वर एवेहरोपदिश्यत इति सिद्धम्‌॥ २१॥ 


+--+हकककी 0७, 
(८ आकाशाधिकरणस्‌ । स्ू० २२ ) 
आकाशस्तल्लिड्भात्‌ ॥ २२॥ 


इद्मामनन्ति-- अस्य लोकस्य का गतिरित्याकाश इति होवाच सर्वाणि ह वा 


भामती 
प्रत्स्वित्व्यं;। ७ लोककामेदितृत्वमपि इति &। . अतोहश्तयन्तपाराध्य॑न्यायेन. निरडकुशसेइ्वर्य- 
सित्यथं: ॥ २०-२१ ॥ 
-7*०0६8<4८०-०- 
पूब॑स्मिन्नधिकरणे ब्रह्मणोइसाघारणधर्मंदर्शनाद्विवक्षितोपाधिनो5स्पेबोपासना, न॒त्वादित्यशरीराधि- 


मानिनो जीवाश्मन इति निरूपितम्‌ ।। इदानों त्वसाधारणधर्मंदरशनात्‌ तदेबोदूगोये सम्पाद्योपास्यस्वेनीपदि- 


भामती -व्याख्या 
ओर देवताओं की मनःकामना-पूर्ति एक मात्र परमेश्वर का कार्य है । समस्त जड़ और 
चेतन-वग्गं अत्यन्त परार्थ [पराधीन अर्थात्‌ परमेश्वर के अधीन ] है कि उसकी इच्छा के 
बिना एक पत्ता भी नहीं हिल सकता-इस प्रकार अत्यन्त पराथ्थता के द्वारा परमेश्वर में 
निरद्भुश शासकत्व सिद्ध होता है, उसके माध्यम से वहाँ परमेश्वर ही प्रधानतया प्रतिपाद् 
सिद्ध होता है ॥ २०-२१॥ 





अ्छए 
संगति--पुर्व अधिकरण में ब्रह्म के जिन सर्वात्मत्वादि असाधारण धर्मों के अनुरोध 
पर आदित्यादि उपाधियों के माध्यम से ब्रह्म की ही उपासना का निर्णय दिया गया, उन्हीं 


हर 2९:+%# धर्मों के अनुरोध पर इस अधिकरण में ब्रह्म की सम्पदुपासना का निश्चय किया 
जाता है। 
संशय--“भस्य लोकस्य का गति: ? आकाश इति होवाच। सर्वाणि हु वा इमावि 





" प्रह्मत्वम्‌ ] हिन्दोसहितसामतीखंप्रलितम्‌ २२९ 


इमानि भूतान्याकाशादेव समुत्पद्यन्त आकाश भक्‍त्यस्तं यन्त्याकाशो छोवेभ्यो ज्याया- 
नाकाशः परायणम' (छान्‍्दो० १॥९॥१) इति। तज्न संशयः--किमाकाशशब्देन परं 
ब्रह्मभिधीयत उत भूताकाशमिति ! कुतः संशयः .५ उभ्यत्र प्रयोगदर्शनात्‌। भ्रूतचि- 
शेषे तावस्सुप्रसिद्धो लोकबेदयोराकाशशब्दः ब्रह्मण्यपि कचिस्प्रयुज्यमानो दृश्यते | यत्र 
वाक्यशेषवशाद्साघारणगुणअ्रवणाद्धा निर्धारित ब्रह्म भवति, यथा-'यदेष, आकाश 
आनन्‍्दो न स्थात!. ( ते० २७ ) इति, 'आकाशो वे नाम नामरूपयोर्निवेहिता ते 
यदन्तरा तद्‌ ब्रह्म' ( छा० 4१७१ ) इति चेचमादौ। अतः संशयः। कि पुनरक्न युक्त? 
भूताकाशमिति । कुतः ? तद्धि प्रसिद्धतरेण प्रयोगेण शीघ्र बुद्धिमारोहांत। नचाय- 


माकाशशब्द्‌ उमयोः साधारणः शकक्‍यो- विशातुम्‌ , अनेकार्थत्वप्रसज्ञात्‌। तस्माद्‌ ब्रह्मणि 
गौण पवाकाशशब्दो भवितुमहेति । विश्ुत्वादिभिर्िं बहुभिर्ेमेंः सदशमाकाशेन ब्रह्म 
भामती 


इयते, न भूताकाश इति निरूप्यते । तत्र 'आकाश इति होबाच” इति कि भुख्याकाशपदानुरोधेन 'अस्य 
लोकरुप का गतिः” इति च 'सर्वाणि हू वा इसानि भूतानि” इति च॒ 'ज्यायान्‌' इति च 'वरायणम्‌'. इति 
च कथब्निद्‌ व्यास्यायतामुतेतदनुरोधेनाकाशशब्दो भक्त्या परात्मनि व्यास्यापतासिति ? तत्न 
प्रथमत्वात्‌ प्रधानत्वादाकाशं सुख्यमेव नः । 
तदानुगुण्येनान्यानि व्याख्येयानीति निश्चयः ॥ 
अस्य लोकस्य का गतिरिति प्रइनोत्तरे (आकाश इति होवाच” इत्याकाशस्य गतित्वेन प्रतिपाशतया 
प्राधान्यातु, 'सर्वाणि ह वा' इत्यादीनां तु तद्िश्षेषणतया गुणत्वात्‌, गुणे स्वम्याय्यकल्पनेति बहुन्यप्यप्रधा- 
नानि प्रधानानुरोधेन नेतव्यानि | अपि व “आकाश इति होबाच' इश्युत्तरे प्रथमावगतसाकाशपदसनुपजात- 


भामती-व्याख्या 

भरूतानि आकाशादेव समुत्यद्यन्ते आकाशं प्रत्यस्तं यन्त्याकाशों ह्ेवैध्यो ज्यायान्‌ आकाश: 
परायणम्‌” ( छां. १९१ ) इस श्रुति में क्या “आकाश” पद के द्वारा मुख्य भूताकाश की 
विवक्षा और श्रुति-प्रतिपादित लछोकाश्रयता, संवेभूतोत्पादकत्व, सर्वतो ज्यायस्त्व एवं 
सर्वेपरायणत्व का भूताकाश में कथंचित्‌ सामञ्जस्थ किया जाय १ अथवा ब्रह्म के लोका- 
श्रयत्वादि असाधारण धर्मों के. अनुरोध पर “आकाश' पद का ब्रह्म मैं गौण प्रयोग 
माना जाय ? 

पूब॑पक्ष-- 

प्रथमत्वात्‌ प्रधानत्वादाकाश मुख्यमेव नः। 
तदानुगुण्येनान्‍्यानि व्याख्येयानीति निश्चयः ॥ 

[ श्रुति में 'आकाश' पद प्रथम श्रुत होने के कारण असंजातविरोधी हैं, इतना ही नहीं, 
“अस्य छोकस्य का गतिः ( आश्रय: ) ? इस प्रश्न के उत्तर में लोकाश्रयत्वेत आकाश का 
निर्देश किया गया दै--“आकाश इति होवाच”। इस प्रकार मुख्य प्रतिपाद्य वस्तु का 
समर्थंक होने के कारण “आकाश” पद अपने भूताकाश में रूढ़ है। “सर्वाणिह्‌ वा इमानि 
भूतान्याकाशादेव समुततचचन्ते” ( छां. ६९१ ) इत्यादि पद विशेषण और “आकाश” पद 
विशेष्य है । विशेष्य प्रधान और विशेषण गोण होता द्वै। प्रधान पद अभिधेय अथ्थ का ही 
बोधक माना जाता है, किन्तु गौणीभूत पद लक्षणादि के द्वारा गौण अर्थ का भी उपस्थापक 
हो जाता है। “गुणे तु अन्यायकल्वता” ( जे. सु. ९३।१७ ) इस न्याय के आधार पर गौणी- 
भूत पदों की व्याख्या प्रधान पद के अनुसार ही करनी चाहिए। 

दूसरी बात यह भी दूँ कि “आकाश इति होवाच” इस उत्तर-बाक्य में “आकाश” पद 














अहासूजंशाइरमाध्यंम्‌ [भ. १पा. शैखू २रे 


भवति। न च मुख्यसंभवे गौणो <र्थों अहदणमहंति | संभवति चेह मुख्यस्येब्राकाशस्थ 


अहणम्‌ । नजु भूताकःशपरिस्रद्दे वाफ्यशेषो नोपपद्यते--सर्वाणि ह वा इमानि भूता- 
न्याकाशादेव समुत्पच्चन्ते' इत्यादिः। नेंष दोषः, भूताकाशस्यापि वाय्वादिक्रमेण 
कारणत्वोपपत्तः | विज्ञायते हि--“तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशः संभूतः। आका- 
शाब्षायुः । वायोरम्निः ( त० २११) इत्यादि। ज्यायस्त्वपरायणत्वे अपि भूतास्तरा- 
पेक्षयोपपद्यते भूताकाशस्यापि । तस्मादाकाशशब्देन भूताकाशस्य ग्रहण 


भामती 
बिरोधित्वेन तबनुरक्तायां बुद्धों यद्चवेव तदेव वाक्यगतमुपनिपतति तत्तदुपजातविरोधि तबानुगुगुण्येनेज 
व्यवस्थातुमहंति । न व क्वचिदाकशाशब्दों भक्त्या जरज्ञाणि प्रयुक्त इति सत्र तेन तत्परेण भवितव्यम्‌ । 
न हि गज्जाय्रां घोष इत्यन्न बगज्भापदमनुपपष्या तोरपरसिति यादांसि गज्जायासित्यत्राप्यनेन ततृपरेण 
भवितव्यम्‌ । सम्भवओोभयत्र तुल्य:। न चर ब्रह्मण्यप्याकाशशब्दो मुख्य, अनेकायंत्वस्यान्याय्यस्वात्‌ । 
भक्त्या च॒ ब्रह्मणि प्रयोगोपपत्ते: | छोके चाल्य नभसलि निरूढतरत्वात्‌ ततूपुरवंकत्वाच्च बंदिकायंप्रतोतेवें- 
परीत्यानुपपत्ते: । तदानुगुष्येन च॒ 'सर्वाणि हू वा! इत्यादोनि भाष्यक्षुता स्वयम्नेद नोतानि । तस्माव्‌ भूता- 


काशसेवात्रोपास्यत्वेनोपविश्यते, न परमाश्मेति प्राप्तम्‌ । 
22232 शत :223243:2343: 4:4८ 2८: अबेडथ 


भामती-व्याख्या 
प्रथम श्रुत होने के कारण अंसञ्जातविरोधी है अर्थात्‌ उसके द्वारा अपने मुख्य अथ के बोधन 
में किसी प्रकार का विरोध उपस्थित नहीं होता, अत: यहाँ “आकाश” पद बिना किसी विरोध 
के भूताकाश की अवगति करा देता है, क्योंकि प्रत्येक पद की अपने मुख्य अभिधेय अथे में 
संगति ( शक्ति ) गृहीत होती है, उस पद का श्रवण करते ही बुद्धि में उसका अभिधेय अथ्थ॑ 
तुरन्त उपस्थित हो जाता है । उस अथ॑ के उपस्थित हो जाने पर विशेषण पदों के द्वारा 
विशेष्याथं के विरुद्ध अथं का बोधन नहीं किया जा सकता, अतः विशेषण पद सञ्जातविरोधी 
हो जाने के कारण लक्षणादि के द्वारा विशेष्याथे के अनुरूप ही अर्थ उपस्थित कराते हैं। 
यदि “आकाश” पद कहीं पर परिस्थिति-वश गौणी वृत्ति के द्वारा ब्रह्म का उपस्थापक हो जाता 
है, तब वह सवंत्र ब्रह्म का की बोघक होगा-ऐसा नियम कदापि नहीं किया जा सकता, 
क्योंकि 'गद्भायां घोष:'--ऐसे प्रयोगों में गज्ञा/ पद मुख्या्थ की अनुपपत्ति के कारण तीर 
( तट ) अथ का बोधक हो जाता है, तब क्‍या “गड्भायां यादांसि ( जलीयजन्तव: । सन्ति!-- 
इत्यादि प्रयोगों में भी 'गद्भा” पद तींररूप अर्थ का ही उपस्थापक होगा ? कदापि नहीं, 
क्योंकि यहाँ 'जलप्रवाहे मत्स्यादय: सन्तिः-- इस प्रकार के बोध में मुख्याथं की अनुपरपत्ति न 
होने के कारण 'गद्भा” पद अपने भ्रवाहरूप मुख्यार्थ का ही बोधक होता है। गड्जायां 
यादांसि? यहाँ मुख्यार्थ का अन्वय सम्भव और “सर्वाण ह वा इमानि भूतानि आकाशादेव 
समुत्तद्यन्ते”--यहाँ पर मुख्यार्थ का अन्वय सम्भव नहीं-ऐसा नहीं, क्योंकि मुख्यार्थ के 
अनुरूप ही विशेषण पदों के द्वारा अर्थ की कल्पना करके मुख्यार्थ का अत्वय सवत्र सम्भव 
हो जाता है। एक ही “आकाश? पद की भूताकाश ओर ब्रह्म--इन दोनों अर्थों में शक्ति नहीं 
मानी जा सकती, क्‍योंकि एक पद की अनेक अर्थों में शक्ति मानना संगत (न्यायोचित) नहीं 
होता । जब कि “आकाश” पद के द्वारा गौणी वृत्ति से ब्रह्म में प्रयोग बन जाता है, तब उसमें 
उसकी शक्ति मानने की क्‍या आवंश्यकता ? लोक में “आकाश” पद नभ ( भूताकाश ) में ही 
निरुढ़तर है, अतः वेद में प्रयुक्त "आकाश! पद के द्वारा भी भूताकाश का ही बोध होगा, 
श्री मंण्डनमिश्र ने स्पष्ट कहा है--'लोकावगतसामथ्यं: शब्दो वेदेईपि बोधकः” ( ब्र. सि. 
३२३ )। अत; “आकाश!” पद ब्रह्म में रूढ़ और भूताकाश में गौण--ऐसी विपरीत कल्पना 
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इत्येव॑ प्राप्त ब्रूमः-- ककाड 2 - 
आकाशस्तज्लिज्ञात! आकाशशब्देन ब्रह्मणो अहरण युक्तम्‌। कुतः ९ तज्निह्ञात्‌ । 
परस्य हि ब्रह्मण इंदं लिक्षम--सर्वाणि ह वा इमानि भूतान्याकाशादेव समुत्पद्यन्त' 
इति । परस्माद्धि ब्रह्मणो भूतानामुत्पत्तिरिति वेदान्तेघु मयोदा | नज्ु भृताकाशस्यापि 
वाय्वादिक्रमेण कारणस्व॑ दर्शितम्‌। सत्यं दर्शितम्‌ , तथापि मूलकारणस्य ब्रह्मणो 3- 
परिभ्रहादाकाशादेवेत्यवघारणं,, सर्वाणीति च भूतविशेषणं नाजुकूलं स्यात्‌। तथा 


भामती 
एवं प्राप्तेशभिघीयते--आकाशषशब्देन ब्रह्मणो प्रहणं, कृत+ ? तह्लिज़ात्‌ । तथाहि-- 
सामानाधिकरण्येन प्रइनतत्प्रतिदाक्ययो: । * 
पोर्बापय्यंपरामर्शात्‌ प्रधानस्वेडपि गौणता ॥ 
यदप्याकाशपदं प्रधानाथं तथापि यत्‌ पृष्ट तदेव प्रतिबक्तब्यं, न खल्वनुन्मत आज्ञानू पृष्ठ 
कोबिवारानाचष्टे । तबिहास्य लोकस्य का गतिरिति प्रइनो वृश्यमाननामरूपप्रत्मसात्रविषय इतिं तबनुरो- 


भामती-व्याख्या * 
नहीं की जा सकतो, क्योंकि लोक में वेसा नहीं देखा जाता । भूताकाश में भी सर्वभूतोंत्णद- 
क॒त्वादि का समन्‍्वथ स्वयं भाष्यकार ने |दखा दिया है, अतः यहाँ 'आकाश” पद के द्वारा 
भूताकाश का ही उपास्यत्वेन निर्देश पयंवसित होता है । 

सिद्धान्त -कथित पूर्व पक्ष का खण्डन करते हुए सूत्रकार ने कहा है कि यहाँ 
“आकाश” शब्द के द्वारा ब्रह्म का ग्रहण किया गया है, क्योंकि प्रक्रान्त प्रश्न और उत्तर वाक्यों 
का पर्यवसित सर्वेभूतोपादनत्वरूप एकार्थरूप लिज् ( ब्रह्म का असाधारण धर्म ) ब्रह्म का 
ही गमक है-- 

सामानाधिकरण्येन प्रश्नतत्प्रतिवाक्ययो:। 
पौर्वापयंपरामर्शातु प्रधानत्वेषपि गौणता-॥ 

( “अस्य छोकस्य का गतिः:” (छा. १९१ ) इस प्रश्न का यहाँ -“आकाश इति होवाच, 
सर्वाणि ह वा इमानि भूतान्याकाशादेव समुत्यच्न्ते? (छां. १९१ | यह उत्तर दिया गया 
है । प्रश्न और उसके प्रतिवाक्‍्य ( प्रतिवचन या उत्तर वाक्य ) का सामानाधिकरण्य (एकार्थ- 
पर्यवसायित्व ) नैसगिक है। प्रश्न सदंव पूर्व ( पहले ) किया जाता है और उसका उत्तर 
पश्चात्‌ दिया जाता है।. पूर्वोच्चरित वाक्य असज्ञातविरोधी ओर उत्तर-वाक्‍्य पश्चाज्भावी 
होने से सज्ञातविरोधी होता है, अतः एव प्रश्न वाक्य का जो सहज सिद्ध-अर्थ होता है, उसके 
साथ ताल-मेल रखते हुए ही उत्तर वाक्य का अर्थ किया जाता है. उसके लिए उत्तर-वाक्य 
के पदों की यदि लक्षणादि करनी पड़े, तो भी कोई दोष नहीं माना जाता। प्रकृत में सर्व॑ 
लोकोपादानत्वविषयक प्रश्न किया गया, श्रुत्यादि प्रमाणों के द्वारा ब्रह्म में ही जगदुपादानत्व 
सिद्ध किया गया है, अतः उत्तर वाक्यगत ] “आकाश” पद यद्यपि भूताकाश का प्रधानतया 
( रूढतया ) बोधक होता है, तथापि यहाँ सञ्जातविरोधी होने के कारण गौणी वृत्ति के 
द्वारा ब्रह्म का ही उपस्थापक है, क्योंकि जो पूछा जाता है, वही कहना चाहिए, उन्मत्त 
( पागल ) को छोड़ कर कोई समझदार व्यक्ति आम वृक्ष ( आम ) के विषय में पूछें जाने 
पर कोविदार ( कचनार ) की चर्चा नहीं करता । [ अनर्थ या असंगतार्थ के अभिधान पर 
उपालम्भ देते हुए महाभाष्यकार कहते हैं--अन्य-्भवान्‌ पृष्ठोध्ल्यदाचष्टे, आम्रान्‌ पृष्ठ: को- 
विदारानाचष्टे” (पा. सू. ११२४५) ]। प्रकृत में “अस्य का गतिः?” ऐसा हृश्यमान 
नामरूपात्मक समस्त प्रपद्च के आश्रय का प्रश्व किया गया, उसके अनुरूप जो समस्त प्रपच्च 











पे भ्रह्मतजशाइरभाष्यम्‌ [ अ- १ पा. १ ख्‌. २२ 
“आकाश प्रत्यस्तं यन्ति' इति ब्रह्मलिज्ञ “आकाशो छोवे भ्यो ज्यायानाकाशः परायणम' 
इति च ज्यायस्व्वपरायणत्वे । ज्यायस्त्वं हानापेक्षिकं परमात्मन्येवेकस्मिज्ञाम्तातम्‌ - 


ज्यायान्यूथिव्या ज्यायानन्तरिक्षाज्ज्यायान्दिवो ज्यायानैभ्यो छोकेभ्यः (छा० ३।१४।३) 


इति । तथा परायणत्वमपि परमकारणत्वात्परमात्मन्येवोपपन्नतरम्‌ । श्रुतिश्य-- 
१७ नणणणणनानाानाााननानननाानाननन न 


भामती 

धाद्य एवं स्वस्थ लोकस्य गतिः, स एवाकाशंशब्देन प्रतिवक्तव्य: । न च भूताकाश: सर्वेस्य लीकस्य गतिः, 
तस्यापि लोकमध्यपतित्बातू, तदेव तस्य गतिरिश्यनुपपत्तेः । न चोत्तरे भूताकाशश्रवणाद्‌ भूताकाशकारय्य- 
मेव पृष्टमिति यृक्तम्‌ । प्रश्नस्य प्रथमावगतस्यानुपजातबिरोधिनो लोकसामान्यविषयस्योपजातविरोधिनोत्त- 
रेण सद्भोचानुपपत्ते, तबनुरोधेनोत्तरब्यास्यानातु। न च॒प्रइनेन पृ्व॑पक्षरूपेणाव्यस्थितार्थेनोत्तर' व्यव- 
स्थितार्थ न द्ाक्यं नियन्तुमिति युक्तम्‌ , तद्निमित्तानामज्ञानसंशयविपर््यासानामनवस्थाने5पि तस्प 
स्वविषये व्यवस्थानात्‌ । अन्यथोत्तरस्यानालूम्बनत्वापत्तेबेयधिकरण्यापत्तेर्वा । 

अपि .चोत्तरेईपि बहसमझसम्‌ । तथाहि- 'सर्वाणि हु वा इमानि भूंतान्याफाशादेव समुत्पद्न्ते' 

भामती - व्याख्या 

का वस्तुत: उपादान है, उसी का "आकाश? पद के द्वारा अभिधान करना चाहिए। भूताकाश 
समस्त जगत्‌ का आश्रय नहीं, क्योंकि वह भी उपादेयभूत लोक या प्रपच्च के अन्तगंत है, वही 
उसका आश्रय हो ऐसा सम्भव नहीं । 

शक्का-प्रश्न और उत्तर की  एकरूपता दो प्रकार से बन सकती : है-- (१) प्रश्न के 
अनुसार उत्तर की व्याख्या की जाय अथवा (२) उत्तर के अनुरूप प्रश्न वाक्य का अर्थ 
किया जाय। यहाँ उत्तर वाक्य में भूताकाश का अभिघान देख कर' प्रश्न वाक्य का तात्पय॑ 
केवल भूताकाशीय कार्य के आश्रय में किया जा सकता है, भूताकाश अपने को छोड़ कर 
अपने वायु आदि काय॑ का: आश्रय है ही, अतः “आकाश” पद की ब्रह्म में गोणी वृत्ति मानने 


की क्‍या आवश्यकता ? 
समाघान--यह कहा जा चुका है कि १श्न-वाक्य की उपस्थिति प्रथम होने के कारण 


उसका अपने लोक-प्रसिद्ध, सामान्यतः समस्त धरषश्चोपादानत्वरूप मुख्यार्थ के बोधन में कोई 
विरोधी नहीं, अत: उस समय अनुत्पन्न और पश्चात्‌ सञ्जात-विरोधी उत्तर-वाक्य के द्वारा 
प्रश्न-वाक्य के स्वाभाविक अर्थ में किसी प्रकार का संकोच नहीं किया जा सकता और उत्तर- 
वाक्य की व्याख्या पूर्वोत्पन्न प्रश्न-वाक्य के अनुरूप ही करनी होगी, फलतः 'आकाश” पद का 
ब्रह्म अर्थ करना न्यायोचित है। 

शज्ञा--अश्त-वाक्य के अनुरोध पर उत्तर-वाक्य का नियमन, सम्भव नहीं, क्योंकि 
प्रश्न-कर्त्ता के हृदय में जिस विषय का अज्ञान, संशय या विपयय होता. है, वह उसी विषय 
का प्रश्न किया करता है, और उत्तर-वाक्य सरदव अपने विषय में व्यवस्थित होता है, 
अव्यवस्थितविषयक अत एव दुबब॑छ प्रश्न-वावय के अनुरोध पर व्यवस्थितविषयक उत्तर-वाक्य 
का अर्थ करना क्योंकर संभव होगा ? 

समाघान-यद्यपि प्रश्न के उद्धावक अज्ञान, संशय और विपयंय व्यवस्थित नहीं 
होते, तथापि प्रश्त का अपना विषय व्यवस्थित (निश्चित ) होता है। यदि प्रश्न का कोई 
विषय नहीं, तब वह निविषयक हो जाता है और निविषयक प्रश्न कभी किया नहीं जा 
'सकता, क्योंकि प्रश्न भी एक ऐसा वाक्य है, जिसका विषय जाने बिना वाक्य की रचना ही 
नहीं हो सकती और यदि प्रश्न भिन्नविषयक है, तब उत्तर-वाक्यं से वैयधिकरण्प हो ( ताल- 
मेल बिगड़-) जाता है.। झतः प्रश्न को अव्यवस्थितविषयक नहीं कहा जा सकता । 


] ब्रह्मत्वम्‌ ] हिन्दोसहितभामतीसंवलितम्‌ २३३ 


'विज्ञानमानन्दं ब्रह्म रातदातुः परायणप्? ( बृ० ३९२८ ) इति। 

*.. अपि चान्तवच्वदोषेण शालावत्यस्य पक्ष निन्दित्वा, अनन्त किचिद्धक्तुकामेन 

भामती 

इति सर्वेश्षब्दः कथब्विदल्पविषयो व्यास्येय: । एवमेवकारो5प्यसमञझ सः । न खल्वपामाकाश एवं कारणम्‌ 
अपि तु तेजो$पि । एवमन्नस्थापि नाकाशमेव कारणम्‌, अपि तु पावकपाथसी अपि। मूलकारणविवक्षा- 
यान्तु ब्रह्मण्येवावधारणं समझसम्‌ । असमझसम्तु भूताकाशे । एवं सर्वेषां भूत्ानां लयो ब्रह्मण्येव | एवं 
सर्वेभ्यो ज्यायस्त्वं ब्रह्मण एवं । परमयन ब्रह्मेव । तस्मात्सवेंषां लोकानामिति प्रश्नेनोपक्रमादू, उत्तरे च 
तत्तदसाघारणब्रह्मगुणपरामर्शात्‌ , पृष्टायाश्ष गतेः परमयनमित्यसाधारणब्रहद्मगुणोपसंहारात्‌ , भूयसीनां 
श्रुतीनामनुग्रहाय ध्यजेदेक कुलस्यार्थें? इतिवद्‌ वरभाकाशपदमात्रमसमअझसमस्तु ॥ एतावता हि. बहु 
समझस स्थात्‌ । न चाकाशस्य प्राधान्यमुत्तरे, किन्तु पृशयंत्वादुत्तरस्थ, लोकसामास्यगतेश्व पृषटत्वादू, परा- 
यणसिति व तस्येबोपसंहाराद्‌ ब्रह्मव प्रधानम्‌ । तथा च तदर्थं सदाकाशपदं प्रधानाथं भवति, नान्यथा। 
तस्माद्‌ श्रह्मेव प्रधानमाकाशपदेनेहोपास्यत्वेनोपक्षिप्तं, न भूताकाशमिति सिद्धम्‌ । 


भामती-व्याख्या 

दूसरो बात यह है कि यहाँ उत्तर-वाक्य भी व्यवस्थितविषयक नहीं, क्योंकि “'सर्वाणि 
ह वा इमानि भूतानि आकाशादेव समुत्यद्चन्ते, आकाशं प्रति अस्तं यन्ति, आकाशो होवैभ्यो 
ज्यायानाकाशः परायणम्‌” ( छां. ११९।१ ) इस वाक्य में 'सर्व” शब्द को तो भला “सर्वेभ्यो 
वे दर्शेपूणंमासौ” के समान कथंचित्‌ अल्पविषयक ( केवल वाय्वादि का्यंपरक ) माना जा 
सकता है, किन्तु वह निसगेंत: प्राप्त सकला्थ में असमझस है, “आकाशादेव”--यहाँ पर 
एवकार भी अपने अन्ययोग-व्यवच्छेदरूप अं में समंजस नहीं, वर्योंकि जलादि कार्य का 
केवल आकाश ही कारण नहीं, अपितु तेज भी कारण है। अन्न ( पृथिवी ) का भी केवल 
आकाश कारण नहीं, अपितु तेज और जल भी उसके कारण माने जाते हैं। यदि यहाँ कारण 
पद से मूल कारण की विवक्षा की जाती है, तब ब्रह्म में ही अवधारण ( एवकाराथे ) उपपन्न 
होता है «हाँ, भूताकाश में वह अवश्य अप्तंगत है। सभी भूतों का अस्तंगमन ( लय ) भी ब्रह्म 
में ही होता हैं। सबकी अपेक्षा ज्यायस्त्व (श्रेष्ठत्व ) ब्रह्म में ही है। सभी भूतों का परम 
अयन ( आश्रय ) ब्रह्म ही है । फलत:ः 'सर्वेषां लोकानाम्‌--इस प्रकार के प्रश्न का उपक्रम, 
उत्तर-वाक्य में ब्रह्म के सवंलोकाश्रयत्वरूप असाधारण धर्म का परामर्श और जिज्ञासित 
परम गति का “आकाश: परायणम्‌”- इस प्रकार उपसंहार देख कर “आकाश” पद का ब्रह्म 
में तात्पय॑ निश्चित होता है। ब्रह्मगत सर्वोपादानता की प्रतिपादिका अनेक श्रुतियों का 
सामंजस्य बनाए रखने के लिए एक “आकाश?” पद की मुख्याथेता का बाध कर देना अनुचित 
नहीं, जैसे कि कहावत प्रचलित है--“त्यजेदेक कुलस्या्ें” [ श्री कुमारिलभट्टादि गम्भीर 
विचारकों का भी यही कहना है--“यत्र तु दृयसन्निपातस्तत्रान्यतरेण क्ृृतार्थत्वादवश्याव- 
हेये&न्यतरस्मित्‌ भूयसामनुग्रहो युक्त:, त्यजेदेक॑ कुलस्यार्थे इति” ( तं. वा. पृ. ११६ ) ]। इस 
प्रकार अनेक पदों और अनेक श्रुतियों का सामंजस्य सुरक्षित हो जाता है । 

वस्तुतः उत्तर वाक्य में भी 'आकाश' ( भूताकाश ) प्रधान पदार्थ नहीं, क्योंकि उत्तर 
वाब्य सदैव प्रष्टव्याथंपरक होता है, प्रष्टव्य है समस्त भूतों का आश्रय। 'परायणम्‌? यह पद 
भी उसी अर्थ का उपसंहारक है, अतः उत्तर वावय में भी ब्रह्म ही प्रधान अथे स्थिर होता है. 
और “आकाश” पद का भी तभी प्राधान्य माना जा सकता है, जब कि वह ब्रह्मपरक हो, 
अन्यथा नहीं । इस प्रकार “आकाश' पद के द्वारा उपास्थत्वेन ब्रह्म ही उपक्षिप्त (उपस्थापित) 
है, भूताकाश नहीं-यह सिद्ध हो जाता है । 

च्० 























हि ब्रह्मसत्रशाह्रभाष्यम्‌ [ अ. १ पा. १ खू्‌. २२ 


जैवलिना आकाशः परिगशहीतः, तं चाकाशमुद्गोथे संपाद्योपसंहरति -'स पथ परोव- 
रीयाजुद्गीथः स एबो5नन्‍्तः' (छा० १॥९।२) इति । तच्चानन्त्यं ब्रह्मलिज्ञम्‌। यत्पुनरुक्त 
भूताकाशं प्रसिद्धिबलेन प्रथमतरं प्रतीयत 'ह- लेकर ब्र,मः- प्रथमतरं प्रतीतमपि कलर 
वाक्यशेषगतान्जहायग्रुणान्दष्ठा न परिगृह्मयते । वर्शितश्च ब्रह्मण्यप्याकाशशब्दः -आकाशे 

वे नाम नामरूपयोर्निवंद्धिता' इत्यादो। तथाकाशपर्यायचाचिनामपि ब्रह्मणि प्रयोगो 
दृश्यते -ऋरचो अक्षरे परमे व्योमन्यस्मिन्देवा अधि बिश्वे निषेदुः ( ऋ० (लं० 
१॥१६४।३९ ) 'संषा भागवी वारुणी विद्या परमे व्योमन्प्रतिष्ठिता! ( तै० ३- ) ४“ क॑ 
ब्रह्म ख॑ ब्रह्म? (छा० ४१०५) “खं पुराणम' ,छु० ५।१) इति चेवमादौ । वाक्योपक्रमेडपि 
वतमानस्याकाशशब्दस्य वाक्यशेषवशाद्रक्ता तह्मविषयत्वाबचधारणा। “अशिरघीतेलु- 
वाकम' इति द्वि वाक्योपक्रमगतो.5प्यपझिशव्दो माणवकविषयो दृश्यते । तस्मादाकाश- 
शब्दं ब्रह्मति सिद्धमू॥ २२॥ 


_-->शकैफची०क-- 





भागमती 
& अपि तर & । अस्येवोपक्रमेइन्तवत्‌ किल ते सामेति ६8 अन्तवत्त्वदोषेण शालावत्यस्य इति ७ । 
न चाकाशश्षब्दो गोणो४पि विलूस्बितप्रतिपत्ति:, तन्र तन्न अह्मण्याकाशशब्दस्य तत्पर्य्यायस्थ च॒ प्रयोग- 
प्राचु््यादत्यन्ताभ्यासेनास्थापि मुख्यवत्‌ प्रतिपत्तेरविलम्वनादिति दक्शनाथ ब्रह्मणि प्रयोगप्राचुथ्यं' वेदिकं 
निर्देशित भाष्यक्रता । तन्नेब च प्रथमावगतानुगुण्येनोत्तरं नोयते, यत्र तदन्यथा कतुं शक्यम्‌ । यत्र तुन 
शक्यं तत्रोत्तरानुगुण्येनेव प्रथम नोयत इत्याह & वाक्योपक्रमेईषपि इति & ॥२२॥ ै 


७०७ 





भामतो-व्याख्या 

दूसरी बात यह भी है कि शालावत्य ऋषि ने जो अपना पक्ष प्रस्तुत किया--“ अमुष्य 
लोकस्य का गतिरिति ? अय॑ छोक इति होवाच” ( छां. १७८७७ ) | उस पक्ष में दोष दिखाते 
हुए प्रवाहण जैवलि ने कहा--“अन्तवद्गें किल ते शालावत्य साम” ( छां. १८८ ) | इस 
शालावत्य के पक्ष में अन्तवत्त्त दोष दिखाकर किसी अनन्त तत्त्व की विवक्षा से जैवलि ने 
अपना पक्ष प्रस्तुत किया-- 'अस्य छोकस्थ का गतिरिति? आकाश इति होवाच” 
( छां. ११९।१ ) | इतना ही नहीं, उक्त आकाश का उद्गगीथ साम में सम्पादन करके कहा है-- 
“स एष परावरीयानुद्गीथ:, स एषोउनन्तः” ( छां. १९२ ) | यदि यहाँ 'आकाश” पद से 
भूताकाश का ग्रहण किया जाता है, तब इस पक्ष में भी अन्तवत्त्व दोष बना रहता है, अतः 
“स एषो&नन्तः” - ऐसा आनन्त्याभिधान ब्रह्म का असाधारण घर्म होता हुआ 'आकाश” पद 
की ब्रह्मपरता का साधक है । 

“आकाश' शब्द ब्रह्म में गोण होने पर भी ब्रह्म का बोब कराने में विलम्ब नहीं करता, 
क्योंकि “आकाशो वे नाम नामरूपयोनिवंहिता” ( छां. ८१४१ ), “ऋचो&5क्षरे परमे 
व्योमनि” ( ऋ. सं. १११६४।३९ ), 'सेषा भार्गवी वारुणी विद्या परमे व्योमन्‌ प्रतिष्ठिता” 
(तै. उ. ३६ ), “कं ब्रह्म ख॑ं ब्रह्म” (छां. ४१०५), “खं पुराणम्‌” ( बूह. उ. ५१ ) 
इत्यादि अनेक स्थलों पर आकाश और उसके पर्थाय-वाचक “व्योमादि! पद ब्रह्म के लिए 
प्रयुक्त हुए हैं, अतः मुख्य 'ब्रह्म” पद के समान ही “आकाशादि” गौण पद भी विना विलम्ब 
के ही ब्रह्म के बोधक होते हैं । 

प्रथमत: श्षुत प्रश्न-वाक्य के अनुसार वहीं उत्तर-वाक्य का अथे किया जाता है, जहाँ 
उत्तर-वाक्य का अर्थान्तर सम्भावित हो, प्रक्ुंत में उत्तर वान्‍्यगत “आकाश” पद “स एषोप्नन्तः 








रण ब्रह्मत्यम्‌ ] हिन्दीसह्ितभामतीसंचलितम्‌ श्श्५ 


( ९ ग्राणाधिकरणम्‌ । स्तू० २३ ) 
अत एव प्राणः ॥ २३ ॥ 

उद्‌्गीथे-प्रस्तोतर्या देवता प्रस्तावमन्वायत्ता! ( छां* १।९०९ ) इत्युपक्रम्य 
भ्रयत्ते-'कतमा सा देवतेति प्राण इति होवाच, सर्वाणि ह वा इमानि भूतानि प्राणमे- 
वाभिसंविशन्ति प्राणमभ्युजिहते सेषा देवता प्रस्तावमन्वायत्ता' ( छा० १११४,५ ) 
इति । तत्र संशयनिणयौ पूर्ववदेव द्रष्टब्यो । 'प्राणबन्धनं दि सोम्य मनः (छां० ६॥८।२) 
'प्राणस्य प्राणम! ( बृ० ४।४।१८ ) इति चेवमादौ ब्रह्मविषयः प्राणशब्दों दृश्यते, बायु- 
बिकारे तु प्रसिद्धतरो लोकबेद्योः, अत इह प्राणशब्देन कतरस्योपादानं युक्तमिति 
भवति संशयः । 

कि पुनरत्न युक्तम्‌ ? चायुविकारस्थ पश्चवृत्तः प्राणस्योपादानं युक्तम्‌। तत्न हि 

'उद्गीथे या देवता हि 2...» 3 05०» नम श्रूयते --'कतमा सा देवतेति प्राण इति 
होबाचोषस्तिश्राक्रायण:' उद्गीयोपासनप्रसज्भेन प्रस्तावोपासनमप्युवृगीय इत्युक्त भाष्यक्ृता । प्रस्ताव इति 
साम्नो भक्तिविशेषस्तसन्वायत्ता अनुगता प्राणो देवता। अन्न प्राणशब्दस्य बह्यणि च वायुविकारे ल 
वरनात्‌ संशय: -- किमय॑ अह्यवचन उत बायुविकारवचन इति ? 

तत्रात एव ब्रह्मलिज्भादेव प्राणो5पि ब्रह्मेब न वायुविकार इति युक्तम्‌ । यदोव॑तेनेब गताथंम्रेत- 

भामती-ब्याख्या 

परोवरीयो हास्य भवति, परोवरीयसो लोकान्‌ जयति” ( छां. १९२ ) इस अर्थवाद वाक्य 
से नियन्त्रित होकर ब्रह्मपरक ही है, भूताकाशपरक हो ही नहीं सकता, भाष्यकार ने स्पष्ट 
कहा है--“वाक्योपक्रमेडपि वर्तमानस्य आकाशशब्दस्य वाक्यशेषवशाद्‌ युक्ता ब्रह्मविषयत्वा- 
वधारणा” ॥ २२ ॥ 


-.+-वकीनककीक->- 

संगति -पूर्वोक्त “आकाश” पद के समान ही 'प्राण” पद का प्रसज्भ उपस्थित कर 
पूव॑वत्‌ निर्णय दिया जाता है, इस प्रकार आतिदेशिकी संगति को सूत्रकार ने ही “अत एव” 
शब्द के द्वारा ध्वनित कर दिया है । 

विषय-बाक्य - [साम एक वैदिक गीत या राग है, एक साम तीन ऋचाओं पर 
गाया जाता है। साम-गान करनेवाले तीन ऋत्तविक्‌ होते हैं- प्रस्तोता, उद्गाता, प्रतिहर्त्ता । 
एक-एक साम के पाँच भाग किए जाते हैं--( १ ) प्रस्ताव, (२) उद्गीथ, (३) प्रतिहार, 
(४ ) उपद्रव और ( ५ ) निधन | प्रस्तावनामक प्रथम भाग का गान प्रस्तोता, उद्गीथसंज्ञक 
द्वितीय भाग का उद्गाता, प्रतिहाराख्य तृतीय भाग का गान प्रतिहर्ता, चतुर्थ और पश्चम 
भाग का गान तीनों मिल कर करते हैं]। उद्गीथ के प्रकरण में “या देवता प्रस्तावमन्वा- 
यत्ता”--ऐसा प्रस्तावसंज्ञ़क साम का उपक्रम करके कहा गया है--“कतमा सा देवतेति प्राण 
इति होवाच उपषस्त्यश्राक्रायण:” (छां. १११४ )। यद्यपि यहाँ प्रस्ताव की उपासना 
अभिहित है, तथापि उद्गीथोपासना के प्रकरृण में प्ररताव की उपासना का विधान उचित 
नहीं, अतः भाष्यकार ने 'उद॒गीथे” कह दिया है। “प्रस्ताव” साम की विशेष भक्ति ( भाग ) 
का नाम है, उप्र प्रस्ताव में प्राण देवता अन्वायत्त ( अनुगत ) है। 

संशय--प्राण' शब्द ब्रह्द और शरीरगत वायु में प्रसिद्ध होने के कारण संशय हो 
जाता है कि यह “प्राण” शब्द ब्रह्म का बोधक है ? अथवा शरीरगत वायु का वाचक है ? 

पूर्वेपक्ष-सूत्रकार ने जो सिद्धान्त किया है कि ““त एव! ( ब्रह्म का साधारण 


स्य ब्रह्मसत्रशाइ्ररभाष्यम [ अथ. १ पा. है ख्‌. रे 


प्रसिद्धतरः प्राणशब्द इत्यचोचाम । नज्जु पूर्ववदिहापि तज्लिज्ञाद्‌ त्रह्मण एवं अहर्ण युक्तम्‌। 
इह्ापि वाक्यशेषे भूतानां संवेशनोद्गमन पारमेश्वरं कमे प्रतीयते, न; मुख्येडपि प्राणे 
भूतसंवेशनोद्गमनस्य दशेनात्‌ । एवं ह्याम्नायते-यदा वे पुरुषः स्वपिति प्राण तहिं 
बागप्येति प्राण चक्षुः प्राण भ्रोत्र॑ प्राणं मन, 'स यदा भ्रवुध्यते प्राणादेवाधि पुन्जों 
यन्‍्ते! ( श० ब्लरा० १०३३६ ) इति। प्रत्यक्ष चेतत्‌,-स्वापकाले प्राणबृत्तावपरिलुष्य- 
मानायामिन्द्रियवृत्तयः परिलुप्यन्ते, प्रबोधकाले च पुनः प्रादुभंवन्‍्तीति | इन्द्रियसार- 
त्वाच्य भूतानामविरुद्दो मुख्ये प्राणेडपि भूतसंबेशनोद्गमनवादी वाक्यशेषः | अपि 


चादित्योन्न॑ चोदगीथप्रतिदाास्योदेचते प्रस्तावदेवतायाः प्राणस्थानन्तरं निर्दिश्येते । 


भामती 
दिति को5घिकरणास्तरस्पारस्भायं: ? तन्रोच्यते -- 
अर्थे श्रुत्येकगम्ये हि श्रुतिमेवाद्रियासहे । 
मानान्तरावगस्ये तु तद्शात्तद्‌ व्यवस्थितिः ॥ 

बरह्मणो वा सर्वभूतकारणस्वसाकाशस्य वा वाय्वादिभूतकारणत्वं प्रति नागसादृते सानान्‍्तरं 
प्रभवति । तत्न पोर्वापय्य॑पर्य्यालोचनया यत्रार्थे समझ्स आगमः सएवार्थस्तस्य गृह्मते, व्यज्यते चेतर: । 
इह तु संबेशनोद्गमने भूतानां प्राण प्रत्युच्यमाने कि ्रह्म प्रस्युच्येते आहो वायुविकारं प्रतोति विश्ञमे 
'यदा बे पुरुषः स्वपिति प्राणं तहि वागप्येति” इत्यादिकाया: श्रुतेः स्वंभूतसारेन्द्रियसंवेशनोद्‌गमनप्रति- 
पावनद्वारा सर्वभूतसंवेशनोद्गमनप्रतिपादिकाया मानान्तरानुग्रहलब्धसामर्थ्याया बलात्संवेशनोद्‌गमने 
बायुविकारस्येव प्राणस्य, न अह्यण: । अपि चात्रोद्गोथप्रतिहारयो: सामभक्त्योअंह्मणोह्ये आवित्यश्रान्नं 
च॒ देवते अभिहिते कार्यकरणसद्भुगतरूपे, तत्साहचर्यात्‌ श्राणोईपि कार्यकरणसद्भागतरूप एवं देवता भवितु- 
महँति । निरस्तोःध्प्ययमर्थ ईक्षव्यधिकरणे पूर्वोक्तपूबंपक्षहेतुपोदबलछनाय पुनरुपन्यस्तः । तस्माद्वायुविकार 

भामती-व्याख्या 
धर्म ) कीतित होने के कारण प्रक्रान्त प्राण भी ब्रह्म ही है। यदि यही मान लिया जाय, तब 
पूर्वोक्त आकाशाधिकरण से ही यह अधिकरण गतार्थ हो जाता है, अधिकरणान्तर के आरम्भ 
का क्या प्रयोजन ) अतः हमारा कहना है-- 
अर्थे श्रुत्येकगम्ये हि श्रुतिमेवाद्वियामहे । 
मानान्तरावगम्ये तु तद्शात्‌ तढचवस्थितिः ॥ 

अर्थात्‌ ब्रह्म की सर्वभूत-कारणता और आकाशगत केवल वाय्वादि की कारणता श्रुत्येक- 
समधिगम्य है, प्रमाणान्तर के द्वारा अवगत नहीं, झतः ऐसे स्थल पर पौर्वापय्य-विचार से 
शास्त्र जिस पक्ष में समण्जस (संगत । होता है, वही पक्ष उपादेय और पक्षान्तर त्याज्य 
होता है । किन्तु यहाँ जो समस्त भूतों का प्रवेश और उद्गमन कहा गया है-- “सर्वाणि ह वा 
इमानि भूतानि प्राणमेवाभिसंविशन्ति प्राणमभ्युजिहते” ( छां. १११।४,५ ), वह प्रवेश और 
उद्‌गमन शरीरगत वायुरूप प्राण के प्रति कहा जाता है? अथवा ब्रह्म के प्रति ? इधर हम 
प्रत्यक्षरूप प्रमाणान्तर के द्वारा सुषुप्ति काल में देखते हैं कि भूतों के सारभूत इन्द्रियों का वायु« 
विकारात्मक प्राण में होता द्वै और जागने पर प्राणों से ही उनका निगंमन होता है, अतः यह्‌ 
निश्चित हो जाता है कि उक्त श्रुति का उपोद्वलक यही प्रत्यक्ष प्रमाण हैं। उसके आधार पर 
सव॑ भूतों का प्रवेशाप्रवेश शरीरस्थ वायुरूप प्राण में ही स्थिर होता है, ब्रह्म में नहीं । 

दूसरी बात यह भी है कि यहाँ उद्गीथ और प्रतिहाररूप साम-भागों के ब्रह्म से भिन्न 
आदित्य और अन्न देवता बताए गए हैं, जो कि कार्य-करण-संघातरूप (शरीरधारी ) है। 
उनके सहचार से प्राण भी कार्यकरण-संघातरूप ही होना चाहिए । यद्यपि ईक्षत्यधिकरण 
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नच तयोत्रंह्ात्वमस्ति, तत्सामान्याघ्य प्राणस्यापि न ब्रह्मत्वमित्येचं प्राप्ते खुत्नकार आह- 

अत एव प्राणः इति । 'तह्लिज्ञाद' इति पूर्वंसज्े निर्दषष्टमू। अत एव तह्िज्ञात्मा- 
णशब्द्मपि पर ब्रह्म भचतुमहँति । प्राणस्यापि हि ब्रह्मलिज्ञसंबन्धः भ्रयते--सर्वाणि ह 
चा इमानि भृतानि प्रएणमेवामिसंविशन्ति प्राणमभ्युज्ञिहते! ( छा० १११५) इति। 
प्राणनिमित्तो स्वंषां भृतानामुस्पत्तिप्रलयावुच्यमानी प्राणस्य ब्रह्मतां गमयतः । 

ननूक्तं-सुख्यप्राणपरिय्रहे्डप संबेशनोद्गमनद्शनमविरुद्ध, स्वापप्रबोधयो- 
दशनादिति । अन्ोच्यते-स्वापप्रबोधयोरिन्द्रियाणामेव केवंलानां प्राणाश्रयं संवेश- 
नोद्गमनं दृश्यते, न सर्वेषां भूतानाम्‌ | इच तु सेन्द्रियाणां सशरोराणां च जीवाविशानां 

भामती 
एवान्र प्राणशब्दाययं इति प्राप्मू । 
एवं प्राप्तेडभिधोयते--पुंवाक्यस्थ बलीयस्त्वं मानास्तरसमागमात्‌ । 
अपौरुषेये वाक्ये तत्सज़ुतिः कि करिष्यति ॥ 

नो खलु स्वतःसिद्धप्रमाणभावमपौरुषेयं वचः स्वविषयज्ञानोत्पादे वा तदृव्यवहारे वा मानान्तर- 
सपेक्षते । तस्यापौरुषेयस्थ निरस्तसमस्तदोषादडूस्य स्वतः एवं निश्वायकत्वात्‌ । निश्चयपूर्वकत्बाद्‌ 
व्यवहारप्रवृत्ते: । तस्मादसंवादिनो वा चक्षुप इंव रूपे त्वगिन्द्रियसंवादिनों वा तस्येव द्रव्ये नादादचं 
बाढ़ वा। तेत स्तामिन्द्रियसात्रसंवेशनोद्गसने वायुविकारे प्राणे, सर्वभूतसंवेशनोद्गमने तुन ततो 





भामती-व्याख्या 
में इस. जड़कारणतावाद का भी खण्डन किया जा चुका है, तथापि पूव॑पक्ष के हेतु का 
उपोद्वलन और प्रकारान्तर से उपन्यास करने के लिए फिर वही कह दिया गया है । फलतः 
शरीरगत वायु ही यहाँ प्राण शब्द का अर्थ है। 
सिद्धान्त-उक्त पक्ष का निरास करने के लिए कहा जाता है--- 
पुंवाक्यस्थ बलीयस्त्व॑ मानान्तरसमागमात्‌ । 
अपौरुषेये वाक्ये तत्संगतिः कि करिष्यति॥ 

[ पुरुष-रचित वाक्यों का भ्रामाण्य प्रमाणान्तर के संवाद पर निर्भर होता है, अत: उनके लिए 
अवश्य यह कहा जा सकता है कि प्रमाणान्तर से संवादित वाक्य उस पौरुषेय वाक्य से प्रबछ 
होता है, जो प्रमाणान्तर से समथित नहीं होता किन्तु ] अपोरुषेय वाक्‍्यों का प्रामाण्य 
प्रमाणान्तर-सापेक्ष न होकर स्वतः सिद्ध होता है, अपौरुषेय वाक्य न तो स्वविषय के 
ज्ञानोत्पादन में प्रमाणान्तर की अपेक्षा करता है और व्यवहाररूप अथ॑ क्रिया के उत्पादन में । 
अपौरुषेय वाक्यों में किसी प्रकार के अ्रम, प्रमाद, करणापाटव और लिप्सादि दोषों की 
सम्भावना ही नहीं कि उनकी निवृत्ति के लिए उसको प्रमाणान्तर की अपेक्षा हो । वह स्वतः 
( अन्य-निरपेक्ष होकर ) ही अपने विषय का निश्चायक होता है, निश्चय-पूर्वेंक व्यवहार में 
प्रवृत्ति होती है । जेसे चक्षु का रूप-ग्रहण में प्रमाणान्तर का संवाद नहीं होता, एतावता 
रूप-ग्रहण में अदाढचें नहीं आता ओर चक्षु का ही घटादि द्रव्य के ग्रहण में त्वगिन्द्रिय का 
संवाद मिल जाने पर भी द्रव्य-ग्रहण में किसी प्रकार का दाढ्य नहीं माना जाता, वेंसे ही 
अपौरुषेय बाकय के द्वारा धर्मादि-ज्ञान के उत्पादन में प्रमाणान्तर का संवाद न होने के कारण 
धर्मादि-ज्ञान में किसी प्रकार का अदाढ्च॑ और सुषुप्तचवस्थ प्राण में इन्द्रियों का प्रवेश और 
निर्गमन प्रमाणान्तर ( प्रत्यक्ष ) से संवादित होने पर भी प्रवेशाप्रवेश-ज्ञान में किसी प्रकार 
की विशेषता या हृढता नहीं मानी जाती | प्रत्यक्षावगत केवल इन्द्रियों का प्रवेश और 
निर्गंमन भले ही शरीरस्थ वायुरूप प्राण में रहे, श्रुत्यभिहित समस्त भूतों का संवेशन और 
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भूतानां, (सवोणि ह वा इमानि भूतानि' ( छा० १११:५) इति भ्रुतेः। यदापि आूत- 
भ्रतिमेहाभूतचिषया परिगृद्यत, तदापि ब्रह्मलिक्ृत्वमविरुद्म्‌। न्ञ सहापि घिषयैरि- 
न्द्ियाणां स्वापप्रबोधयोः प्राणेउप्ययं प्राणाच्च प्रभवं श्टणुम:--यदा खुप्तः स्वप्न न 
कंचन पश्यत्यथास्मिन्‌ प्राण एवेकधा भवति तदेनं वाक सर्वेर्नामभिः सहाप्येति' (कौ० 


३॥३ ) इति। तत्रापि तक्लिज्ञात्पाणशब्दं ब्रह्मेघ। यत्पुनरुक्तम-अन्नादित्यसंनिधानात्‌ 


भामती 
वाक्यात्प्रतीयेते ६ प्रतीतों वा तन्नापिः प्राणों ब्रह्मेब भवेश्ष वायुविकार: । 'यवा सुप्तः स्वप्न न कश्नन 
पश्यस्यथास्मिन्‌ प्राण एवेकधा भवति” हत्यत्र बाकये यथा प्राणशब्दो ब्रह्मवचनः । न चास्मिन्‌ वायुविकारे 
सर्वेषां भूतानां संवेशनोदृगमने मानान्तरेण दृश्येते ॥ न च मसानान्तरसिद्धसंवादेन्द्रियसंबेशनोवृगसनवाक्य - 
बाढर्धात्‌ सबंभूतसंवेशनोद्गसनवाक्यं कथब्विदिन्वरियविषयतया व्याख्यानमहेति, स्वतःसिद्धप्रमाणभावस्य 
स्वभाववृदस्य सानाम्तरानुपयोगात्‌ । न चास्य तेनेकवाक्यता, एकवाक्यतायां वा तदपि ब्रह्मपरमेव 
स्थादित्युक्तम । इन्त्रियसंवेशनोद्‌गमर्न॑ त्ववयुत्यानुवादेनाइपि घटिष्यते । “एक बृणीते द्वो वृणोते' इतिबतु । 
भामती-व्याख्या 

उद्गमन तो प्राणों में नहीं देखा जाता | यदि माना जाता है, तब उस प्राण को भी ब्रह्म वैसे 
ही मानना होगा, वाग्रुविकार नहीं, ज॑से “यदा सुप्तः स्वप्न न कंचन पश्यत्यथास्मिन्‌ प्राण 
एवेकधाभवर्ति” ( कौ. उ. ३३३ ) इस वाक्य में प्राण शब्द ब्रह्मपरक है। वायु-विकाररूप 
प्राण में न तो सभी भूतों का प्रवेश प्रत्यक्षादि प्रमाणान्तर प्ते देखा जाता है, और न उससे 
उनका निगंमन । 

शह्बा -प्राण में इन्द्रियों का प्रवेशाप्रवेश प्रत्यक्षादि प्रमाणान्तर से संवादित होने के 
कारण ऐसे श्रुति-वाक्य का प्रामाण्य हृढ़ हो जाता है। उसके भनुरोध पर स्वंभूत-प्रवेशाप्रवेश 
के प्रतिपादक श्रुति-वाक्य का तात्पय॑ इन्द्रियों के प्रवेश और निर्गमन में क्यों न मान 
लिया जाय ? 

समाधान -यह कहा जा चुका है कि वेद का प्रामाण्य स्वतः सिद्ध है, प्रमाणान्तर के 
संवाद से उसमें किसी प्रकार की हृढता नहीं आती । अहृढ़ प्रामाण्य की रृढ़ता के सम्पादन में 
प्रमाणान्तर का संवाद उपयोगी हो सकता है, किन्तु: वेद-वाक्य-जन्य ज्ञान का प्रामाण्य 
स्वभावतः हृढ़ होता है, अतः वहाँ प्रामाणान्तर के संवाद का वैसे ही कोई उपयोग नहीं, 
जैसे क्षुर॒ की तीक्षततम धार पर शाण-प्रयोग । 

दूसरी बात यह भी है कि एकवाक्यतापन्न उपक्रम के अनुरोध पर उपसंहार का 
संकोच माना जाता है। भ्रकृत में इन्द्रियों के प्रवेश और उद्गमन का प्रतिपादक “यदा सुप्तः 
स्वप्न॑ न कंचन पश्यत्यथास्मिन्‌ प्राणे एकधा भवति” ( कौ. उ. ३॥३ ) यह वाक्य संब्ग॑ विद्या 
में और सर्वंभूत-प्रवेश-प्रतिपादक “सर्वाणि ह वा” (छां. १११४) यह वाक्य उद्गीथोपासना 
के प्रकरण में पठित है, अत: उनकी एकवाक्यता सम्भावित ही नहीं कि उपक्रम के अनुरोध 
पर उपसंहार की व्याख्या या संगमनिका की जाय।- जिस वाक्य की एकवाक्यता 
मानी जाती है, उसका भी ब्रह्म में ही तात्पयें पर्यवसित होता है--यह कहा जा चुका है। 
इन्द्रियों के संवेशन और निर्गेमन का अन्वय अवयुत्यवाद की रीति से उपपन्न हो जाथगा । 
[ श्रीशबरस्वामी कहते हैं--“यत्र परा संख्या की््य॑ते, तत्रावयुत्यवादो भवति, यथा द्वादश- 
कपाले यदष्टाकपालो भवति” ( जे. सू. १४।३५ ) । पुत्रोत्पत्ति होने पर वैश्वानरेष्टि की जाती 
है, उसका विधायक वाक्य है--“वैश्वानरं द्वादशकपालं निव॑पतेत्‌ पुत्रे जाते । यदष्टाकपालो 
भवति गायत्रियेवैन॑ ब्रह्मवर्चसेन पुनाति, पन्चचकपाल: त्रिवृतवास्मिन्‌ तेजो दधाति” (तै. सं. 








०! ब्रह्मत्वम्‌ ] हिन्दीसहितभामतोसंचलितम्‌ २३९, 


प्राणस्याब्रह्मत्यमिति--तदयुक्तम्‌ू , वाक्यशेषबलेन प्राणशब्दस्य ब्रह्मविषयतायां 
प्रतीयमानायां संनिधानस्थाकिचित्करत्वात्‌ | यत्पुनः प्राणशब्दस्य पशञ्चचृत्तो प्रसिद्ध- 
तरत्वं, तदाकाशशब्दस्येव प्रतिविधियम्‌। तस्मात्सिद्धं प्रस्तावदेवतायाः प्राणस्थ 
ब्रह्मत्वम्‌ । 

भामती- 
न तु स्वंशब्दायं: सद्घोचमहंति । तस्मात्‌ प्रस्तावर्भाक्ति प्राणशब्दाभिषेयब्रद्मदृष्योपासीत, न वायुविकार- 
वृश्चेति सिद्धमू। तथा चोपासकस्य प्राणप्राप्तिः क्मसमुर्धिवां फल भवतोति । #वाक्यशेघबलेन इति# । 





भामती-व्यास्या ._ 
२२।५॥३ ) । यहाँ जिज्ञासा होती है कि द्ादशकपाल-संस्कृत पुरोडाशद्रव्यक इष्टि का विधान 
करने के अनन्तर जो कहा गया है--“यदष्टाकपालो भवति, यन्नवकपांल:' इत्यादि, उसंका 
प्रकृत में अन्वय क्योंकर होगा ? इस जिज्ञासा को शान्तं करते हुए वारतिककार कहते हैं--वैश्वा- 
नरद्ादशकपालाधिकारे ह्यष्टत्वादम उच्चायंमाणा, स्वरूपेणानुपयुज्यमाना: शबतुवन्त्यवयवत्व॑ 
गमयितुम्‌” ( तं. वा. पृ. १०९९ )। द्वादश संख्या की घटकीभूत अष्टत्वोदि संख्याएँ है, अतः 
द्वादश कपालों में संस्कृत पुरोडाश एक ऐसा अवयवी पदार्थ है, जिसके अष्टादिकपाल-संस्कृत 
पुरोडाश अवयव है, अत: अवयव-स्तुति के द्वारा अवयवी की स्तुति यहाँ विवक्षित है । वैसे 
ही ब्रह्म में सर्वभूतों का विलय और उद्भव होने से उनके अवयवभूत इन्द्रियाँदि का विलय 
और उद्भव अथ-प्राप्त है। उस्ती का अवयुत्य ( विच्छिद्य ) एकवेक्यता मानेकर उत्थापित 
आकांक्षा के द्वारा स्वतन्त्रतया अन्वयाभिधान अवसयुत्यवाद है। 'अवयुत्यानुबाद'--ऐसा पाठ 
भी उपलब्ध होता है, उसका भी यही आशय है कि ब्रह्म में जब सर्वंभूतों का प्रवेशाप्रवेश 
अभिहित है, तव सर्वे की घटकीभूत इन्द्रियादि प्रत्येक इकाई के अथं-प्राप्त प्रवेशाप्रवेश का 
अनुवाद इस वाक्य से विवक्षित है ]। अवयुत्यवाद का स्पष्टीकरण करते हुए श्रीशबरस्वामी 
(ज॑.सू. ६।१।४३ में) कहते हैं-'त्रीन्‌ वणीते इति त्रित्वं विधास्यति, एक॑ वृणीते इत्यवयुत्यानुवादो5- 
यम्‌? (शा. भा. पृ. १३८४)। प्रायः सभी वैदिक कर्मों के आरंभ में जो संकल्प किया जाता है उसमें 
कर्त्ता पुरुष अपना नाम, गोत्र और प्रवर का उच्चारण करता हुआ प्रतिज्ञा करता है, जेसे-- 
“अहं देवदत्तनामा, भारद्वाजगोत्र:, आज़ रसबाहंस्पत्यभारद्वाजाख्यत्रिप्रवर: एतत्कम करिष्ये! । 
किसी गोत्र में उत्पन्न हुए मन्त्र-द्रष्ठा मह्षियों को प्रवर कहते हैं, किस गोत्र में कितने प्रवर 
हैं-यह प्रवराध्यायादि में वणित है। तीन प्रवरवाले व्यक्ति का श्रौतकम में अधिकार 
है--“त्रीन्‌ प्रवरान्‌ वृणीते” । त्रिप्रवरता की प्रशंसा के लिए कहा गया है--“एक॑ वृणीते, 
दो वृणीते” । 'शत्ते पद्चाशत्‌*- इस न्याय के अनुसार तृत्व के द्वित्त और एकत्व घटक हैं, 
अत: जैसे अवयवों के द्वारा अवयवी की स्तुति यहाँ की जाती है, वैसे ही प्रक्ृत में इन्द्रियादि 
के प्रवेशन और निर्गमन के द्वारा समस्त भूतों के प्रवेशन और निर्गमन की स्तुति अभिवा- 
डिछत है। 'स्ब” शब्द का संकुचित अथ॑ में तात्पय॑ कभी निश्चित नहीं किया जा सकता। 
इस प्रकार यह सिद्ध हो जाता है कि प्राणशब्दाभिधेय ब्रह्म की दृष्टि ( भावना | से साम के 
प्रस्तावरूप भाग की उपासना करनी चाहिए, शरीरस्थ वायुरूप प्राण की दृष्टि से नहीं। 
इस प्रकार को उपासना का फल है--प्राण-प्राप्ति या कम॑ की समृद्धि, जैसा कि भाष्यकार ने 
कहा है--“ प्रस्तावोद्गीथप्रतिहारभक्ती: प्राणादित्यान्नदृष्टधोपासीतेति समुदायाथ्थ: । प्राणा- 
द्यापत्ति: कमंसमृद्धिवाँ फलम्‌” (छां० पृ० ७१ )। भाष्यकार कहते हैं--“ यत्पुनरुक्तमन्नादित्य- 
सन्निधानात्‌ प्राणस्याब्रह्मत्वरम्िति, तदयुक्तम्‌, वाक्यशेषबलेन प्राणशब्दस्य ब्रह्मविषयतायां 
प्रतोयमानायां सन्निधानस्थाकिच्चित्करत्वात्‌” (ब्र. सू. ११२३ )। यहाँ “वाक्यशेष! शब्द 
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अनञ्च केचिदुदाहरन्ति--प्राणस्य प्राणम! ( ब० ४७४१८ ), “प्राणबन्धनं हि 
सोम्य मनः ( छा० ६।८।२। इति च--तदयुक्तम्‌ , शब्दभेदात्प्रकरणाच्च संशयाज्ु- 
पपत्ते+ । यथा पितुः पित ति प्रयोगेउन्यः पिता षष्टीनिर्दिशेउन्यः प्रथमानिर्विष्टः पितुः 
पितति गस्‍्यते, तद्बत्‌ 'प्राणस्य प्राणम' इति शब्दभेदात्प्रसिद्धात्प्राणादन्यः प्राणस्य 
प्राण इति निश्चोयत । न हि स एव तस्येति भेदनिदेशाहों भवति। यस्य च प्रकरणे 
यो निर्दिश्यते नामान्तरेणापि स एव तत्र प्रकरणी निर्दिष्ट इति गम्यत | यथा ज्योति- 
शोमाधिकारे-- वसन्‍्त वसन्‍त ज्योतिषा यज़ेत” इत्यतञ्न ज्योतिःशब्दो ज्योतिष्टोम- 
विषयो भंचति, तथा परस्य त्रह्मणः प्रकरणे 'प्राणबन्धनं दि सोम्य मनः (छा० ६।८।२) 
इति श्रुतः प्राणशब्दो वायुविकारमात्र कथमवगमयेत्‌ ? अतः संशयाविषयत्वान्नेत- 
डुदाहरणं युक्तम्‌ । प्रस्तावदेवतायां तु प्राणे संशयपूर्वेपक्षनिणेया डपपौद्ताः ॥ २३ | 

__अखकलकच+क कल 








भामती 
वाक्‍्यात्‌ सन्निधान दुवंलूसित्यथं: । उदाहरणास्तरन्तु निगवव्याख्यातेत भाष्येण दूषितम्‌ ॥ २३ ॥ 
- भामती-व्याख्या 

का अथे है--तब्रह्मलिड्भक उपक्रम की एकवाक्यता। 'एकवाक्यता” शब्द से वाक्य प्रमाण 
विवक्षित है और 'सन्निधि' शब्द से स्थान प्रमाण । “श्रुतिलिज्भवाक्यप्रकरणस्थानसमाख्यानां 
समवाये पारदौब॑ल्मर्थविप्रकुर्षात्‌” ( जै. सु. ३।३॥१३ ) इस सूत्र में स्पष्ट कहा गया द्ैँ कि 
पृव॑-पृवव प्रमाणों की अपेक्षा उत्तरोत्तर प्रमाण दुबंल होते हैं, अतः वाक्य की अपेक्षा स्थान 
का दुबंल होना स्वाभाविक है, [ क्योंकि उत्तरोत्तर प्रमाण पू्व-पुवं की कल्पना करके ही 
विनियोजक माने जाते हैं, वाक्य प्रमाण को अपने पू्व॑वर्ती केवल लिज्ध और श्रुति--इन 
दो प्रमाणों की कल्पना करनी है और स्थान प्रमाण को 'प्रकरण, वाक्य लिज्ध और श्रुति!-- 
इन चार प्रमाणों की कल्पना करनी है, अतः कल्पना-लाघव के कारण वाक्य प्रमाण प्रबल 
और कल्पना-गौरव होने के कारण स्थान प्रमाण दुबंल होता है, वारतिककार कहते हैं-- 
“यावदाकांक्षापूवंकमेकवाक्यत्वादि कल्प्यते तावदितरेणानन्तर्यात्‌ु समानविषयत्वाच्च साम- 
थ्यादि कल्पयित्वा विनियोग: कृत इति बलीयस्त्वम्‌” (तं. वा. पृ. ५३९) ]। 

इस अधिकरण में वृत्तिकार ने जो “प्राणस्य प्राणम्‌” (बृह. उ. ४४१८) और 
“प्राणबन्धनं हि सोम्य मनः”' (छां. ६।८।२) इन दो वाक्‍्यों का उदाहरण प्रस्तुत कर विचार 
किया है कि यहाँ 'प्राण' शब्द शरीरस्थ वायुरूप प्राण का बोधक है? अथवा ब्रह्म का ? 
प्राण-वोघकता का पूर्वंपक्ष उठा कर ब्रह्मपरता का सिद्धान्त स्थिर किया है। वह युक्ति-युक्त 
नहीं प्रतीत होता, क्योंकि उदाहृत दोनों वाक्‍यों में संशय ही नहीं बनता, 'पितु: पिता'-- 
ऐसे सम्बन्धगर्भित वाक्‍्य-प्रयोग में दोनों पितृपदार्थों की एकता सम्भव नहीं रहती, भत 
उनका भेद अनिवायं है। “प्राणस्य प्राण:--यहाँ षष्ठचन्त प्राणपदार्थ की अपेक्षा प्रथमान्त 
प्राणपदाथे भिन्न ही मानना होगा, वह प्रकरण के आधार पर ब्रह्म ही निश्चित होता है, 
क्योंकि जिसके प्रकरण में जो निर्दिष्ट होता है, वही प्रकरणी पदाथं ही विभिन्‍न नामों से 
विवक्षित :होता है। ज्योतिष्टोमसंज्ञक कर्म के प्रकरण में पठित “वसल्ते-वसन्‍्ते ज्योतिषा 
यजेत”--इस वाक्य में 'ज्योतिः शब्द जैसे ज्योतिष्ठोमपरक होता है, वेसे ही पर ब्रह्म के 
प्रकरण में पढित “प्राणबन्धनं सोम्य मनः”--इस श्रुति का घटकीभूत 'प्राण” शब्द ब्रह्म का 
वाचक न होकर वायु-विकारात्मक प्राण का बोधक क्योंकर होगा १ अतः जिस वाक्य में 
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( १० ज्योतिश्वरणाधिकरणम्‌ । छू० २४-२७ ) 
ज्योतिश्वरणाभिधानात्‌ ॥ २४ ॥ 
इद्मामनन्ति--“अथ यद्तः परो दिवो ज्योतिर्दोप्यते विश्वतःपृष्ठेषु स्वेतः- 
पृष्ठेष्वजत्तमेषूत्तमेषु लोकेष्चिदं चाव तद्यद्द्मस्मिन्नन्तःपुरुषे ज्योति/ (छा० ३॥१३।७) 
इति | तत्न संशयः- किमिह ज्योतिःशब्देनादित्यादिक॑ ज्योतिरभिधोयते किवा परमा- 
स्मेति । अर्थान्तरविषयस्यापि शब्दस्य तज्लिज्ञाद्‌ ब्रह्मविषयत्वमुक्तम्‌ , इद तु तन्लिह्नमे- 
वास्ति नास्तोति विचायंते । 
भामती 
इदसासनन्ति-- “अथ यदतः परो विवो ज्योतिर्दाप्यते विश्वतः पृष्ठेषु सवंतः पृष्ठेष्वनुत्तमेषत्तमेषु 
लोकेष्बिदं बाब तशदिदमस्मिन्नन्तःपुरुषे ज्योतिःः इति , यज्ज्योतिरतो दिवो छुलोकात्परं दीप्यते प्रकाशते 
विश्वतः पृष्ठेषु विध्वेषामुपरि | असडकुचदृवृत्तिर्यं विश्वशब्दोइनवयवेन संसारमण्डल ब्र्‌त इति 
वर्शायितुमाह & सबंतः पृष्ठेषत्तमेषु &। न चेवमुत्तममात्रमपि तु सर्वोत्तममित्याह & अनुत्तमेषु &। 
नास्ट्येभ्योहूय उत्तम इत्यथं:। 'इदं बाव तद्यविदमस्मिन्‌ पुरुषेअस्त्ज्योतिस्स्वग्ग्राह्मण शारीरेणोष्मणा 
श्रोत्रग्नाह्मेण च पिहितकर्णेन पूंसा घोषेण लिज़ेनानुमोयते” । तन्न शारीरस्योष्सणस्त्वचा दर्शन वृष्टिः, 
घोषस्य न श्रवर्ण श्रुति;, तयोश्र वृष्टिश्रुती ज्योतिष एवं, तल्लिज्भेन तदनुमानादिति ॥ 
अन्न संशयः--कि ज्योतिःशब्दं तेज उत ब्ह्मेति ) कि ताबत्‌ प्राप्त ? तेज इति । कुतः ? गोण- 





भामती-व्याख्या 
अधिकरणाथ का प्रतुख अद्भीभूत संशय पदार्थ ही सम्भव नहीं, वह उस अधिकरण का विषय 
वाक्य कैसे हो सकेगा ? साम के प्रस्तावरूप भाग में अनुगत प्राणरूप देवता को विषय बनाने 
पर संशय, पूर्वपक्ष एवं सिद्धान्त का उपपादन किया जा चुका है, अतः “कतमा सा देवता, 
प्राण इति होवाच” ( छां. ११११५ ) यह वाक्य ही यहाँ विषय-वाक््य वन सकता है ॥ २३॥ 
|: ०यंजाओं 


विषय-बाक्य--“अथ यदतः परो दिवो ज्योतिर्दीष्यते विश्वतः पृष्ठेषु सवंत:पृष्ठेष्वनुत्त- 
भेषृत्तमेषु लोकेष्विदं वाव तद्यदिदमस्मिन्नन्तःपुरुषे ज्योति” ( छां. ३१३७७ ) । यहाँ 'पर:/ 
शब्द को “ज्योति: पद के अनुसार नपुंसक लिझ्भ में परिवर्तित कर 'यदतो दिवः पर 
ज्योतिर्दीष्यते' ऐसा अव्वय कर लेना चाहिएं। जो ज्योतिः इस स्वर्ग लोक में परे प्रकाशमान 
है । 'बिश्वतः पृष्ठेष! का ही अर्थ किया गया है--सवंतः पृष्ठेषुः। “विश्व” शब्द का अर्थ 
समस्त या सबं होता है, उस सर्वार्थ में ब्रह्म भी आ जाता है किन्तु ब्रह्माज्योतिः ब्रह्म के ऊपर 
नहीं हो सकती । 'विश्व” शब्द की वृत्ति ( शक्ति ) का संकोच करके ब्रह्म-भिन्न संसार-मण्डल 
किया जा सकता । तथापि “विश्व” शब्द का तात्पय सामस्त्येन प्रकाश्यभूत संसार-मण्डल 
के अभिधान में ही है, यह दिखाने के लिए 'विश्वतः का पर्याय सवंतः दिया गया है, अतएव 
भाष्यकार ने कहा है--'संसार एवं हि स्व: (छां. पृ. १६५ ) | यह ज्योति केवल उत्तम 
ही नहीं, अपितु सर्वोत्तम है--यह सूचित करने के लिए “अनुत्तमेषु' कहा गया है। “अनुत्तम' 
शब्द में “नास्त्येश्योउन्य उत्तम:'--इस प्रकार बहुब्नीहि समास विवक्षित है, 'नोत्तमा अनुत्तमाः 
तेषु'--ऐसा तत्पुरुष नहीं, भाष्यकार कहते हैं--“अनुत्तमेषु तत्युरुषसमासाशद्धानिवृत्तय आह 
उत्तमेषु लोकेष्विति” ( छां. प्र. १६५ )। उसी ब्रह्मज्योति की शरीरस्थता दिखाने के लिए 
कहा है--'इदं वाव” । 'इदं वाव” का अर्थ है-इदमेव । शरीर में त्वगिन्द्रिय-ग्राह्म ऊष्णता और 
ढके हुए क्षोत्र से ग्राह्म घोष ( अन्तर्नाद ) के द्वारा वही ज्योति अनुमित होती हैं । 

संशय--उदाहत श्रुति में 'ज्योतिः' शब्द तेजो द्रव्य का बोधक है ? अथवा ब्रह्म का ? 

३१ 
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कि तावत्पाप्तम्‌ ? आवित्यादिकमेव ज्योतिःशब्देन परिशह्यत इति। कुतः £ 


 अ्रसिद्धेः। तमो ज्योतिरिति हीमौ शब्दी परस्परप्रतिडन्द्धिविषयों प्रसिदौ। चक्षुकेत्ते- 


निसेघक शार्वरादिक तम उच्यतते। तस्या एवालुआहकमादित्यादिक ज्योतिः। तथा 
'दीप्यते' इतीयमपि अ्रतिरादित्यादिविषया प्रसिद्धा। नहि रूपादिदीन ब्रह्म 'दोप्यते' 
इति मुख्यां भ्रतिमेहेति । च्ुमर्यादत्वश्॒तेश्व । नहि चराचरबीजस्य ब्रह्मणः सर्वात्मकस्य 
चोमेयादा युक्तो, कार्यस्थ तु ज्योतिषः परिच्छिन्नस्य चौमेयांदा स्थात्‌। परो द्वो 
ज्योतिश इति च ब्राह्मणम्‌। 

नज्ु कार्यस्यापि ज्योतिषः सर्वत्र गम्यमानत्वाद द्युमर्यादावस्‍्वमसमव्जसम्‌ । 
अस्तु तहोत्रिवृत्कृतं तेजः प्रथमजम्‌ | न; अजिबुत्कृतस्य तेजसः प्रयोजनाभावादिति । 
इव्मेव प्रयोजन यदुपास्यत्वमिति चेत्‌, न; प्रयोजनान्तरप्रयुक्तस्थेवाित्यादेरुपास्थ- 
स्ववृशैनात्‌ । 'तासां जिचृतं जिवृतमेकेकां करवाणि' ( छा० ६३३) इति चाविशेष- 
श्रुतेः । नचातिवृत्कृतस्यापि तेजसो द्युमर्यादत्वं प्रसिद्म्‌ । अस्त तहि जिबुत्कृतमेव 
तस्तेजो ज्योतिःशब्दम्‌। ननूक्तमर्वागपि द्वो5वशस्यते<ग्न्यादिक ज्योतिरिति। नेष 
दोंषः; सर्वत्रापि गम्यमानस्थ ज्योतिषः 'परो दिवः” इत्युवासनाथः प्रदेशविशेषपरिअरहो 
न विरुध्यते । नतु निष्प्रदेशस्यापि ब्रह्मणः प्रदेशविशेषकल्पना भागिनी । 'सर्वेतः्पृष्ठेष्व- 
जत्तमेपृत्तमेषु लोकेषु' इति चाधारबहुत्वश्रुतिः कार्य ज्योतिष्युपपद्यतेतराम्‌ । इदं बाव 
तददिवमस्मिन्नन्तःपुरुषे ज्योति/ (छा० ३॥१३७) इति च कौक्षेये ज्योतिषि परं 
ज्योतिरध्यस्यमान दृश्यत । सारूप्यनिमित्ताश्राध्यासा भवन्ति | यथा--“तस्थ भूरिति 
शिर पक शिर एकमेतंदक्षरम' ( बृ० ५।५।३ ) इति । कौक्षेयस्थ तु ज्योतिषः प्रसिद्धम- 


्रह्मत्यम्‌ ; 'तस्यैषा दृष्टि? ( छा० ३४१३७ ) 'तस्यैषा श्रुति” इति चौष्ण्यघोषचिशिष्ट- 


भामती 
भुख्यप्रहणविषये भुख्यग्रहणस्प-- 


बाक्‍्यास्तरेणानियमात्तदर्थाप्रतिसन्धितः ॥ 
बलवद्गवाधफोपनिपातेन खल्वाकाशप्राणशब्दो मुख्याथंत्वात्‌ प्रच्याब्याश्यत्र प्रतिष्ठापितों। तबिह 


ज्योतिष्पदस्य मुख्यतेजोबचनस्वे बाघकस्तावत्‌ स्ववाषयशेषों नास्ति । प्रत्युत तेजोलिजुमेव दीप्यत इति । 


भामती-व्याब्या 
पूर्वपक्ष-यहाँ 'ज्योति:” शब्द गौणी वृत्ति से ब्रह्म का उपस्थापक हो सकता है, 
किन्तु “गोणमुख्ययोर्मुस्ये कार्यसम्प्रत्यय:” ( परिभाषेन्दु. पृ ६८ ) इस न्याय के अनुसार 
शब्द की मुख्य ( अभिघा ) वृत्ति के द्वारा उपस्थापित पदार्थ का पहले ग्रहण किया जाता है- 
ओत्सगिकत्वाद वाक्यस्थतजोलिज्लोपलम्भनात्‌ । 
वाक्यान्तरेणानियमाद्‌ अर्थाप्रतिसन्धित: ॥ 
विगत अधिकरणीं में प्रबल बाधक के उपस्थित हो जाने के कारण “आकाश” और 
'प्राण'--इन दोनों शब्दों के द्वारा उनके मुख्याथं का ग्रहण न कर गौणाथ का उपस्थापन 
किया गया, किन्तु यहाँ 'ज्योतिः पद के द्वारा तेजोद्रव्यरूप मुख्याथ की उपस्थिति कराने में 
कोई बाधक वाक्‍्य-शेषादि नहीं, प्रत्युत तेजोद्रव्य का लिजः ( गमक ) 'दीप्यते? पद से प्रस्तुत 
किया गया है, “इदं वाव तद्‌ यदिदमेतस्मिन्‌ पुरुषे ज्योति:” ( छां. ३।१३॥७ ) इस श्रुति के 
द्वारा कुक्षिस्थ भौतिक ज्योति में उक्त ज्योति का सारूप्यमूलक अध्यास भी यह सिद्ध करता 
है कि कथित ज्योति तेजोद्रव्य ही है, ब्रह्मज्योति नहीं । दूसरी बात यह भी है कि “तदेतद 
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त्वस्थ भ्रवणात्‌ । 'तदेतद्दृएं च श्रुतं चेत्युपासीत” इति च श्रुतेः। 'चल्ुष्यः भ्रुतो 


भवति य एवं बेद' ( छा० ३१३८ ) इति चाल्पफलभ्रवणादत्रह्मत्वम्‌ । महते हि फलाय 
ब्रह्मोपासनमिष्यते । नचान्यद्पि किचित्स्ववाक्ये प्राणाकाशवज्ज्योतिषो35स्ति ब्रह्म- 
त्वलिज्ञम। नच पूर्वस्मिन्नपि वाक्‍्ये अहम निर्दिष्टमस्ति; गायत्री वा इदं सर्व भूतम 
भामती 

कोक्षेयज्योति:सारूप्यं च चक्षुषों रूपबान्‌ श्रुतो विधुतो भवतोत्यल्पफलत्वं थ स्ववाक्ये भूयते | न जातु 
ज्वलनापरनामा दीस्िविना तेजो ब्रह्मणि सम्भवति। न कोक्षेयष्योतिःसारूप्यमृते बाह्यात्तेजसों ब्रहम- 
प्यस्ति । न चौष्ण्यघोषलिज़ूदर्शनअवणमौदर्य्यत्तिजसोध्स्यत्र ब्रह्मण्युपप्धते । न व महाफल ब्रह्मोपासम- 
सणीयसे फलाय कल्पते । ओऔद्यें तु तेजस्थष्यस्य बाह्य तेज उपासनमेतत्फलानुरूपं युज्यते । तदेतरीजो- 
लिज़म्‌ । एतदुपोदलनाय व निरस्तमपि मर्य्पादाधारवस्त्वमुपत्यस्तम्‌ । इह तन्निरासकारणाभावात्‌ । 
न च॒ मर्य्यावावत्त्व तेजोराशेनं सम्भवति, तस्य सोर्य्यादे: सावयवत्वेन तवेकदेशामर््यादास्म्भवाल्‌ । तस्य 
चोपास्यसल्वेन विघानात्‌ । ब्रह्मणस्त्वनवयवस्थावयवोपासनानुपपत्ते: । अवयवकद्पनायात्न सत्यां गताबनब- 
कल्पनात्‌ । न च' पादोःस्य सर्वा भूताति त्रिपादस्थामृतं विवि! इति ब्रह्मप्रतिपादक वाक्यान्तरं यदतः 
परो विवो ज्योतिरिति ज्योतिःश्षब्दं ब्रह्मणि ध्यवस्थापयतीति युक्तम्‌। न हि सन्निधानमात्राद्‌ बाक्या- 
न्तरेण वाक्यान्तरगता श्रुति: शक्या मुख्यार्थाच्च्यावयितुम्‌ । 

न च॒ वाक्यान्तरेईघिकरणत्वेन दो। भ्रुता विव इति मर्म्यवाश्रुतो शक्या प्रत्यभिज्ञातुम्‌। अपिच 
वाक्यास्तरस्यापि ब्रह्माय॑त्वं प्रसाध्यमेव नाद्यापि सिध्यति तत्‌ कर्थ तेन नियंतु ब्रह्मपरतया यबतः पर इति 








भामती-व्याख्या 
द॒ं च श्रुतं चेत्युपासीत” । “चक्षुष्य: श्रुतों भवति य एवं वेद” (छां. ३१३८ ) इत्यादि 
श्रुतियों के द्वारा इस उपासना का फल केवल चक्षुष्य ( दर्शनीय ) रूपवान्‌ और लोक-प्रसिद्धि- 
रूप स्वल्प फल का प्रतिपादन किया गया है, जो कि ब्रह्मोपासना का कदापि नहीं हो संकता, 
हाँ, उदरस्थ तेज में अध्यस्त बाह्य तेजो धातु की उपासना का यह फल हो सकता है। 
फलत: ऐसे स्वल्प फल का प्रतिपादन तेजस्तत्व की उपासना का लिज्र ( गमक ) है। इसी 
लिज्ु की पुष्टि के लिए हो अनुकूल तक॑ के रूप में “दिवः परम्‌” ऐसी मर्यादा और “सबंतः 
पृष्ठेषु”--इत्यादि आधार-बहुत्व का अभिधान किया गया है। यद्यपि विगत अन्तरधिकरण 
'में श्रादित्यादि ज्योतिगत मर्यादावत्त्वादि का निरास किया गया है, तंथापि यहाँ उसके निरास 
का अप्राप्तिख़्प निमित्त प्राप्त न होने के कारण मभर्यादादि का निरास नहीं किया जा सकता। 
तेज:समूह में मर्यादावत््व सम्भव नहीं-ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि सौर्यादि तेजोमण्डल 
सावयव है, अतः ऊध्व॑स्थ तेज द्युलोक से नीचे न होकर ऊपर ही रहता है| मर्यादावत्त्व का 
वस्तुतः निईंश न होकर उपासना के लिए विधान किया गया है । ब्रह्म निरवयव होने के कारण 
उसमें अवयवशः उपासना नहीं बन सकती। ब्रह्म में अवयव-कल्पना तभी हो सकती हैं, 
जब कि अन्य कोई गति ( उपाय या मार्ग ) न हो किन्तु रावयव तेजो धातु की उपासना 
मान लेने से ब्रह्मगत अवयव-कल्पना की आवश्यकता नहीं रह जाती । 
शक्ला--“पादो#स्य॒सर्बा भूतानि त्रिपादस्थामृतं दिवि" (छां. ३।१२।६ ): इस 
वाक्यास्तर में स्पष्टछप से ब्रह्म का प्रतिपादन है, क्योंकि त्रिपादरूप विशुद्ध चरणं का 
अभिधान है, उस वाक्य की सन्निधि के बल पर “यदतः परो दिवो ज्योति।” ( छां. ३१३३ ) 
इस वाक्य का “ज्योति: पद ब्रह्मपरक सिद्ध किया जा सकता है। 

समाधान--केवल वाक्यान्तर की सन्निधि के ब्रल पर वाक्यान्तरस्थ पद को अपने 

मुख्य ( अभिषेय ) अर्थ के अवबोधन से विरत नहीं किया जा सकता। “त्रिपांदस्पामृ्त: 
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इति छन्दोनिदेशात्‌। अथापि कर्थ॑चित्पूर्वेस्मिन्चाक्ये ब्रह्म निर्दिष्ट स्यात्‌ , पएव्मपि न 
तस्थेह प्रत्यमिज्ञानमस्ति । तत्र द्वि 'त्रिपादस्यास्त द्वि' ( छा. ३१२१,६ ) इति 
चौरघिकरणत्वेन अयते, अन्न पुनः 'परो दिवो ज्योति इति द्यौमेयादात्वेन। तस्मा- 
व्याकृतं ज्योतिरिद्द आश्यमिस्येव प्राप्ते त्रमः -- 
भामती 

वाक्यं शक्‍्यम्‌ । तस्मात्तेज एव ज्योति ब्रह्मेति प्राम्‌। तेज:कथनप्रस्तावे तमःकथन प्रतिपक्षोपन्‍्यासेन 
प्रतिपक्षान्तरे वृढा प्रतोतिभंवतीत्येतदर्थम्‌ । चक्षुवृत्तेनिरोधकमित्यर्थावरकत्वेन । 

आक्षेप्ता5ह ७ ननु काय्य॑स्थापि इत & । समाधातंकदेशी बते ७ अस्तु तहि इति ७ । यत्तेजो- 
बच्नाभ्यामसंपुक्त तदत्रिव॒त्कृतमुच्यते । आक्षेप्ता दृषयति न इति &। न॒हि तत्‌ क्वचिदष्युपयुण्यते 
सर्वात्वि्क्रियासु त्रिवृत्कृतस्पेबोपयोगा दिव्य: । 

एकदेशिनः शद्भामाह ७ इदमेव इति ७ । आक्षेप्ता निराकरोति & न, प्रयोजनान्तर इति ७ । 

भामती-ब्याख्या 

दिवि” (छां. ३१२।१) इस वाक्य में अधिकरणल्वेन श्रुत द्युलोक की प्रत्यभिज्ञा “परो दिवः” 
( छां. ३११३७ ) इस वाक्य में नहीं हो सकती, क्योंकि इस वाक्य में द्यू को मर्यादा के रूप 
में उपस्थित किया गया है, अधिकरण के रूप में नहीं। दूसरी बात यह भी है कि “पादोध्स्य 
सर्वाभूतानि” ( छां. ३१२६ ) इस वाक्य में ब्ह्मपरता अभी तक एिद्ध नहीं हुई, तब इसके 
अनुरोध पर “अतः परो दिवो ज्योतिः” ( छां. ३१३॥१ ) इस वाकप में ज्योति” शब्द को 
ब्रह्माथंक क्योंकर माना जा सकता है ? अत: इस वाक्य में ज्योति पद से भौतिक तेज का 
ही ग्रहण किया जाता है, ब्रह्म 'का नहीं । 

भाष्यकार ने जो तेजोराशि की चर्चा के अवसर पर तम ( अन्धकार ) का उपन्यास 
किया है--''तमो ज्योतिरिति हीमौ शब्दो परस्परप्रतिद्वन्द्रविषयो प्रसिद्धों ।” उसका उद्देश्य 
ज्योति-पदाथे के स्वरूप को निखारना है, क्योंकि प्रतिपक्ष ( विरोधी ) पदार्थ के निरूपण से 
उसके विरोधी पदाथं के स्वरूप की सुहृढ़ प्रतीति होती है, अतः तम के निरूपण से तेज का 
वैशद्य किया गया है । तम के लिए जो कहा गया है--चक्षुवृत्तेनिरोधकम्‌', उसका तात्पय॑ 
यह नहीं कि तम चाक्षुष वृत्ति का तिर्गंमन नहीं होने देता, क्योंकि रात्रि के घोर अन्धकार 
में भी दूरस्थ तारक मण्डल तक नेत्र-वृत्त जाती है, अतः उक्त भाष्य-वाक्य का आशय यह 
है कि विषय वस्तु के स्वरूप को आच््छक्ष कर अन्धकार चाक्षुष वृत्ति का विषय नहीं 


देता । 

भाक्षेपवादी कहता है--“ननु कार्यस्यापि ज्योतिष: सर्बन्र गम्यमानत्वाद्‌ 
द्युर््यादावत्त्ममसमञ्जसम्‌ ।” अर्थात्‌ सौर्यादि तेज भी द्युलोक के नीचे सबंत्र फेला दिखाई 
देता है, लब उसके लिए द्युलोक के ऊपर ही है'-- ऐसा कहना क्योंकर सम्भब होगा ? 

समाधान करनेवाला एकदेशी कहता है--“अस्तु तहि अत्रिवृत्कृतं तेज: प्रथमजम्‌” । 
जो तेज जल और पृथिवी से असम्पक्त ( असम्बद्ध ) है. उसे अत्रिव॒त्कृत तेज कहा जाता द्दै। 
पश्चीकृत तेज के समान त्रिवृत्कृत तेज सत्र प्रसृत होता है, अन्रिवृत्कृत तेज नहीं, वही 
युलोक के अधो भाग में नहीं, अतः उसी का उपास्यत्वेन यहाँ निर्देश किया गया है । 

आक्षेपवादी उक्त कथन का निरास करता है--“न, अत्रिवृत्कृतस्य तेजसः प्रयोजना- 
भावातु ॥” अर्थात्‌ त्रिवृत्कृत तेज ही प्रकाशनादि रूप अर्थक्रियाकारी या प्रयोजनवानु होता है, 
अश्रिवृत्कृत तेज अर्थक्रियाकारी न होने से सत्‌ पंदार्थ ही नहीं कहा जा सकता, उसकी 
उपासना भी सप्रयोजन नहीं कही जा सकती । 





7] ब्रह्मत्वम्‌ ] हिन्दौसद्दितमामतोसंचलितम्‌ रछ५ 
ज्योतिरिह ब्रह्म ग्राह्मम। कुतः? चरणाभिधानात्‌ | पादाभिधानादित्यथे। । 





भामती 

एकोकां त्रिवृतंत्रिवृत करवाणीति तेजःप्रभृत्युपासनामात्रविषया श्रुतिन सद्भोचयितुं युकतेत्यर्थ: | एवमेक- 
देशिनि दूषिते परमससाघाता पूरवंपक्षी ब्ते। & अस्तु तहि त्रिवृतुक्ृतमेव इति ७॥ # भाषितोी 
युक्ता & । यद्यप्याधारबहुत्वश्रतिब्रह्म प्पपि कल्पितोपाधिनिबन्धना कथब्निदुपपद्यते । तथापि यथा कार्य्ये 
ज्योतिष्यतिशयेनोपपद्यते न तथाःत्रेश्यत उक्तम्‌ & उपपद्यतेतराम्‌ इति & । ७ प्राकृतं ७। प्रक्नतेर्जातं, 
कार्यमिति याबत्‌ । एवं प्राप्ते, उच्पते-- 

सबंनाम प्रसिद्धार्थ प्रसाध्याथंविघातकुतु । 

प्रसिद्धरपेक्षि सत्पूवंवाक्‍्यर्थमपकर्षति ॥ 


भामती-बव्याख्या 
एकदेशी अन्रिवृत्कृत तेज के लिए सप्रयोजनत्व की शब्भूा करता है--'इदमेव प्रयोजन 
यदुपास्यत्वमिति ।” उपासना भी एक प्रयोजन है, जिसको लेकर अत्रिवृत्कृत तेज को 
सप्रयोजन कहा जा सकता है। 
आक्षेपवादी उप्त प्रयोजनवत्ता का खण्डन करता है--“न प्रयोजनान्तरप्रयुक्तस्थेवा- 
दिव्यादेरुपास्यत्वदर्शनात्‌ ।'” जिस पदार्थ की सृष्टि का कुछ प्रयोजन होता है, ऐसी आदित्यादि 
ज्योति ही उपास्य हो सकती है। अत्रिवृत्कृत तेज की न सृष्टि प्रयोजनवती है और न 
उपासना । “तासां त्रिवृतं त्रिवृतमेकैकां”” सामान्यतः: 'तेज, जल और पृथिवी' --इन तीनों भूतों 
के त्रिवृत्तरण की प्रतिपादिका है, इस श्रुति का केवल तेजरूप उपास्य मात्र के त्रिवृत्करण में 
तात्पये सीमित करना उचित नहीं । 
अत्रिवृत्कृत तेज का पक्ष दूषित हो जाने पर परम समाधाता ( पूवंपक्षी ) अपना 
मन्तव्य प्रस्तुत करता है-“'अस्तु तहि त्रिवृत्कृतमेव तेज! प्रथमजम्‌”। यद्यपि त्रिवृत्कृत तेज 
सवंत्र व्याप्त है, केवल ्युलोक के ऊध्वँ भाग में सीमित नहीं किया जा सकता, तथापि उपासना 
के लिए वैसा आरोप मात्र किया जा सकता है, किन्तु ब्रह्म सवंथा निरवयव है, उसमें बेसीं 
कल्पना भागिनी ( युक्ति-युक्त ) नहीं । “विश्वतः पृष्ठेषु स्वतः पृष्ठेषु--इत्यादि वाक्यों के 
द्वारा जो आधार-बहुत्व का प्रतिपादन किया . गया है, वह यद्यपि ब्रह्म में भी कल्पित 
उपाधियों के द्वारा कथश्वित्‌ उपपन्न हो सकता है, तथापि कार्यात्मकः सावयव ज्योति में 
आधारबहुत्व का सामञ्जस्य सुसंगत और अत्यन्त सरल मार्ग से हो जाता है, भाष्यकार 
कहते हैं--“आधारबहुत्वश्रुति: कार्ये ज्योतिषि उपपदच्यतेतराम्‌ ।” 
यह कहा जा चुका है कि विवादास्पद ज्योति में उदरस्थ भौतिक ज्योति का सारूप्य 
भौतिकत्व-साधक है, उसी के कार्यभूत ऊष्मा और घोष का शरीर में भान होता है, इसकी 
ही उपासना का चक्षुष्य ( दर्शनीयता ) जेसा स्वल्प॒ फल माना जा सकता है, “गायत्री वा 
इदं सर्व भूतम्‌” ( छां० ३१२१ ) इस पूर्वे के वाक्य में भी ब्रह्म का प्रकरण नहीं, केवल 
गायत्री छन्‍्द का निर्देश है, अतः प्रकरण को देखते हुए भी ज्योति पद को ब्रह्मपरक नहीं 
माना जा सकता | पूर्व वाक्य में कथच्चित्‌ ब्रह्मपरत्व की कल्पना कर लेने पर भी उसकी 
इस ज्योति-वाक्य में प्रत्यभिज्ञा नहीं होती । फलत: प्रक्रान्त “ज्योति” पद प्राकृत ( प्रकृति- 
जनित भौतिक ) ज्योति का ही अभिधायक सिद्ध होता है। 
सिद्धान्त -- 
सर्वनाम प्रसिद्धार्थ प्रसाध्याथविघातकृतु । 
प्रसिद्धचपेक्षि सत्‌॒पृव॑वाक्यस्थमपकर्षति ॥ 
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पूर्वेस्मिन्हि वाक्‍्ये चतुष्पादूत्रह्म निर्दिष्टम -“तावानस्य महिमा ततो ज्यायाँ ज्थ पूरुषः । 
पादो<स्य सर्चा भूतानि जिपादस्यासतं द्वि! ( छा ३१२६ ) इत्यनेन मन्त्रेण। तज् 


यश्तुष्पदो त्रह्मणस्त्रिपादस्तृतं द्युसंबन्धिरुपं निर्दिष्ट, तदेवेह द्युसंबन्धान्निर्दिष्टमिति 


भामती 

तदलात्‌ तेन नेयानि तेजोल्लिज़ान्यपि ध्रुवम्‌ । 

ब्रह्मण्येव प्रघानं हि ब्रह्मच्छब्दो न तत्न तु ॥ 
ओत्सगिक तावश्यदः प्रसिद्धार्थानुबादकत्वं यद्धिधिविभक्तिमप्यपूर्वार्ाबबोधनस्वभावात्प्रच्यावबति । 
यथा यस्थाहिताग्नेरग्निगृंहान्‌ दद्ेत्‌ यस्योभयं हविरात्तिमाच्छेंदिति । यत्र पुनस्तत्प्रसिद्धमन्‍्यतो न कथब्वि- 
बाप्पते, तत्र बचनानि त्वपुव॑त्वादिति स्वनताम्तः प्रसिद्धायंश्व॑वलादपनीयते । यथा यदाग्नेयोइष्टाकपालो 
भबतीति । तबिह यदतः परो दिवो ज्योतिरिति यच्छब्दसामर्थ्याव्‌ चुसय्यादेनापि ज्योतिषा प्रैसिद्धेन 
भवितव्यम्‌ । न च तस्य प्रमाणान्तरतः प्रसिद्धिरस्ति । पूवंवाक्ये च थुसम्बन्धि तरिपादू ब्रह्मप्रसिद्धभिति 
प्रसिद्धबपेक्षायां तठेब सम्बध्यते । न॒ च॒प्रधानस्थ प्रातिपदिकार्थंस्थ तस्वेन प्रत्यभिज्ञाने तद्िश्षेषणस्य 


भामती-व्याख्या 
तदूबलातु तेन नेयानि तेजोलिज्भान्यपि ध्युवम्‌ । 
ब्रह्मण्येव प्रधानं हि बह्मच्छब्दो न तत्र तु॥ 

“यदत: परो दिवो ज्योतिर्दीप्यते” ( छा० ३।११७ ) इस वाक्य में 'यत्‌” पद स्वेनाम 
है, 'स्वेनाम पद प्रसिद्धाथंक होते हैं'-यह एक ओत्सगिक ( स्वाभाविक ) नियम है.। अतः 
“यत्‌! पद किसी प्रसिद्धाथं का अनुवादक होता है, अत एवं 'यत्‌' पद लिड्गदि विधि-विभक्ति 
से युक्त वाक्य की अज्ञातार्थ-बोधकत्वरूप विधिशक्ति ( विधायकता, को नष्ट कर देता है, 
जैसे--“यस्याहिताग्नेरग्निगृंहान्‌ दहेत्‌”, “यस्योभयं हविरातिमाच्छेंत्‌” ( तै० ब्रा० ३७ १७७ ) 
इत्यादि वाक्यों में विधायकत्व नहीं माना जाता | [श्री कुमारिल भट्ट कहते हैं-- 

“येषामाख्यातशब्दानां यच्छब्दाद्युपबन्धनात्‌ । 
विधिशक्ति: प्रणश्येत्तु ते स्वत्राभिधायका: ॥” ( तं. वा. पृ. ४२३ ) 

“यत्‌” पद का योग होने के कारण उक्त वाक्यों में “दहेत्‌ु” और “आच्छेत्‌”--ये दोनों 
पद विघायक नहीं माने जाते। यहाँ आदि शब्द से आमन्त्रण विभक्ति, उत्तमपुरुष, यदि 
शब्दादि का ग्रहण किया जाता है, अत: “अहेबुंध्निय मन्त्र मे गोपाय” (तै. ब्रा. १२१२६), 
“यदि सोममपहरेयु:” इत्यादि वाक्य विधायक नहीं, 'अनुवादक ही माने जाते हैं ]। यदादि 
पदों का योग रहने पर मी विधीयमान पदार्थ की अन्यत: प्राप्ति नहीं होती, उन वाक्यों में 
विधायकत्व माना जाता है--“वचनानि त्वपूव॑त्वात्‌ तस्माद्यथोपदेशं स्थुः” (जे. सू- ३५२१) । 
अर्थात्‌ यद्यपि यदादि सवंनाम पद प्रसिद्धा्थ के परामर्शी होते हैं, तथापि जहाँ विधित्सित कम 
की वाक्यान्तर के द्वारा प्राप्ति ( ज्ञप्ति) नहीं होती है, वहाँ सवंनाम पद प्रसिद्धार्थ- 
परामर्शी नहीं माना जाता और स्वनाम-घटित वचन को विधायक माना जाता है, 
जैसे --“यदाग्नेयोड्श्टाकपालोउमावास्यायां. पौण॑मास्यां. चाच्युतो . भवति” ( ते. सं. 
२६३३ ) इस वाक्य के द्वारा अमावस्था और पूर्णिमा-दोनों .तिथियों में 
अष्टकपाल-संस्कृत पुरोडाशद्रव्यक कम का विधान किया जाता है एवं दूसरे वाक्य के द्वारा 
हवि का नाशरूप निमित्त प्रस्तुत किया जाता है कि जिस यजमान की सायं- और 
प्रातः दोनों कालों की दृध-दधिरूप दोनों हवियों का नाश हो जाता है, वह अग्निदेव की शान्ति 
के लिए एक नैमित्तिक कर्म करे । प्रक्ृत में 'यदतः” इस वाक्य का घटकीभूत 'यत्‌” पद 'भी 
जिस द्युलोक के ऊध्व॑छोकस्थ ज्योति का कंथन करता है, वह भी कहीं प्रसिद्ध ( किसी 








| 
2 अल कह मल 
ज्योतिषो ब्रह्मत्वम्‌ ] हिन्दीसह्ितमामतोसंवलितम्‌ २७७ 
प्रत्यभिज्ञायते । तत्परित्यज्य प्राकृत ज्योतिः कर्पयतः प्रकृतद्दानाप्रकृतप्रक्रिये प्रसज्ये- 
याताम्‌ । न केवल ज्योतिर्वाक्य एव ब्रह्मजुबृत्ति, परस्थामपि शाण्डिल्यविद्यायामनु- 


चर्तिष्यत ब्रह्म । तस्मादिह ज्योतिरिति त्रह्म प्रतिपत्तव्यम्‌। यत्तुक्तम्‌-'ज्योतिर्दोष्यत' 
इति चतौ शब्दों कार्य ज्योतिषि प्रसिद्धाविति । नाय॑ दोष; प्रकरणादुब्रह्माचगमे सत्य- 





भामती 
विभक्त्ययंस्थान्यतामात्रेणान्यता युक्ता। एवं च स्ववाक्यस्थानि तेजोलिज़ान्यसमअसानोति ्रह्मप्येब 
ग्पितव्यानि, गमितानि च भाष्यक्ृता ॥ तत्र ज्योतिब्रंह्यविकार इति ज्योतिषा बरह्मोवोपलचयते ॥ अथ 
वा प्रकाशमात्रवचनो ज्योतिःशब्द:, प्रकाशश्न ब्रह्मणि मुख्यः, इति ज्योतिब्रह्मोति सिद्धम्‌ । # भ्रक्ृतहाना- 
प्रकृतप्रक्रिये इति७ । प्रसिद्धधपेक्षायां पू्ंवाक्‍्यगतं प्रकृतं सन्निहितमप्रसिद्धं तु कल्प्यं न प्रकृतम्‌॥ अत 
एवोक्त & कल्पयत इति & । सन्‍्दंशन्पायमाह्‌ & न केवलम्‌ इति। & परस्थापि ब्रह्मणो नामाविप्रती - 


भामती-व्याख्या 

समीपस्थ वाक्य में चचित ) होना चाहिए। आगम को छोड़कर अन्य किसी भी प्रमाण के 
द्वारा उस ज्योति की प्रसिद्धि नहीं। “पादो5स्य सर्वा भूतानि” ( छां. ३३१२६ ) इस पूर्व 
वाब्य में द्युलोक-सम्बन्धी त्रिपाद ब्रह्म प्रसिद्ध है, अतः उसी का सम्बन्ध “यदतः परो दिवः 
इस वाक्य की ज्योति से पयंवसित हो जाता है | यह जो कहा गया कि पूवे वाक्य में 'द्यु' 
शब्द सप्तम्पन्त और इस वाक्य में 'दिवः यह पञथम्यन्त है, अतः दोनों में प्रत्यभिज्ञा नहीं हो 
सकती । वह कहना उचित नहीं, क्योंकि ““सत्त्वप्रधानानि नामानि -इस न्याय के अनुसार 
प्रकृत्यथ॑ प्रधान और प्रत्ययारथ गौण होता है । प्रत्ययाथं की प्रधानता जो प्रसिद्ध है, वह कृत 
ओर तद्वित प्रत्ययों को ही विषय करती है। द्युरूप प्रधानाथं की एकता जब प्रत्यभिज्ञात 
है, तब प्रत्ययार्थरूप गौणा्थं का भेद उसकी एकता को भज् नहीं कर सकता। इसी प्रकार 
इस वाक्य में 'दीप्यते'--इत्यादि तेज के लिज्ों का भी सामञस्य ब्रह्मल्प ज्योति में हो जाता 
है। भाष्यकार ने “ज्योति” पद से उपलक्षित ब्रह्म में सामअ्स्य स्थापित करते हुए कहा है-- 
“दीप्पमानकार्य॑ज्योतिरुपलक्षिते ब्रह्मण्यपि प्रयोगसम्भवात्‌ ।/ अथवा 'ज्योतिःः शब्द यहाँ 
प्रकाशमात्र का वाचक है, प्रकाश है-- ब्रह्म, अतः ज्योति” पद की प्रधान ( अभिधा ) वृत्ति 
ही ब्रह्म॑ से प्रसिद्ध हो जाती है। भाष्यकार ने जो कहा है--“प्रकृतहानाप्रकृतप्रक्रिये प्रसज्ये- 
याताम्‌” । वहाँ प्रसिद्धार्थापेक्षी 'यत्‌' से धटित “बत्परो दिवः” ( छां. ३१३७ ) इस वाक्य 
के समीप में पठित 'त्रिपादस्यामृतं दिवि” ( छां. ३१२६ ) इस वाक्य की प्रतिपाद्य ब्रह्म वस्तु 
का 'प्रकृत' पद से ग्रहण किया गया है। उसकी अपेक्षा अप्रसिद्ध पदार्थ कल्पनीय होने के 
कारण अप्रकृत है, अत एवं भाष्यकार ने कहा हैं--“कल्पयत:”। ज्योति/ पद से ब्रह्म का 
ग्रहण करने में सन्‍्दंश-स्याय दिखाया गया है--“न केवल ज्योतिर्वाक्य एव ब्रह्मानुर्व॒त्ति:, 
परस्यामपि शाण्डिल्यविद्यायामनुवर्तिष्यते ब्रह्म? । आशय यह है कि “'त्रिपादस्यामृतं दिवि/ 
(छां. ३१२६ ) इस पूर्व के एवं शाण्डिल्य ऋषि-द्वारा प्रतिपादित “सर्व॑ खल्विदं ब्रह्म, 
तब्बलानिति शान्त उपासीत” ( छां. ३११४॥१ ) इस पर वाक्य में जब ब्रह्म ही चचत है, 
तब “यदतः परो दिवो ज्योति” ( छां. ३१३७ ) इस मध्यपाती वाक्य में भी ज्योति” पद 
से ब्रह्म का ही प्रतिपादन मानना होगा, क्योंकि सन्दंश ( सँड़सी ) में जकड़ी हुई वस्तु जैसे 
सँड्सी के दोनों दाँतों से बाहर नहीं जा सकती, सेंड्सी को जहाँ भी ले जाया जाय, मध्यपाती 
वस्तु को वहाँ ही जाना पड़ता है । वैसे ही जब पूर्व और उत्तर वाकयों में ब्रह्मपरता निश्चित 
है, तब मध्य वाक्य में भी ब्रह्मपरता माननी होगी । 








२७४८ ब्रह्सुज्शाइुरभाष्यम्‌ [ अ. १ पा. १ खू्‌. २४ 


नयोः शब्दयोरविशेषकत्वात्‌। दीप्यमानकार्येज्योतिरुपलक्षिते ब्रह्मण्यपि प्रयोगसं- 
भवात्त्‌। 'येन ख्र्यस्तपति तेजखेद्धः' (तै० ब्रा० ३१२९७) इति च मन्त्रवर्णात्‌। 
यद्धा,--नाय॑ ज्योतिःशब्दश्श्षुवृत्तेरेवालुआहके तेजसि चततेते; अन्यत्रापि प्रयोगद्शनात्‌। 
'बा्चवाय ज्योतिषास्ते! ( च्ू० ४।३।५ ), 'मनो ज्योतिर्जुबताम' ( ते० ब्रह्म १६।२।३ ) 
इति च। तस्माद्यथत्कस्यचिद्वभासक तत्तज्ज्योतिःशब्देनाभिधीयते । तथा सति 
ब्रह्मणो5पि चंतन्यरूपस्थ समसस्‍्तज़गद्वभासहेतुत्वादुपपन्नो ज्योतिःशब्दः।॥ “तमेव 
भान्तमज्ञ॒भाति सर्वे तस्य भास स्वेमिदं विभाति' ( को० २।५।१५ ) 'तद्देवा ज्योतिषां 
ज्योतिरायुहोपासते3सतम' ( बु० ४४१६ ) इत्याविश्वुतिम्यश्व । 

यदप्युक्त-चुमयोदत्व॑ सर्वेशतस्य ब्रह्मणो नोपपद्यत इति। अन्नोच्यत्ते-सर्वेगत- 
स्यापि ब्रह्मण उपासनाथः प्रदेशविशेषपरिभ्रहो न विरुध्यते । ननूक्त निष्प्रदेशस्य ब्रह्मणः 
प्रदेशविशेषकल्पना नोपपद्यत इति । नाय॑ दोषः; निष्प्रदेशस्यापि ब्रह्मण उपाधिविशेष- 
संबन्धात्पदेशविशेषकर्टंपनोपपत्तेः । तथा हिं--आदित्ये, चक्षुषि, हृदय, इति प्रदेश- 
विशेषसंबन्धीनि ब्रह्मण उपासनानि भ्रुयन्ते | एतेन 'विश्वतशपृष्ठेषु' इत्याधारबहुत्वमुप- 
पादितम्‌ । यदप्येतदुक्त,-औष्ण्यघो षाभ्या मजु॒मिते कौक्षेये कार्ये ज्योतिष्यध्यस्यमान- 
स्वात्पर्मपि दिवः कार्य ज्योतिरेव-इति,-तद्ष्ययुक्तम्‌ ; परस्यापि ब्रह्मणो नामादि- 
प्रतीकत्ववस्कीक्षेयज्योतिःप्रतीकत्वोपपत्तः । द॒इं च श्रुतं चेत्युपासीत' इति तु प्रतीक- 
द्वारकं दृश॒त्वं श्रुतत्वं च भविष्यति । यद्प्युक्तमल्पफलअवणाक्ष ब्रहमति,-तद्लुपपन्नम्‌ । 

बद 


>भामती 
कश्यबव्‌ इति# । कोक्षेयं हि ज्योतिर्जोबभावेनानुप्रविष्टस्य परमात्मनो विकार:, जीवाभावे देहस्थ शेत्यात्‌ , 


जीवतश्रौष्ण्याज्ज्ञायते । तस्मात्तरप्रतोकस्पोपादानमुपपन्चम्‌ । शेष॑ निगदव्यास्यातं भाष्यम्‌ ॥ २४ ॥ 
....8.ह8/त_ 


भामती-व्याख्या 

यह जो पूर्वपक्ष की ओर से कहा गया था कि प्रक्ृत ज्योति को ब्रह्मात्मक नहीं कह 
सकते, क्योंकि यह उदरस्थ कार्यरूप ज्योति में अध्यस्त मानी गई है, ब्रह्म कहीं पर भी 
अध्यस्त नहीं हो सकता, अन्यथा उसमें मिथ्यात्व प्रसक्त होगा । वह कहना संगत नहीं, 
क्योंकि जैसे अध्यास-स्थल पर 'इदं रजतम्‌'--ऐसा समानाधिकरणता का व्यवहार होता 
है, वैसा ही “नाम बह्मेत्युपासते” ( छां. ७१५ ) इस प्रकार प्रतीकोपासना-विधायक वाक्यों 
में भी होता है । अन्य पदार्थ की भावना से अन्य णदाथे की उपासना को प्रतीकोपासना कहां 
जाता है, जैसे विष्णु की भावना से पाषाण, ब्रह्म की भावना से नाम या ज्योति आदि 
की उपासना । फलत: कौक्षेय ज्योति को प्रतीक मान कर ब्रह्म की उपासना हो जाती है। 
नाम-रूपादि प्रपच्च ब्रह्म का काये होने से ब्रह्म का जेसे प्रतीक होता है, वैसे ही उदरस्थ तेज 
भी शरीर में जीवभावेन प्रविष्ट ब्रह्म का ही का है, अतः कौक्षेय ज्योति को ब्रह्म का प्रतीक 
मानने में कोई अनुपपत्ति नहीं । शरीर में जीव के न रहने पर शरीर शीतल पड़ जाता है. 
और जीव के रहने पर उष्णता रहती है, इस प्रकार अन्वय-व्यतिरेक के द्वारा उदरस्थ तेज 
को जीव का विकार ( काये ) माना जाता है । शेष भाष्य अत्यन्त सुगम है। [ “दृष्टं च श्रुतं 
च” ( छां. ३१३।८ ) इत्यादि श्रुतियों से प्रतिपादित दृष्टत्व ओर श्रुतत्व ब्रह्म में साक्षात्‌ नहीं, 
अपितु कौक्षेय ज्योति के माध्यम से ही सम्भव होता है। यह जो कहा गया कि इस उपासना 
का “चक्षुष्यत्व (( दर्शनीयत्व ) रूप फल अत्यन्त स्वल्प होने के कारण इस उपासना को 
ब्रह्मोपासना नहीं कह सकते । वह कहना भी संगत नहीं, क्योंकि ब्रह्म की उपासना का 'इतना 
ही फल है/--ऐसा इयत्ता का अवधारण कहीं नहीं किया गया । वस्तु-स्थिति यह है कि जहाँ 
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नदि इयते फलाय ब्रह्माअयणीयं, इयछ्ते नेति नियमह्देतुरस्ति । यत्र हि निरस्तसर्वविशेष- 
संबन्ध॑ पर त्ह्मात्मस्वेनोपद्श्यते, तत्रंकरूपमेंव फल मोक्ष इत्यवगम्यत्ते, यत्र तु गुण- 
विशेषसंबन्ध॑ प्रतीकविशेषसंबन्ध वा ब्रह्मो पदिशयते, तत् संसारगोचराण्येवोच्चाचचानि 
फलानि दृश्यन्ते-'अन्नादो वसुदानो बिन्दते वसु य पव॑ बेद' ( बृ० ४७छा२७ ) इत्या-- 
चाख भ्रतिषु । यद्यपि न स्ववाक्ये किचिज्ज्योतिषों ब्रह्मत्वलिज्ञमस्ति, तथापि पूर्व- 
स्मिन्‍्वाक्ये दृश्यमानं ग्रहीतव्यं भवति। तदुक्त॑ सूत्रकारेण- ज्योतिश्वरणाभिघानाद' 
इति। कर्थ पुनर्वोक्यान्तरगतन ब्रह्मसंनिधानेन ज्योतिःभुतिः स्वविषयाच्छक्या प्रच्या- - 
वयितुम्‌ ! नेष दोषः; यद्तः परो दिवो ज्योतिः' इति प्रथमतरपठितेन यच्छब्देन 
सर्वनाम्ना चुसंबन्धात्पत्यभिज्ञायमाने पूर्ववाक्यनिर्दिष्ट ब्रह्मणि स्वसामथ्येंन परासृष्टे 
3४ 3७८४७३०३- 6 “3 ब्रह्मचिषयत्वो पपत्तेः । तस्माविह ज्योतिरिति ब्रह्म प्रतिप- 
क्षव्यम्‌ | २४ ॥ 
छन्दोष्मिधानान्नेति चेन्न तथा चेतोर्षणानगदात्‌ 
तथा हि दशनम्‌ ॥ २५॥ 

अथ यदुक्त,- पूर्वस्मिन्नपि वाक्ये न ब्रह्मामिद्दितमस्ति, गायत्री वा इदं सर्व 

भूतं यदिदं किच' ( छा० ३११२१) इति गायज्र्याख्यस्य छनन्‍्द्सो5भिद्वितत्वादिति-- 
भामती 

पूबंबाक्यस्थ हि अह्याथंस्वे सिद्धे स्थादेतदेवं, न तु तद्ब्ह्माथंमपि तु गायत््यथंम्‌ । गायत्री वा 
इदं सर्व' भूत यदिदं किन्! इति गायत्रों प्रकृत्येदं श्रूयते त्रिपादस्थामृतं दिवि' इति । 
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भामती-व्याख्या 

पर समस्त विशेष सम्बन्ध-रहित ब्रह्म का जीवाभिन्नत्वेन उपदेश किया जाता है, वहाँ विविध 
फल न होकर मोक्षरूप एक्विध ही फल माना जाता है, किन्तु जहाँ पर गुण-विशेष या 
प्रतीकादि विशेष पदार्थों के सम्बन्ध से ब्रह्म का उपदेश किया जाता है, वहाँ पर विविध 
सांसारिक फल ही अभिहित किए गए हैं, जंसे--“अन्नादो वसुदानो विन्दते वसु य एवं वेद” 
( बृह. उ. ४४२४ ) इत्यादि । यद्यपि “यदतः परो दिवो ज्योति:” ( छां. ३१३७ ) इस 
वाक्य में ज्योति पदार्थ की ब्रह्मात्मता का सूचक कोई लिज् नहीं,. तथापि पूव॑ के “त्रिपाद- 
स्थामृतं दिवि” ( छां. ३१२६ ) इस वाक्य में अवस्थित ब्रह्म के गमक लिज्ज का ग्रहण 
सूत्रकार ने किया है--“ज्योतिश्ररणाप्रिधानात्‌” ( ब्र. सु. ११२३ )। चरणाभिधानातु का 
अथे है-त्रिपादभिधानात्‌ । यहाँ यह प्रश्न उठता है कि वाक्यान्तर में गृहीत ब्रह्म-लिज्भध के 
द्वारा वाक्यान्त रस्थ ज्योतिः पद को अपनी मुख्याथ-बोधकता से वश्चित क्योंकर किया जा 
सकता है ? इस प्रश्न का उत्तर यह है कि इस वाक्य में 'यत्‌ः-इस प्रसिद्धार्थंक सर्वनाम 
पद एवं यु पदार्थ की प्रत्यभिज्ञा के बल पर पूर्व॑ वाक्यस्थ जो त्रिपाद्‌ ब्रह्म यहाँ परामृष्ट होता 
है, उसका सम्बन्ध सामर्थ्य या योग्यता को ध्यान में रख कर “ज्योति: पद के साथ पर्यवसित 
हो जाता है । फलत: यहाँ 'ज्योतिः” पद के द्वारा ब्रह्म का ग्रहण करना चाहिए ] ॥ २४॥ 

पूर्वेपक्ष-पूर्वं के [“त्रिपादस्थामृतं दिवि” (छां. ३१२६ ) इस ] वाक्य में 
ब्रह्मपरता का निश्चय हो जाने पर ही “यदत! परो दिवो ज्योति:' यहाँ ब्रह्म का परामर्श 
ओर 'ज्योति? पद की ब्रह्मपरता का निश्चय हो सकता है, किन्तु पूर्व वाक्य ब्रह्मपरक न 
होकर त्रिपदा गायत्री छन्द का बोधक है, क्योंकि “गायत्री वा इदं सर्व भूतं यदिद॑ किच” 
( छां. ३१२१ ) इस प्रकार गायत्री छन्‍्द का प्रकरण उठा कर “त्रिपादस्यामृतं दिवि” 
( छां. ३३१२।१ ) ऐसा कहा गया हैं। 

शेर 





रा ब्रह्मसत्रशाइ्रभाष्यम्‌ [ अर. १ पा. २ स्‌. २५ 


तत्परिहतंव्यम्‌ | कर्थ पुनश्छन्दो उभिघानाज्न ४६ पक हेतमिति शक्यते वक्तु ? यावता 
ध्ताचानस्य महिमा! इत्येतस्यास्चि चतुष्पाद्‌ ब्रह्म दर्शितम्‌ । नेतदस्ति, गायत्री वा 
इदं स्वंम! इति गायत्रीमुपक्रम्य तामेव भूतपृथिवीशरी रहद्यवाकप्राणप्रभेदृव्योख्याय 


'सैंषा चतुष्पदा घडविधा गायत्री तदेतदचाभ्यनूक्त तावानस्य महिमा' इति तस्यामेव 


भामती 

नम्वाकाशस्तल्लिड्भादित्यनेनेव गताधंमेतत्‌ । तथाहि । तावानस्य महिमेत्यस्थामृचि ब्रह्म चतुष्पा- 
दुक्तम्‌ । सेव च तदेतदुचाभ्यनूक्तमित्यनेन सज्जमिता अह्ालिजम्‌ । एवं गायत्री वा इदं स्व॑मित्यक्षरसब्नि- 
बेश्मात्रस्य गायत्रया न स्व॑स्वमुपपद्चते , न च भूतपृथिवोशरोरह॒दयवाक्‌ प्राणात्मत्वं गायत्रघाः स्वरूपेण 
सम्भवति । न च ब्रह्मपुरुषसम्बन्धित्वमस्ति गायत्रथाः । तस्मादूगायत्रीद्वा रा ब्रह्मण एवबोपासना न गायत्रदा 
इति पूर्बेणेब गतायंत्वादनारस्भणीयमेतत्‌ । न च पृव॑न्यायस्मारणे सूत्रसन्दर्भ एतावान्‌ युक्त: । 

अन्नोच्पते - अस्त्थधिकशदग । तथाहि - गायत्रीद्ारा ब्रह्मोपासनेति कोःथं: । गायत्रीविकारोपा- 
घिनो ब्रह्मण उपासनेति । न चर तदुपाधिनस्तववच्छिन्नस्प सर्वात्मत्वम्‌ , उपाधेरवच्छेवातु । न हि 
घटावल्छिस्तं नभोउनवच्छिन्न॑भवति । तस्मादस्य सर्वात्मत्वादिक स्तुत्यथथ', तद्वरं गायत्रथा एवास्तु 
स्तुतिः कयाचित्‌ प्रणाडथा 'बाग्वे गायत्री बाग्वा इदं सबं' भूत॑ गायति च ज्ञायति च' इत्याविश्वुतिभ्यः । 





भामती-व्याख्या 

शह्ला-इस प्रकार के पूर्व पक्ष का परिहार तो 'आकाशाधिकरण' से ही किया जा 
सकता है कि जेंसे “आकाश' पद से घटित वाक्य में ब्रह्म का लिज्भ (असाधारण धर्म) देख कर 
यह निश्चय किया कि आकाश के माध्यम से ब्रह्म की उपासना करनी चाहिए, वैसे ही 
“तावानस्थ महिमा ततो ज्यायांश्य पूरुष: | पादोउस्य सर्वा भूतानि त्रिपादस्थामृतं दिवि” 
( छां. ३१२६ ) इस ऋचा में ब्रह्म को चतुष्पाद्‌ कहा गया है और इसी ऋचा के द्वारा 
“गायत्री” पद की ब्रह्म में संसमनिका की गई है -“संषा चतुष्पदा गायत्री, तदेतद्‌ ऋचाभ्य- 
नृक्तम” ( छां. ३१२॥१ )। अतः यही ऋचा ब्रह्म का लिज्भ ( बोधक ). है । इसी प्रकार 
“गायत्री वेद सवेम्‌” ( छां. ३;१२।१ ) इस श्रुति के द्वारा अभिहित सर्वेरूपता गायत्री छन्‍्द 
में नहीं बन सकती, क्योंकि उसका कलेवर अक्षरों के सन्निवेशमात्र में सिमटा हुआ है, वह 
जगत्‌ का रूप क्‍योंकर होगी ? “सा येयं पृथिवी”, “सा यदिदमस्मिन्‌ पुरुषे शरीरमस्मिन्‌ 
हीमे प्राणा:”, “इदं वाव तद्यदिदमस्मिनन्तः पुरुष हृदयम्‌” (छां. ३१२२-४ ) इन श्रुति 
वाक्यों के द्वारा अभिहित पृथिवीप्राणादिरूपता भी कथित गायत्री छन्द में साक्षात्‌ सम्भव 
नहीं हो सकती और न "पच्च ब्रह्मपुरुषा:” ( छां. ३११३६ ) इस वाबय के द्वारा प्रतिपादित 
पश्चब्रह्मपुरुष-सम्बन्धित्व इस गायत्री में बन सकता है, प रिशेषतः गायत्री के द्वारा ब्रह्म की 
ही उपासना भिद्ध होती है, जो कि विगत आकाशाधिकरण से गताथ हो जाती है, इसके लिए, 
इस ज्योतिरधिकरण के आरम्भ की क्या आवश्यकता ? 'पूर्वाधिकरण का रमरण दिलाना 
ही इस अधिकरण का उद्देश्य है'--ऐसा कहना भी संगत नहीं, क्योंकि इतने उद्देश्य के लिए 
इतने बड़े सूत्र-सन्द्भ का निर्माण युक्ति-युक्त नहीं कहा जा सकता । 

समाधान -इस सूत्र में पूर्वपक्षी की इतनी ही आशच्छा नहीं, अपितु अधिक आशनूा 
यह है कि "गायत्री द्वारा ब्रह्मोपासना' का तात्पय॑ यह है कि "गायत्री विकाररूप उपाधि के 
द्वारा ब्रह्म की उपासना किस्तु गायत्रीरूप उपाधि से अवच्छिन्न ब्रह्म सर्वात्मक या अनवच्छिन्न 
स्वरूप नहीं हौ सकता, क्योंकि घटादि उपाधियो से अवच्छिन्न आकाश कभी व्यापक या 
अनवच्छिन्न नहीं होता, अतः यहाँ सर्वात्मत्व का कथन केवल स्तुत्यथंक है। स्तृत्यरथंक स्वंत्व 
का समन्वय तो किसी-न-किसी प्रकार गायत्री छन्द में भी हो सकता है, जैसा कि श्रुति कहती 





| ब्रह्मत्वम ] हिन्दीसद्दितमामतीसंवलितम्‌ २५१ 


व्याज्यातरूपायां गायज्यामुदाह्॒तो मन्त्र: कथमकस्माद्‌ ब्रह्म चतुष्पादभिदध्यात्‌? यो5पि 
तत्र 'यद्वे तद्ब्रह्य' ( छा० ३१२५,६ ) इति ब्रह्मशब्दः, सो<पि छन्दसः प्रकृतत्वाच्छन्दो- 
विषय एव “य एतामेवं ब्रह्मोपनिषद्‌ वेद' ( छा० ३११।३ ) इत्यत्र हि वेदोपनिषद्मिति 
व्याचक्षते, तस्माच्छन्दोभिधानान्न ब्रह्मणः प्रकृतत्वमिति चेत्‌ ,-नेष दोषः, 'तथा 
चेतो<पेणनिगदात्‌' तथा गायत्र्याख्यच्छन्दोद्वारेण तद्युगत ब्रह्मणि चेतसो<रपंणं चित्त- 
समाधानमनेन ब्राह्मणवाक्येन निगद्यत - गायत्री वा इदं सर्वम! इति। न हाक्षरसंनि- 
वेशमात्राया गायत्र्याः सर्वात्मकत्वं संभवति । तस्माद्यद्गायत््याख्यविकारे5जुगतं जग- 
भामती 

तथा व गायत्री वा इदं सर्वम्‌” इष्युपक्रमे गायत्रथा एवं हृदयादिभिव्याख्या, व्याख्याय च 'सेषा चतुष्पदा 
षड्विधा गायत्री इत्युपसंहारो गायत्र्यामेब समझ्सो भवति । ब्रह्मण तु सर्वंभेतदसमअसमिति यद्ेतव्‌ 
ब्रह्मेति व ब्रद्माशब्दच्छन्दोविषय एव, यथेतां ब्रह्मोपनिषदमित्यत्र वेदोपनिषदुच्यते । तस्मावृगायत्रीच्छन्दो- 
$सिधानाप्न ब्रह्मविषयमेतदिति प्राप्तम्‌ । 

एवं प्राप्ते5भिघीयते । & न & कुतः ? & तथा चेतो5पंणनिगदात्‌ ७ । गायत्रयाख्यच्छन्दोद्वारेण 
गायत्नीरूपविकारानुगते ब्रह्मणि चेतो४प॑णं चित्तसमाधानमनेन ब्राह्मणवाक्येन निगद्यते । एतदुक्त॑ भवति - 
न गायत्री ब्रह्मणोध्वच्छेदिका, उत्पलस्येव नोलत्वं, येन तदवच्छिश्नमन्यत्र न स्थादवच्छेदविरहात्‌ । किन्तु 
यदेव तद्‌ ब्रह्म सर्वात्मक॑ सर्वकारणं तत्स्वरूपेणाशक्योपदेशसिति तद्ठिकारगायत्रीद्वारेणोपलचयते । 
गायत्र्या: सर्वच्छन्दों व्याप््या च सवनन्रयव्याप्त्या च द्विजातिद्वितीयजन्मजननी तया च॒ श्रुतेविकारेषु मध्ये 





भामती-व्याख्या 

है--“वाग्‌ वे गायत्री, वाग्‌ वैसव॑ भूतं गायति च त्रायते च” ( छां. ३१२१ )। “गायत्री 
वा इदं स्वंम्‌” (छां. ३१:।१ ) ऐसा उपक्रम करके वाक्‌, प्राणादिरूपों में गायत्री की 
व्याख्या प्रस्तुत की गई, उसके अनन्तर उपसंहार किया गया--“सेषा चतुष्पदा षड्विधा 
गायत्री” ( छां. ३११२॥५ ) | यह सब कुछ गायत्री छन्द में ही उपपन्न होता है, ब्रह्म में नहीं । 
“यह्ढे तद्‌ ब्रह्म” : छां. ३११२॥६ ) यहां पर 'ब्रह्म' शब्द प्रथुक्त हुआ है, उसका अथ है--'बेद?, 
जैसे कि “एतामेवं ब्रह्मोपनिषदम्‌” (छां. ३११३ ) यहाँ 'ब्रह्मोपनिषत्‌' का अर्थ वेदगुह्मम्‌ 
( वेद-रहस्य या वेदोपनिषत्‌ ) किया गया है. । फलत: गायत्री छनन्‍्द का यहाँ अभिधान होने 
के कारण ब्रह्मोपासना का विधान नहीं किया जा सकता । 

सिद्धान्त -उक्त पू्वपक्ष का निरास करने के लिए सूत्रकार ने कहा है--न, क्योंकि 
गायत्री संज्ञक छन्द के द्वारा तदनुगत ब्रह्म में चित्त के अपंण (उपासन) का इस ब्राह्मण वाक्य 
में प्रतिपादन हुआ है । तात्पय॑ यह है कि जेसे 'नीलमुत्पलम्‌'--यहाँ पर नीलत्व ( नील वर्ण ) 
उत्पल ( कमल ) का अवच्छेदक है, वैसे गायत्री ब्रह्म का अवच्छेदक ( विशेषण ) नहीं 
कि तदवच्छिन्न ब्रह्म में व्यापकता अनुपपन्न हो। जो सर्वात्मक ( व्यापक ) ब्रह्म है, उसका 
स्वरूपेण उपदेश या उपासन सम्भव नहीं, अतः गायत्रीरूप विकार के द्वारा वह ब्रह्म उपलक्षित 
होता है । सभी विकार-वर्ग में गायत्री मन्त्र प्रधान है, क्योंकि गायत्री छन्‍्द सब छन्दों में 
व्याप्त है, सोमयाग के तीनों सवनों [ प्रातः, माध्यन्दिन एवं साय॑ तीनों कालों में अनुष्ठीयमान 
तीनों अभिषदों ] में प्रधुक्त एवं द्विज ब्राह्मण, क्षत्रिय और वंश्य पुरुषों के ह्ितीय जन्म 
का साधक है [ ताण्डच्य महा ब्राह््ण ५।४ ) में एक आख्यायिका तती है कि पहले सभी 
छन्द चार-चार अक्षरों + होते थे । जगती छन्‍्द सोम लता लाने के लिए द्युलोक गया, अपने 
तीन अक्षर वहीं छोड़ कर लौट लाया, त्रिष्टुभू छन्‍्द गया और वह भी अपना एक अक्षर 
वहीं छोड़ कर असफल लौटा, किन्तु गायत्री छन्द गया, वह वहाँ जगती एवं त्रिष्ठुभू के 





हि ब्रह्मसत्रशाकह्लरभाध्यम्‌ ( भ. १ पा. ह ख्‌. २५ 


स्कारणं त्रह्म, तब्‌हि सर्वेमित्युच्यते ? यथा सर्व खल्विदं ब्रह्म” ( छा० ३१७१ ) इति। 
कार्य च कारणादव्यतिरिक्तमिति वक्ष्यामः--तदनन्यत्वमारम्मणशब्दादिभ्यश ( त्र० 
२१११४ ) इत्यन्न | तथान्यञ्नापि विकारद्वारेण ब्रह्मण उपासनं दृश्यते - एल हाव बहुचा 
महत्युक्ये मीमांसन्‍त एतमझावध्वर्येच एतं महावते छन्दोगा” ( ऐ० आ० ३॥२।३।१२ ) 
इति | तस्मादस्ति छन्‍्दोउभिधाने5पि पूर्वस्मिन्चाक्ये चतुष्पादू ब्रह्म निर्विष्ममू । तदेव 
ज्योतिर्धाक्येडपि परामस्ुश्यत उपासनान्तरविधानाय । 

अपर आह-साक्षादेव गायजत्रीशब्देन ब्रह्म प्रतिपाद्यते, संख्यासामान्यात्‌ | 


यथा गायत्री चतुष्पदा षडक्षरेः पादेः, तथा ब्रह्म चतुष्पात्‌ | तथान्यत्रापि छन्दोडमि- 


भामती 
प्राघास्येन द्वारस्वोपपत्तेः । न चातन्नोपुलक्षणाभावेन नोपलच्य॑ प्रतोयते, न हि. कुण्डलेनोपलक्षितं कण्ठरूपं 
कुण्डलबियोगे$पि पश्चात्प्रतीयमानमप्रतीयमानं भवति । तद्गूपप्रत्यायनमात्रोपयोगिश्वादुपलक्षणानासनवच्छे- 
बकत्वात्‌ । 
तदेव॑गायत्रीश्ब्दस्य मुख्याथंत्वे गायज्या श्रह्मोपलक्ष्यत इत्यूक्त, सम्प्रति तु गायत्रीशब्दः 
संख्यासासास्यादुगोण्पा वृत्त्या त्र्माण्येब वत्तंत इति दर्शंयति ७ अपर आह इति ७&। तथाहि--षढक्षरेः 
पादेयंथा गायत्री चतुष्पदा एवं ब्रह्मापि चतुष्पाद्‌ । सर्वाणि हि भूतानि स्थावरजजुमान्यस्येक: पाद: । 


विवि छोतनवरति चेतन्यरूपे स्वात्मनीति यावत्‌ । त्रयः पादा: । अथवा दिउ्या हाशे ज्यः पादाः। तथाहि. * 
ध्रुतिः--'इदं बाव तद्यो5यं बहिर्धा पुरुषादाकाशतस्तद्धि तस्य जागरितस्थान जापग्रतू खकवथ्थं बाह्यान्‌ 


भामती-व्याख्या 
द्वारा छोड़े गए चारों अक्षर और सोम लता लेकर क्षाया | तब से गायत्री छन्द भाठ अक्षरों 
का हो गया । याज्ञिकों ने सोम याग आरम्भ किया, उसके माध्यन्दिन सवन में त्रिष्टुभू की 
प्राथंना पर गायत्री ने उसे बुला लिया, तब से वह गायत्री के आठ अक्षरों को मिला कर ग्यारह 
बक्षरों का हो गया | तृतीय ( सायं सवन में जगती की प्रार्थना पर गायत्री ने उसको भी 
आमन्त्रित कर दिया, तब से जगती छन्द गायत्री और ब्रिष्दुभ्‌ के ग्यारह अक्षरों को अपने 
एक कक्षर में मिला कर बारह अक्षरों वाला हो मया। इस प्रकार सभी छल्दों और तीनों 
सबनों की व्याप्ति गायत्री में अवगत होती है । गायत्री मन्त्र ही द्विजत्व का सम्पादक है-- 
मातुरग्रःधिजनन॑ द्वितीय मोजिबन्धनम्‌ । 
तत्रास्य माता सावित्री पिता त्वाचायं च्यते ॥ ( मनु. २।१७० ) 

प्रथम जन्म माता की कुक्षि और द्वितीय जन्म गायत्री से होता है ]। विशेषण के न होने पर 
विशिष्ट की अन्यत्र सत्ता ( सर्वेरूपता या-व्यापकता ) नहीं मानी जाती किन्तु उपलक्षण के न 
होने पर उपलक्ष्य पदार्थ की सत्ता अन्यत्र नहीं मानी जातो - यह बात नहीं, क्योंकि कुण्डल 
के न रहने पर भी कुण्डलोपलक्षित कण्ठ ( ग्रीवा ) प्रतीयमान होता है, क्योंकि उपलक्षण 
पदार्थ अपने उपलक्ष्य पदार्थ के पूर्ण स्वरूप का परिचायकमात्र होता है, उसका अवच्छेदक 
नहीं होता । इस प्रकार “गायत्री” शब्द मुख्या्थ होकर ब्रह्म का उपलक्षक है-यह सिद्ध 
किया गया है । 

अब “गायत्री” शब्द संख्या-सामान्यरूप गुण को लेकर गौणी वृत्ति के द्वारा ब्रह्म का 
बोधक है--यह मत दिखाने के लिए भाष्यकार कहते हैं--“अपर आह साक्षादेव गायत्रीशब्देन 
अहम प्रतिपाद्मते” । जैसे गायत्री के छः-छः अक्षरवाले चार पाद होते हैं, वेसे ही ब्रह्म के भी 
चार पाद हैं--सभी स्थावर-जद्भम जगत मिल कर ब्रह्म का एक पाद ( चतुथे अंश ) है। 
शेष तीन पांद ्युलोक ( प्रकाशात्मक स्व-स्वरूप ) में अवस्थित हैं। अथवा यहाँ 'दिवि” का 











| ब्रह्मत्वम्‌ ] हिन्दीसद्दितमामतोसंवलितम्‌ र्ष्रे 


धायी शब्दो3थौन्तरे संख्यासामान्यात्प्रयुज्यमानो दृश्यते | तद्यथा-ति वा पते पश्चान्ये 
पश्चान्ये दश सन्तस्तत्कृतम्‌' इत्युपक्रस्याद 'सेंषा विराडज्ञादी! | छा० 8३८ ) इति । 
अस्मिन्पक्षे ब्रहोबरासिह्वितमिति न छन्दो3भिघानम्‌। सर्वधाप्यस्ति पूर्वेस्मिन्वाक्ये 
प्रकृतं ब्रह्म | २५॥ 
भरूतादिषादव्यपदेशो पपत्तेश्रेवस् ॥ २६ ॥ 

इतश्रेवमभ्युपगन्तव्यमस्ति, पूर्व स्मिन्वाक्ये अकुतं ब्रह्मेति । यतों भूतादीन्पादा- 
नव्यपदिशति । भूतपृथिवीशरीरहद्यानि हि निर्दिश्याह -'सेषा चतुष्पदा षड़विधा 
गायत्री” इति । नहि ब्रह्मानाअयणे केवलस्य छन्‍्दसो भरूतादयः पादा उपपद्चल्ते। अपि 


भामती 
पदार्थान्‌ वेद तथा5यं वाव स यो5्यमन्तःपुरुष आकाह:”? शरीरमध्य इत्यथं, 'तद्धि तस्य स्वप्नस्थानं 


तथा5यं वाव स यो5यमन्तहूंदय आकाश: हृदयपुण्डरीक इत्यर्थं, तद्धि तस्य सुषुप्तिस्थानम्‌ । तदेतत्‌ 
“जिपादस्थामृतं दिवि' इत्युक्तम्‌ । तदेवं चतुष्पात्वसामान्यादगायत्री शब्देन बह्मोच्यते इति । & अस्मिन्‌ 
पक्षे ब्रह्म वाभिहितम्‌ इति ७ । ब्रह्मपरत्वादभिहितसित्युक्तम्‌ ॥ २५ ॥ 

# षड़्विधा इति &। भूतपृथिवीशरीरहृदयवाक्‌प्राणा इति धट्‌ प्रकारा गायत्रघाव्यस्य ब्रह्मणः 
श्रूयम्ते --'पश्च ब्रह्मपुरुषा इति च हृदयसुषिषु श्रह्मपुरुषश्रुतिब्रंह्मसम्बन्धितायां विवक्षितायां संभवति'”। 
अस्यार्थ: - हृदयस्यास्य खलु पश्च सुधयः, पद्म छिद्राणि । तानि व देवे: प्राणादिभी रच्यमाणानि स्वर्ग 
प्राप्तिद्वाराणीति वेबसुषय: । तथाहि, हृदयस्य यत्‌ प्राइमुखं छिद्रं तत्स्थों यो वायुः स प्राणस्तेन हि प्राय- 
णकाले सम्रते स्वगंलोकं, स एवं चक्षु: स एवादित्य इत्यथं)। “आदित्यों ह्‌ बे «बाह्य: प्राण:” इति 


भामती-व्याख्या 

अथ्थं है--'आकाशे' । ब्रह्म के तीन पाद क्राकाश में स्थित हैं, जैसा कि श्रुति कहती है--“यह्ढ 
तद्‌ ब्रह्मेतीदं वाव तद्यो5्यं बहिर्धा पुरुषादाकाश:” ( छां. ३१२॥७ )। इस श्रुति में त्रिपाद्‌ 
अमृत ब्रह्म को जो पुरुष के बाहर अवस्थित भूताकाशस्वरूप कहा गया है, वह केवल स्तुत्यर्थंक 
है । वस्तुत भूताकाश जागरित प्रपच्चोपलक्षित चिदाकाश का आधार है, क्योंकि जागता हुआ 
यह आत्मा बाह्य (शरीर के बाहर अवस्थित) पदार्थों को जानता द्वै, “अयं वाव स यो5यमन्त 
पुरुष आकाश: ( छां. ३१२८ ) यहाँ “अन्त: शब्द का अथं है-- 'शरीरमध्ये”। शरीर के 
अन्दर स्थित आकाश पुरुष के स्वाप्न प्रपश्च का आधार एवं “अय॑ वाव स योअ्यमन्तहूंदय 
आकाश:” ( छां. ३१२॥९ ) यहाँ 'अन्तहंदये” का क्षथे भाष्यकार ने 'हृदयपुण्डरीके” किया 
है, क्योंकि वह पुरुष की सुषुप्ति का आश्रय है । अर्थात्‌ जाग्रत्‌, स्वप्न और सुषुप्ति के अभिमानी 
विश्व, तेजस ओर प्राज्ञ-ये तीनों जिसके पाद ( पद्मयते गम्यतेइ्नेन इति पादो गमकः ) हैं, 
ऐसा तुरीय तत्त्व आकाश में विराजमान है। इस प्रकार चतुष्पात्त्वरूप संख्या की समानता 
को लेकर “'मायत्री” शब्द के द्वारा ब्रह्म अवगमित होता है। भाष्यकार ने जो कहा है-- 
अस्समिन्‌ पक्षे ब्रह्मवाभिहितम्‌ ।” उसका तात्पय॑ है--'गौण्या वृत्त्या बोधितम्‌! ॥ २५ |! 

“सैषा चतुष्पदा पड्विधा गायत्री” ( छा. ३११२५ ) इस श्रुति से पूर्व कथित भूत, 
पृथिवी, शरीर, हृदय, वाक्‌ और प्राण-ये छः गायत्रीसंज्ञक ब्रह्म के प्रकार वर्णित हैं। 
भाष्यकार ने जो कहा है--“पञ्च ब्रह्मपुरुषा: ( छां. ३११३६ ) इति च हृदयादिसुषिषु 
ब्रह्मपुरुषश्रुतित्रह्मसम्बन्धितायां विवक्षितायां सम्भवति” | इसका आशय यह है कि शरीर 
में रहनेवाले इस हृदय के पाँच देव-सुषि ( छिद्र ) हैं, उन्हें देव-स॒ुषि इस लिए कहा जाता है. 
प्राणादि पाँच देवताओं के द्वारा अभिरक्षित हैं। वे छिद्र ही स्वगं-प्राप्ति के द्वार हैं। (१) इस 
हृदय के पूर्वी छिद्र ( द्वार ) में अवस्थित जो वायु है, उसे प्राण कहते हैं, क्योंकि वह 'प्राग्‌ 





र५छ ब्रह्मचत्रशाइू रभाष्यम्‌ [ अ- १पा. १ खू. २६ 


च॒ ब्रह्मानाअ्यणे नेयम॒क्‌ संबध्येत-तावानस्य महिमा' इति | अनया हि ऋचा स्व॒र- 
सेन अह्ौवाभिधीयते, 'पादो<स्य सर्वा भूतानि त्रिपादस्थास्तं दिचि! ( छा० ३१५५ ) 
इति सर्वात्मत्वोपपत्तः । पुरुषसूक्ते उपीयसग्तरह्मपरतयेव समास्नायते | स्म्ृतिश्व ब्रह्मण 
पएवंरूपतां दर्शयति-विष्टभ्याहमिदं कृत्स्नमेकांशेन स्थितो जगत! (गी० १०४२ ) 
इति, 'यद्व तद्‌ त्रह्म' ( छा० ३१२७७ | इति च निर्देशः | एवं सति मुख्याथ उपपद्यते | 
“वश्च ब्रह्मपुरुषा? ( छा० ३१३६ ) इति च हृदयसुषिणु ब्रह्मपुरुषश्रुतित्रेह्मसंबन्धितायां 
विवक्षितायां संभवति । तस्मादस्ति पूर्वस्मिन्वाक्ये ब्रह्म प्रक्तम्‌। तदेव ब्रह्म ज्योति- 
वॉक्ये द्ुसंबन्धात्पत्यभिन्नायमान परास्श्यत इति स्थितम्‌॥ २६॥ 
उपदेशभेदान्नेति चेन्नो भयस्मिन्नप्यविरोधात्‌ ॥ २७ ॥ 

यद्ष्येतदुक्त पूर्तत्र- तिपादस्यासतं दिवि' इति सप्तम्या चौराधारत्वेनोपदिष्टा; 
इह पुनः “अथ यद॒तः परो द्विः इति पश्चस्या मर्यादात्वेन, तस्मादुपदेशभेदान्ष तस्येह 
प्रत्यभिज्नानमस्तीति, तत्परिहतंव्यम्‌। अतन्नोच्यते -नायं दोषः; उभयस्मिन्नप्य- 
बविरोधात्‌ | उभयस्मिन्नपि सप्तम्यन्ते पश्चम्यन्ते चोपदेशे न प्रत्यभिज्ञानं विरुध्यते। 


यथा लोके वृक्षाग्रसंबद्धोडपि इयेन उमयथोपदिश्यमानो दृश्यते, बृक्षाग्र इयेनो 


भामती 
श्रुते: । अथ योधस्य दक्षिण: सुषिस्ततुस्थो वायुविज्येषो व्यानः । ततूसम्बद्धं श्रोत्र तच्चन्द्रमा:। “भोत्रेण 


सुश्टा विशश्रन्द्रमाश्च' इति श्रुतेः ॥ अथ योषस्थ प्रत्यडमुखः सुषिस्तत्स्थों वायुविज्ेषोष्यानः स च बाक्‌ 
तत्सम्बन्धात्‌, वाक्‌ चाग्निरिति । 'वाग्वा अग्नि! इति श्रुतेः । अथ योथ्स्पोदहमुख: सुषिस्ततृस्थों बायु- 
विशेष: स समानः, तत्सम्बद्धृ मनः, तत्पर्जन्यों देवता । अथ योष्स्योध्वं:ः सुषिस्तत्स्स्यो वायुविशेषः 
स उदानः । पादतलावारस्योध्व॑ नयनात्‌ स वायुस्तदाधारक्षाकाशों देवता | ते वा एते पत्च सुषयः । 
तस्सम्बद्धा: पत्चहादंस्य ब्रह्मणः पुरुषा न गायत्रयामक्षरसन्निवेशमात्रे सभवन्ति, किन्तु ब्रह्मण्येवेति ॥२६॥ 

& यथा लोक इति & । यदाधारत्व॑ मुख्य दिवस्तदा कथश्िन्मर्य्योदा व्यास्येया । यो हि श्येनो 

भामती-व्याख्या 

अनिति!--इस व्युत्पत्ति के आधार पर मरण-काल में स्वगंलोक की ओर संचरण करता है। 
वही (प्राण ) चनक्षु है, वही आदित्य कहा गया है--“आदित्यो ह वे बाह्यः प्राण:” 
( प्रश्नो. ३५८) । (२) इस हृदय के दक्षिण-द्वार पर व्यानसंज्ञक वायु है, वही श्रोत्र है, वही 
चन्द्रमा है-' श्रोत्रेण सृष्ठा दिशश्रन्द्रमाश्र” (ऐत. १.७।५) | (३) इस हृदय के पश्चिम द्वार पर 
अपान नाम की जो वाथु है, वही वाक्‌ है, वही अग्नि है--“वाग्वा अग्नि:” / ऐत. १४ ) | 
(४) इस हृदय के उत्तर-द्वार पर समान नाम की जो वायु है, वही मन है, वही पर्जन्य 
( वृध्टि ) है--“मनसा सृष्टा आपश्च वरुणश्र” ( ऐत., १।७।६ ) । (५) इस हृदय के ऊष्वंमुख 
द्वार पर जो वायु है, वही उदान कहलाता है, क्‍योंकि वह पाद-तल से ऊपर की दिशा में 
उत्क्रमण करता है। वही ( उदान ) आकाश है। ये पाँच द्वार हैं, इनके पाचों द्वार-पालों 
को ब्रह्म पुरुष व॑ंसे हो कहते हैं, जेसे राज-द्वार के द्वार-पालों को राज-पुरुष । यह सब कुछ 
उपपादन केवल अक्षर-सन्निठे शरूप गापत्री में उपपन्न न होकर ब्रह्म में ही समझस होता है, 
अतः यहाँ “गायत्री” शब्द ब्रह्मपरक ही सिद्ध होता है ॥ २६॥ 

पूव॑पक्षी ने जो कहा था कि “'त्रिपादस्णामृतं दिवि”” (छां ३॥१२।१) यहाँ पर “यु! 
शब्द सप्तम्यन्त और “यदतः परो दिवः” (छां. ३१३।७) इस वाक्य में 'द्यु” शब्द पन्चम्यन्त 
है, अत: उपदेश-भेद होने के कारण दोनों की एकता प्रत्यभिज्ञात नहीं । उसका परिहार यह 
किया जाता है कि “विवक्षात: कारकाणि भवन्ति”--इस न्याय के अनुसार एक ही अर्थ में 











न ब्रह्मत्वम्‌ ) हिन्दीसहितभामतोसंवलितम्‌ श्ण्५ 


वृक्षाग्रात्परतः श्येन इति च | एवं दिव्येब सद्‌ब्रह् दिवः परमित्युपदिश्यते। अपर 
आह - यथा लोके वृक्षाग्रणासंबद्धोडपि श्येन उमयथोपदिश्यमानो दृश्यत, वृक्षाश्र 
इयेनो वृक्षाआत्परतः इ्येन इति च | एवं च दिवः परमपि सद्‌ ब्रह्म दिचीत्युपदिश्यते। 
तस्मादस्ति पूर्वनिर्दिष्टस्थ ब्रह्मण इद् प्रत्यभिज्ञानम्‌ | अतः परमेच बह्म ज्योतिःशब्द्मिति 
सिद्धमू ॥ २७॥ 
>५३०>बो0+-- 
( ११ प्रतदेनाधिकरणम्‌ । छू० २८-३१ ) 
प्राणस्तथाउनुगमात्‌ ॥ २८ ॥ 
असरिति कोषीतकिब्राह्मणो पनिषदीन्द्रप्रत्दंनाख्यायिका--प्रतदेनो ह वे देवोदा- 
भामती 
वृक्षाग्रे वस्तुतोईस्ति स च ततः परोप्यस्त्येव । अर्वास्भागातिरिक्तमध्यपरभागस्थस्य तस्येब वृक्षात्परतोडव- 
स्थानातूं । एवं व बाह्मद्युभागातिरिक्तशरी रहादंद्युभागस्थस्प अह्यणो बाह्याद्‌ द्युभागात्‌ परतोध्वस्थानमुप- 
पन्नम्‌ । यदा तु सर्य्यदिव मुख्यतया प्राधान्येत्त विवक्षिता तवदा रक्षणया55घारत्वं व्यास्येयम्‌ । यथा 
गड्भायां घोष इत्यत्र स्ामीप्यादिति | तदिवमुक्तम्‌ & अपर आह इति ७&। अत एवं दिवः परमपी- 
त्युक्तम्‌ ॥ २७ ॥॥ 





अनेकलिज़ूसन्दोहे बलवत्कस्थ कि भवेत्‌ । | 
लिज़िनों लिज्ज मित्यत्र चिन्त्यते प्रागचिक्तितम्‌ ॥ 
मुख्यप्राणजोबदेवताब्रह्मणामनेकंषां लिज़ानि बहुनि संप्लवन्ते, तत्कतमदत्र लिज्भं, लिज्ाभासन् 


भामती-व्याख्या 

विभिन्न कारकों का प्रयोग बाधक नहीं, जैसे कि लोक में वृक्ष की चोटी पर बेठे श्येन पक्षी 
के लिए दोनों प्रकार का प्रयोग देखा जाता है--“वृक्षाग्रे श्येनः, 'वृक्षाग्रात्‌ परतः श्येन:। 
अर्थात्‌ आधाररूप अर्थ की विवक्षा में सप्तमी मुख्याथंक और पश्चमी लाक्षणिक है क्योंकि जो 
श्येन वृक्ष के शिखर पर वस्तृतः बैठा है, वह वृक्ष से परे भी अवस्थित है। आशय यह है 
कि वृक्षाग्र कोई एक विन्दु नहीं, अपितु नोचे-उपर की शाखा-प्रशाखाओं से व्याप्त एक ऐसा 
झुर-मुट है, जहाँ बैठा श्येत्त पक्षी अपनी निचली शाखा की अपेक्षा ऊपर स्थित हेँ। इसी 
प्रकार बाह्य द्यु ( आकाश ) भाग से अतिरिक्त शरीरस्थ हार्दाकाश में अवस्थित ब्रह्म का 
बाह्याकाश की अपेक्षा परत: अवस्थान उपपन्न हुँ। जब मर्यादा ( अपादानता ) विवक्षित 
होती है, तब पञ्चमी मुख्यार्थथ और लक्षणा वृत्ति से आधारार्थंक सप्तरी का समन्वय वैसे 
ही किया जा सकता हूँ, जसे 'गड्जायां घोषर:'-यहां रुप्तमी का पर्यंव्सान सामीष्यार्थ को 
लेकर हो जाता हूँ, भाष्यकार ने यहो कहा हँ--“अपर आह दिवः परमपि सद्ब्रह्म दिवीति 
उपदिश्यते” ॥ २७॥ 





०३-हहैड-शीकऊ-७-- 
विषय वस्तु - 
अनेकलिज्धसन्दोहे बलवत्‌ कस्य कि भवेत्‌ । 
लिड़िनो लिज़ुमित्यत्र चिन्त्यते प्रागचिन्तितम्‌ ॥ 
[ अनेक पदार्थों के लिज्रों ( गमकों ) का एकत्र समावेश उपलब्ध होने पर किस 
पदार्थ का लिजु प्रबल हँं--यह यहाँ विचार किया जाता हे, इसका पहले बिचार नहीं किया 
गया है ] अर्थात्‌ मुख्य प्राण, जीव, देवता और ब्रह्म के लिज्भ यहाँ प्रतीयमान है, उनमें 


रषदे प्रह्लसअशाह्रभाष्यम्‌ [ अ. १ पा. १ खू. २८ 


सिरिन्द्रस्य प्रियं चामोपजगाम थुद्धेन च पौरुषेण च! इत्यारभ्याम्नाता। तस्यां 
अयते -'स होवाच प्राणोउस्म प्रज्ञात्मा तं मामायुरस्व॒तमित्युपास्स्थ' इति । तथोत्तर- 
ज्ञापि “अथ खलु प्राण एव प्रशास्मेदं शरोरं परिगरह्योत्थापयतिः ( कौ० ३।१,२,३ ) इति। 
तथा “न वाचं विजिज्ञासीत वक्तारं विद्याद्‌! इति | अन्ते च 'स एप प्राण एव प्रश्नात्मा- 


नन्‍्दो5जरो5स्ुतः ( कौ० ३।८ ) इत्यादि । 


भामती 
कतमवित्यन्न विचाय्यंते । न चार्यमर्थोइत एव प्राण इत्यन्न विचारितः। स्पादेतत्‌-हिततमपुरुषाथंसिद्श्न 
निखिलश्रूणह॒त्याविपापापरामशंश्र प्रज्ञास्मत्वं चानम्वादिश्व न मुख्ये प्राणे सम्भवन्ति। तथेष साधु कर्स 
फारयति, एष लोकाधिपतिरित्याद्यपि । जोबे तु प्रज्ञात्मत्वं. क्यश्विड्धूवेदितरेषां त्वसम्भवः । वक्तुत्वच् 
बावकरणब्यापारवरत्त्व॑ यद्यपि परमात्मनि स्वरूपेण न सम्भवति तथाप्यनस्यथासिद्धबहुश्रह्मलिजविरोधा- 
ज्जीवद्वारेण ब्रह्मण्येब फथब्चित्‌ व्याख्येयम्‌, जीवस्य ब्रह्मणीउमेवात्‌। तथा च॒ श्रुति: --'यद्वाचानभ्युदितं 
येन वागभ्युद्धते तदेव ब्रह्म त्वं विद्धि' इति वाग्वदनस्थ ब्रह्म कारणमित्याह। दारीधारणम्रपि यद्यपि 
मुख्यमाणस्येव तथापि प्राणव्यापारस्य परसात्मायत्तत्बात्परसास्मन एवं । यहापि चात्रेख्रदेवताया विग्रह- 
बध्या लिज़ूमस्ति, तथाहि, इखघामगत॑ प्रतदंनं प्रतीद्ध उबाच । मामेव विजानीहोत्युपक्रम्प, प्राणोईस्मि 


प्रज्ञात्मेत्यात्मनि प्राणशब्दमुच्चचार । प्रज्ञात्मत्व॑ चास्योपपद्चते, वेवतानाम्प्रतिहतज्ञानशक्तित्वात्‌ । 


भामती-व्याख्या 

किसका लिड्भ सत्‌ और किसका असत्‌ ( लिज्ञाभास ) है-यह यहाँ विचारणीय है। ग्रह 
विचार पूर्वोक्त “अत एवं प्राण” ( ब्र. सू, ११८ ) इस अधिकरण से गताथं ,नहीं, क्योंकि 
वहाँ ब्रह्म-लिज्भ के अनुरोध पर 'प्राण” शब्द की केवल ब्रह्मपरता स्थिर की गई है, ब्रह्म और 
अन्ह्म के लिज्रों की प्रबलता-दुबंछता का विचार नहीं किया गया । 

शह्ला-- सत्य हीन्द्र: स होवाच--यामेव विजानीह्यतदेवाहं मनुष्याय हिततमं मन्ये । 
सयोमां विजानीयान्नास्थ केन च कर्ंणा लोको मीयते--न मातृबधेन, न पितृबधेन, 
न स्तेयेन, न भ्रूणहत्यया” (कौ. उ. ३१) इस प्रकार इच्द्र ने प्रतदंव के प्रति 
जो हिततम पुरुषार्थ-घ्िद्धि, भ्रूण-हत्यादि निखिल पापों का अएश्लेष, प्रज्ञात्मत्व और अमृतत्व 
का प्रतिपादन किया है, वह वायु-विकारात्मक मुख्य प्राण में समञ्जस्थ नहीं होता । “एष 
साधु कर्म कारयति”, “एप लोकाधिपति:” ( कौ. उ. ३॥८ ) इत्यादि सामथ्यं भी मुख्य प्राण 
में नहीं घटता । जीव में प्रज्ञात्मंत्त का कथंचित्‌ समन्वय हो जाने पर भी अन्य धर्मों की 
उपधत्ति नहीं होती.। परमात्मा ( ब्रह्म ) में यय्पि वक्तृत्व ( वाग्व्यापारवत्त्व ) साक्षात्‌ नहीं, 
तथापि ब्रह्म के लिज्धों ( असाधारण धर्मों ) का बाहुलय उपलब्ध होने के कारण वक्तृत्वादि 
क॒तिपय धर्मों का भी ब्रह्म में जीव के द्वारा उपपादन कर लेना चाहिए, क्योंकि जीव ब्रह्म 
से अभिन्न होता है। “यद्‌ वाचानभ्युदितं येन वागभ्युद्यते, तदेव ब्रह्म स्व विद्धि” (केन. १॥४ ) 
यह श्रुति वाग्व्यवहार की कारणठा ब्रह्म में बता रही है। शरीर-प्रारणरूप जीवत्व यद्यपि 
मुख्य प्राण का धर्म है, तथापि प्राणादि का ,व्यापार परमात्मा के अधीन ही होता है, अतः 
प्राण-धारकत्व का योग ब्रह्म से भी किया जा सकता है। 

यद्यपि प्रत्दन के उपदेष्टा इन्द्र में देवतात्व के सूचक विग्रहृवत्त्वादि धर्म चचित हैं, 
क्योंकि इन्द्र-लोक में गए प्रतर्दन को इन्द्र ने “मामेव विजानीहि”-ऐसा आरम्भ करके 
“प्राणो5स्मि प्रज्ञात्मा”--इस प्रकार अपने में प्राणहपता का उपदेश किया है, जिससे यह 
अत्यन्त स्पष्ट हो जाता है, कि विग्रहवान्‌ इन्द्र की यहाँ प्राणडढपेण उपासना विवक्षित है। 
प्रज्ञात्मता का सामजञ्जस्य तो इन्द्र देवता में हो ही जाता है, क्योंकि देवगणों में प्रज्ञा या 








| ब्रह्मत्वम्‌ ] हिन्दीसद्दितमामतोसंवलितम्‌ २५७ 


तत्न संशयः -किमिह प्राणशब्देन वायुमात्रमभिधीयते, उत देवतात्मा, डत 
जीव, अथवा परं ब्रह्नेति ? नज्च॒ अत एवं प्राण/ इत्यन्न वर्णित प्राणशब्दस्य ब्रह्म- 
परत्वम्‌ | इहापि च॒ ब्रह्मलिज्षमस्ति -आनन्दो5जरोस्व॒तः' इत्यादि। कथमिह पुनः 
संशयः संभवति ? अनेकलिक्नद्शनादिति त्रूमः। न केवलमिद अ्ह्मलिज्षमेघोपलभ्यते, 
सन्ति द्वोतरलिज्ञान्यपि--'मामेव विजानीहि! ( कौ० ३।१ । इतीन्द्रस्य बचन॑ देवता- 
स्मलिज्ञम्‌ । इदं शरीर परिय्द्योत्थापयतीति प्राणलिज्ञम्‌। “न वाच विजिज्ञासीत वक्तारं 
विद्याद' इत्यादि जीवलिज्ञम। अत उपपन्नः संशयः तत्र प्रसिद्धे्बायुः प्राण इति प्ाप्ते 

भामती 

सामर्थ्यातिशया्चेस्द्रस्य हिततमपुरुषाथंहेतुत्वमपि ।  मनुष्याधिकारत्वाच्छास्त्रस्थ देवान्‌ प्रत्यप्रवुत्तेश्ू ण- 
ह॒त्याविपापापरामश्ंस्योपपत्तेः । लोकाधिपत्यं चेन्द्रस्य लोकपालत्वातू । आनन्दाबिरूपत्व॑च॒स्वगंस्येवा- 
नन्दस्वात्‌ । आभूतसंप्लवं स्थानममृतत्वं हि. भाष्यते' इति स्मृतेश्वामृतत्वमिन्‍्द्रस्य । ध्वाष्टूमहनमित्याद्या 
च॒ विग्रहवस्वेन स्तुतिस्तत्रेवोपपद्यत । तथापि परमपुरुषाथस्थापवर्गंस्थ परब्रह्माज्ञानावन्यतोश्लवासेः 
परमानन्दरूपस्य मुख्यस्यामृतत्वस्थाज रत्वस्थ च ब्रह्मरूपाव्यभिचारादध्यात्मसस्वन्धभूस्तश्ष पराचीम्द्रेश्तु- 
पपत्ते: इखस्य देवताया आत्मनि प्रतिबुद्धस्थ चरमदेहस्प बामदेवस्येव प्रारब्धविपाककर्माशयमसात्र भोगेन 
क्षपयतों ब्रह्मण एबं सबंभेतत्कल्पत इति विग्रहवदिन्द्रजीवप्राणवायुपरित्यागेन बह्नोवात्र प्राणशब्दं प्रतीयत 
इति पूब॑पक्षाभावादनारभ्यभेतदिति । 

अन्नोच्यते -'यो वे प्राणः सा प्रज्ञा या वा प्रज्ञा स प्राणः सह ह्ोतावस्मिनु शरोरे बसतः 





भामती>बव्याख्या 

ज्ञान की अप्रतिहत ( अबाघ ) शक्ति होती है। इन्द्रादि विशेष शरक्ति-सम्पन्न होने के 
कारण हिततम ( परम ) पुरुषार्थ के हेतु भी माने जाते हैं। अूण-हत्यादि-जनित पाप का 
सम्बन्ध भी इन्द्रादि देवगणों के साथ नहीं होता, क्योंकि विधि-निषेधात्मक शास्त्रों के 
अधिकारी त्रैवरणिक मनुष्य ही माने जाते हैं, देवगण नहीं । इन्द्र लोकपाल देवता होने के 
कारण लोकाधिपति कहा जाता है । स्वर्ग सुखरूंप है, अतः स्वर्गाधिपति को आनन्दरूप कहा 
जाता है। “आशभूतसम्प्लव॑ स्यानममृतत्व॑ हि. भाष्यते”--इस दरिभाषा के अनुसार 
त्रिलोक्यन्तगंत भूतों के प्रलय-पर्यन्त रहनेवाले स्वर्गादि लोकों को अमृत ( अनश्वर ) कह 
दिया गया है, अत: औपचारिक अमृतत्व भी इन्द्र में घट जाता है । इन्द्र ने जो अपनी स्तुति 
करते हुए कहा द्वै--' त्वाष्ट्रमहनम्‌', वह स्तुति विग्रहधारो इन्द्र देवता में ही उपपन्न होती है । 

तथापि परमपुरुष।थंरूप मोक्ष का साधन ब्रह्मा-ज्ञान से भिन्न इन्द्रदेवतादि का ज्ञान 
नहीं होता । परमानन्दरूपता एवं मुख्य (अनौपचारिक) अमृतत्व--ये दोनों धर्म ब्रह्मरूपता से 
अथ्यभिचरित हैं। जिस प्राण तत्त्व के साथ उपासक के शरीर का बहुल सम्पर्क (ब्रः सू. 
१।११२९ में ) बताया गया है -“अथ खलु प्राण एव प्रज्ञात्मेदं शरीरं परिगृह्य उत्थापयति” 
( कौ. उ. ३३३ ) ऐसा प्राण बाह्य इन्द्र नहीं हो सकता, अवितु ब्रह्म ही हो सकता है। इन्द्र 
ने प्रतदंय को जो उपदेश दिया है कि “मामेव विजानीहि” वह इन्द्र ने अपने आप में 
ब्रह्मह्पता का वैसे ही साक्षात्कार करके दिया है, जैसे वामदेव ने अपने अन्तिम जन्म में 
शेष प्रारव्ध का उपभोग करते समय गर्भ-वास में कहा था--“ बह मनुरभव सूयंश्र' ( बृह. उ. 
१।४।१० )। ब्रह्मवेत्ता ब्रह्महूप हो जाता है, उसमें ब्रह्म के लिज्ों का समन्वय समुचित ही 
माना जाता है । फलत: प्रकृत में विग्रहधारी इन्द्र, जीव और प्राण वायु को छोड़ कर 'प्राण! 
शब्द ब्रह्म को ही कहता है, इस प्रकार पूर्व पक्ष के उठने का यहाँ कोई अवसर ही नहीं, 
झतः इस अधिकरण के आरम्भ की कोई आवश्यकता नहीं है । 

ड्ै३े 


ए्‌्ष्८ ब्रह्मसत्रशाकह्ररभाष्यम्‌ [ अ. १ पा. १ स्‌. २८ 


उच्यते--आणशहब्दं ब्रह्म विज्ेयम्‌ । कुतः ? तथाचुगमात्‌ | तथा हि- पौर्वापयंण 
पर्यालोच्यमाने वाक्ये पदार्थानां समन्वयो ब्रह्मग्रतिपादनपर उपलब्यतें। उपक्रम. 
तायत्‌ “वर वृणीष्व' इतील्द्रेणोक्तः प्रतदेनः परम पुरुषा्थ वरमुपचिक्षेप-'त्वमेव मे... 
बूणीष्व य॑ त्व॑ं मजुष्याय हिततमं मन्‍्यसे इति । तस्मे हिततमत्वेनोपदिश्यमानः प्राणः 
कर्थ परमात्मा न स्थात्‌ ! नहान्यत्र परमात्मक्ञानाद्धिततमप्राप्तिरस्ति, 'तमेव बिदि- 
भामती 
सहोत्कामतः” इति यस्येब प्राणस्य प्रज्ञात्मन उपास्थत्वमुक्त तस्येव प्राणस्य प्रज्ञात्मना सहोस्क्रमणमुच्यते । 
न च॒ ब्रह्मण्यमेदे द्विवचनं, न सहभाव:, न चोस्क्रणम्‌ । तस्माद्ायुरेव प्राण: । जोवश्व प्रज्ञात्मा सह 
। प्रवृत्तिनिवृत्या भक्त्येकत्वमनयोर्पचरितं यो वे प्राण इत्यादिना। आनन्‍्दामराजरापहतपापत्वाबयश्र 
|| ब्रेह्माणि प्राणे भविष्यन्ति । तस्माद्यथायोगं॑ त्रय एवात्नोपास्था: । न ॒चेष वाक्यभेदो दोषसावह॒ति । 
| वाक्यार्थावगमस्य पदार्थावगमपूबंकत्वात्‌ । पदार्थानां चोक्तेन सार्गेण स्वातन्त्रयातृ। तस्मादुपास्यमेबादु- 
| पासात्रेविध्यमिति पूर्व: पक्षः । 
सिद्धान्तस्तु--सत्य॑ पदार्थावगमोपायों वाक्यार्थावगमः, न तु पदार्थावगमपराण्येव पदानि, अपि 
| स्वेफबाक्यार्थावगमपराणि । तमेव स्वेक॑ वाक्याथ॑ पदार्थावशममन्तरेण न शक्नुवन्ति कत्तुमित्यन्तरा 
| तवदर्थभेव तमष्यवगमयन्ति, लेन पदानि बिशिष्टेकार्थावबोधनस्वरसान्येव बलवद्बाधकोपनिपाताप्नानाथं - 
बोषपरतां नोयस्ते । यथाहु: -- सम्भवस्येकवाक्यत्वे वाक्यभेवश्च नेष्यते! इति । 
तेनयथोपांशुयाजवाक्ये जामितादोषोपक्रमे तत्प्रतिसमाधानोपसंहारे चेकवाक्यस्वाय प्रजा- 
॥$ भामती-व्याख्या 
| समाधान--“यो वे प्राण: सा प्रज्ञाया वा प्रज्ञा स प्राण: सह ह्ोतावस्मिन्‌ शरीरे 
वसतः सहोत्क्रामतः” ( कौ. उं. ३३,४ ) इस श्रुति के द्वारा जिस प्राण की प्रज्ञार्पेण 
उपासना प्रतिपादित है, उसी प्राण का प्रज्ञा के साथ-साथ वास और उत्क्रमण कहा गया 
है । ब्रह्म प्राण से अभिन्न तत्त्व है, उसमें न तो 'वसत:” और 'उत्क्रामत:' का द्विवचन उपपन्न 
। होता है, न सहवास और न सह ॒उत्क्रमण । अत: यहाँ प्राण” पद से प्राण वायु का ही ग्रहण 
करना होगा । जीव भ्रज्ञात्मा कहलाता है । इन दोनों का सहवास, सहोत्क्रमण और ओपचारिक 
एकत्व भी कहा जा सकता है--“यो वे प्राण: सा प्रज्ञा” । आनन्दत्व, अमरत्व, अजरत्व और 
॥। अपहतपाप्मत्वादि ब्रह्मरूष प्राण में घट जाते हैं, अ : प्राण वायु, इन्द्र देवता और जीव--ये 
तीनों ही यथा्रोग उपासनीय हैं। तीन पदार्थों की उपासना विवक्षित होने से वावय-मेद 
प्रसक्त होता है--ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि पदार्थों का ज्ञान वाक्याथ-ज्ञान का जनक होता 
है, यहाँ पदाथे तीन स्वतन्त्ररूप से उपदिष्ट हैं, अतः उपास्य पदार्थों के भेद से त्रिविध 
उपासना विवक्षित है। 
सिद्धान्त - यह सत्य है कि वाक्यार्थाववोध का उपाय पदार्थावगम होता है, किन्तु 
वाक्यस्थ पद केवल पदार्थावगति में ही पयंवसित होते हैं -ऐसा कोई नियम नहीं, वस्तु- 
स्थिति यह है कि एकवाक्य के घटकीभूत सभी पद एकवाक्प्रार्थ की अवगति के जनक होते 
हैं। उसी एक वाक्यार्थे को पदार्थावगम के बिना अवगत नहीं कराया जा सकता, अतः सभी 
णद वाक्यार्थावगम करने के लिए ही अपने पदार्थों का ज्ञान कराया करते हैं, फलतः एक 
विशिष्ट वाक्‍्याथ॑ के स्वभावतः बोधक पदों को किसी प्रबल बाधक के द्वारा ही अनेकार्थाव- 
बोधपरक ठहराया जा सकता है, श्री कुमारिल भट्ट कहते हैं--“सम्भवत्येकवाक्यत्वे वाक्‍्य- 
भेदश्न नेष्यते” ( एलो. वा. पृ. १३५ ) | अत एवं [उपांशुयाजाधिकरण ( जै. सू. २।१॥४ ) 
में विचार किया गया है--“जामि वा शतद्‌ यज्ञस्य क्रियते यदस्वस्चो पुरोडाशौ, उपांशुयाज- 





न] 
प्राणस्य ब्रह्मत्वम्‌ ] (हन्दीसह्दितमामतोसंचलितम्‌ रे 


त्वाउतिस्त्युमेति नान्‍्यः पन्‍्था विद्यतेडयनाय' ( इबेता० से८ ) दत्याविश्वतिभ्य*। 
तथा 'स यो मां बेद्‌ न ह वे तस्थ केनचन कर्मणा लोको मीयते न स्तेयेन न अ्रूणहं- 
त्यया' ( कौ० ३१ ) इत्यादि च ब्रह्मपरिभ्रहे घठते। ब्रह्मविज्ञानेन हि सर्वेकमंक्षयः 
अप्रखिद्ध:--'क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्दर्ट पखवरे' (मु० २८) इत्यायाछु 
श्रुतिष्ठ । प्रज्ञास्मस्वं च ब्रह्पक्ष एयोपपच्चते, नहमचेतनस्थ वायोः प्रशात्मत्वं संभवति । 
तथोप॑संहारेडपि -आनन्‍्दो5जरो 5सृत इत्यानन्द्स्वादोनि न ब्रह्मणोउन्यत्र सम्यक 
संभंवन्ति । 'स न साधुना कर्मणा भूयान्भवति नो एवासाधुना कमेणा कनीयानेष होव 
साधु कम कारयति तं यमेभ्यो लोकेभ्य उन्निनीषते। एव ड प्वासाडु कम कारयति त॑ 
यमेभ्यों लोकेभ्योउघो निनीषते' इति, 'एब लोकाधिपतिरेष लोकपाल एप लोकेशः' 
(कौ० ३८) इति च। सर्वमेतत्परस्मिन््रह्मण्याओयमाणेउचुगन्तुं शक््यते न मुख्य 
प्राणे । तस्मात्पराणी ब्रह्म ॥ २८ | 


न वक्‍तुरात्मोपदेशादिति चेदघ्यात्मसंबन्धभूमा हस्मिनू ॥ २९ ॥ 

यदुक्त -प्राणो ब्रह्मंति, तदाक्षिप्यते। न परं ब्रह्म प्राणशब्दम्‌। कस्मात्‌ ! 
चक्‍तुरात्मोपदेशात्‌ | वक्ता हीन्द्रो नाम कश्विडिग्रहवान्देवताविशेषः स्वमात्मानं प्रतद्‌- 
नायाचचक्षे --'मामेव विजानीहि' इत्युपक्रम्य 'प्राणो5स्मि प्रज्ञात्मा' इत्यहंकारवादेन । 
स एव वक्‍तुरात्मत्वेनोपदिश्यमानः प्राणः कर्थ ब्रह्म स्थात्‌ ? नहि त्रह्मणो वफतृत्व॑ 
संभवति, 'अवागमना/ ( बृह० ३॥८।८ ) इत्यादिश्वुतिभ्यः। तथा विश्नदसंबन्धिभिरेव 
ब्रह्मण्यसंभवद्धिघेमैंरात्मानं तु्ठाव-'त्रिशीषोण त्वाप्रमहनमस्ून्मुखान्यतीन्शालाबूकेस्यः 
प्रायच्छम! इत्येवमादिभिः । प्राणत्व॑ चेन्द्रस्य बलवस्त्वाडुपचद्यतते । 'प्राणो वे बलम' 
इति हि विज्ञायते | बलस्य चेस्द्रों देवता प्रसिद्ा। याच 
तत' इति हि बदन्ति प्रशात्मत्वमप्यप्रतिहतक्ञानस्वाइवतात्मनः संभवति | अप्रतिहत- 
जाना देवता इति हि चदन्ति | निश्चिते चंच॑ देवतात्मोपदेशे हिततमत्वादिवचनानि 
यथासंभव तद्धिषयाण्येव योजयितव्यानि। तस्माइक्तरिन्द्रस्थात्मोपदेशाक्ष प्राणो 
ब्रह्मस्याक्षिप्य प्रतिसमाघीयते-- अध्यात्मसंबन्धभूमा हास्मिन! इति। अध्यात्मसंबन्धः 

भामती 

पतिरपांशु यष्टव्य इत्यादयों त पृथम्विधयः किन्स्वर्ंवादा इति निर्णात, तथेहापि मामेव विजानीहीत्यु- 
पक्रस्य प्राणोअस्मि प्रज्ञास्मेत्युकस्वाइन्ते स एव प्राण एव प्रज्ञास्मा5तस्‍्वो5जरो5मुत. इध्युपसंहारादू बह्मण्येक- 


भामती-ब्याख्या 
मस्तरा यजति, विष्णुरुपांशु यष्टव्योड्जामित्वाय, प्रजापतिरुपांशु य्टव्योड्जामित्वाय, अग्तीषो- 
मावपांशु यहव्यावजामित्वाय” (तै. सं. २६।६) । “अन्वच्चौ' का अर्थ है--निरन्तर (अव्यवहित) 
क्रियमाण । आग्तेय और अग्नीषोमीय--इन दोनों यागों में पुरोडाश द्रव्य है, अतः दोनों 
कर्मो का निरन्तर ( लगातार ) अनुष्ठान करने पर अजामित्व ( आलस्य ) उत्पन्न हो सकता 
था, अतः इन दांनों कर्मों के मध्य में घृतद्रव्यक उपांशुधाज नाम का कम किया जाता है॥ 
वहाँ सल्देह किया गया है कि विष्ण्वादि-घटित तीनों वाक्य लीन पृथक-पृथक्‌ कर्मों के 
विधायक हैं? अथवा “उपांशुयाजमन्तरा यजति”-यह वाक्य ही केवल एक कम का 
विधायक है. और उक्त तीनों वाक्य उसी कर्म के अनुवादक हैं ३ वहाँ | निर्णय दिया गया है 
कि उपांशुयाज-वाबय में जिस 'जामिता' दोष का उपक्रम किया गया है, उसी का अन्त में 
उपसंहार किया गया, इस प्रकार की एकवाक्यता के आधार पर यही स्थिर होता है कि 











२६० ब्रद्यसत्रशाह्इरभाष्यम्‌ [ अ. १ पा. है खू; ३० 


प्रत्यगात्मसंबन्धः, तस्य भूमा बाहुल्यम्‌ , अस्मिन्नध्याय उपलभ्यत्ते । 'याबद्धथस्मिन्‌ 
शरीरे प्राणो चसति तावदायु” इति प्राणस्येव प्रज्ञात्मनः प्रत्यग्भूतस्थायुष्प्रदानोप- 
संद्दारयोः स्वातन्त्यं द्शेयति, न देवताविशेषस्य पराचीनस्य । तथा<स्तित्वे च प्राणानां 
निःश्रेयसमित्यध्यात्ममेवेन्द्रियाश्रयं प्राण दशेयति | तथा 'प्राण एवं शज्लास्मेदं शरीरं 
परिशृद्योत्थापयति' ( कौ० ३।३ ) इति । “न वां विजिज्ञासीत वक्तारं विद्यात' इति 
चोपक्रम्य 'तद्यथा रथस्यारेषु नेमिरपिंता नाभावरा अर्पिता एवमेबेता भूतमात्राः प्रज्ञा- 
मात्रास्वर्पिताः प्रज्ञामात्राः प्राणेउर्पिताः स एव प्राण एव श्रज्ञात्मानन्दो5जरो3सुतः 
इति विषयेन्द्रियव्यवहारानभिभूत प्रत्यगात्मानमेवो पसंहरति । 'स म आस्मेति विद्यात्‌' 
इति चोपसंहारः प्रत्यगात्मपरिभ्रहे साधुन पराचीनपरिणग्रहे | “अयमास्मा ब्रह्म सर्वाचुभूः 
(बृह० २५१९५) इति च श्र॒त्यन्तरम्‌ | तस्मादष्यात्मसंबन्धबाइुल्याद्‌ ब्रह्मोपदेश एवायं 
न देवतात्मोपदेशः ॥ २९ ॥ 

कथं तहिं वक्त॒रात्मोपदेशः - 

शाख्रस्ष्टया तूपदेशों वामदेववत्‌ ॥ ३० ॥ 

इन्द्रो नाम देवतात्मा स्वमात्मानं परमात्मत्वेनाहमेव परं ब्रह्मेत्याषंण द्शेनेन 
यथाशास्त्रं पश्यन्नपदिशति सम -'मामेब विजानीहि इति। यथा 'तडेतर्पश्यन्नूषिवाँ- 
मदेवः प्रतिपेदे5हं मन्॒रभवं सू्येश्च' इति, तद्बत्‌ । 'तद्यो यो देचानां प्रत्यशुध्यत स एव 
तद्भवत्‌' ( बृ० १४।१० ) इति श्रुतेः | यत्पुनरुक्त 'मामेव विजानोहि' इत्युकत्वा विग्नह- 
धर्मरिन्द्र आत्मानं तुष्टाब त्वाष्रवधादिभिरिति, तत्परिहतेव्यम्‌। अन्नो च्यते-न तावत्‌ 
त्वाप्रबधादीनां विश येन्द्रस्तुत्यथत्वेनोपन्यासः, यस्मादेघंकर्माह तस्मान्मां विजा- 
नीहीति । कं तहिं ? विज्ञानस्तुत्यर्थेत्वेन यत्कारणं त्वाष्टरबधादीनि साहसान्युपन्यस्य 
परेण विज्ञानस्तुतिमजुसंद्धाति - 'तस्य मे तत्र लोम च न मीयते स यो मां वेद न ह 
वे तस्य केन च कर्मणा लोको मीयते' इत्यादिना। एतदुक्तं भवति- यस्मादीद॒शान्यपि 
क्रराणि कर्माणि कृतवतो मम ब्रह्मभूतस्य लोमापि न हिस्यते, स योउन्यो<पि मां बेद्‌ 
न तस्य केनचिद्पि कर्मणा लोको हिस्यत इति । घिज्लेयं तु ब्रह्मेच 'प्राणो5स्मि प्रज्ञात्मा' 


इति वक्ष्यमाणम्‌ | तस्माद्‌ ब्रह्मवाक्यमेततू ॥ ३० | 


भामती 
बाक्यत्वाबगतों सत्याँ जोवमुख्यप्राणलिज़्े अपि तबनुगुणतया नेतव्ये, अन्यथा वाक्यभेवप्रसज्भात्‌। यत्‌ 
पुनर्मेददर्शन 'सह होता! इति तउ्ज्ञानक्रियाशक्तिमेदेन बुद्धिप्रणयो: प्रत्यगात्मोपाधिभूतयोनिर्देश: प्रत्य- 
गात्मानमेबोपलक्षयितुम्‌ । अत एबोपलच्यस्थ प्रत्यगात्मस्वरूपस्याभेदमुपलक्षणाभेदेनोपरक्ष्यात ९ प्राण 
एव भ्रज्ञात्मा इति & : 
भामती-व्याख्या 

“प्रजापतिरुपांशु यष्टव्य:” - इत्यादि तीनों वाक्य पृथक्‌ कर्म के विधायक नहीं, अपितु 
अथंवादमात्र हैं। वेसे ही १क्ृत में “मामेव विजानीहि”--इस प्रकार का उपक्रम करके अन्त 
में कहा गया है--“स एप प्राण एव प्रज्ञात्माअतन्दो5जरोहमृतः ।” इससे पूरे वाक्य-समूह की 
ब्रह्म में एकवाक्यता अवयत होती है, अतः वहाँ उपलभ्यमान जीव और प्राणवायु के लिज्ों 
की ब्रह्मपरक ही व्याख्या करनी चाहिए, अन्यथा वाक्‍्य-भेद प्रसक्त होता है। “सह होतो 
वसतः”--इत्यादि वाक्‍यों से जो भेद प्रतीत होता है, उससे प्रत्यगात्मा की ही उपस्थिति 
कराई जाती है, क्योंकि प्रज्ञा , बुद्धि ) और प्राण दोनों प्रत्यगात्मा की उपाधि हैं । अत एंव 
उनसे उपलक्षित प्रत्यगात्मा का अभेद उपलक्षणों के अमेद-निर्देश से सूचित किया जाता 


हे 
अीदिममम शनि कर 
प्राणस्थ ब्रह्मत्व॑म्‌ ] हिन्दोसद्दितमामतोसंवर्लितम्‌ रद१्‌ 


जीवप्ुख्यप्राणलिज्ञान्नेति चेन्नोपासत्रैविष्या- 
दाश्रितत्वादिह तद्योगात्‌ ॥ ३१ ॥ 

यद्यप्यध्यात्मसंबन्धभूमदशनाक्ष पराचीनस्य देवतात्मन उपदेशः; तथापि न 
ब्रह्मवाक्‍्यं भवितुमहँति । कुतः ? जीवलिज्ञान्मुख्यप्राणलिज्ञाच्च | जीवस्य तावदस्मिन्‌ 
चाक्‍्ये विस्प्ट लिक्षमुपलभ्यते “न वा््च विजिज्ञासीत वक्तारं विद्याद्‌ इत्यादि । अन्न 
हि वागादिभिः करणब्यापृतस्य कार्यकरणाध्यक्षस्थ जीवस्य विजेयत्वमभिधीयते । 
तथा मुख्यप्राणलिज्ञमपि - 'अथ खलु प्राण एव प्रज्नात्मेदं शरीरं परिशक्योत्थापयति' 
इति । शरीरधारणं च मुख्यप्राणस्य घम्मः, प्राणसंवादे वागादीस्प्राणान्प्रकृत्य-- तान्‍्व- 
रिप्ठः प्राण उबाच मा मोहमापद्चथाहमेवेतत्पश्चघात्मानं प्रविभज्येतद्वाणमवष्टभ्य विधार- 
यामि' ( प्र० २३ ) इति अ्रवणात्‌ । ये तु 'इमं शरीर परिशुह्य/ इति पठबन्ति, तेषामिमं 
जीवमिन्द्रियप्रामं वा परिशृह्य' शरीरसुत्थापयतीति व्याव्येयम्‌ | प्रज्ात्मत्वमपि जीवे 
तावच्चेतनत्वादुपपन्नम्‌ | मुख्येडपि प्राणे प्ज्ञासाधनप्राणान्तराभ्यत्वादुपपन्नमेच । 
जीवमुख्यप्राणपरिप्रहे च प्राणप्रज्ञात्मनोः सहवृत्तित्वेनामेदनिदृशः, स्वरूपेण च भेद- 
निर्देश इत्युभयथापि निरदृश उपपच्चते - यो वे प्राणः सा प्रश्ा या वे प्रज्ना सप्राणः सह 
होतावस्पिन शरीरे चसतः सहोत्क्रामत” इति। ब्रह्मपरिश्रद्दे तु कि कस्माद्धियेत 
तस्मादिह जीवमुख्यप्राणयोरन्यतर उभौ वा प्रतीयेयातां न ब्रह्मति चेत्‌-नंतदेवम्‌; 


भामती 
तस्मावनन्यथासिद्धब्रह्मलिज़ानुसारतः । एकवाक्यबलाश्प्राणजोबलिज्धी पपादनम्‌ ॥ 
इति संपग्रहः ॥ २८-३० ॥॥ 
* न ब्रह्मवाक्यं भवितुमहँति”” इति । नेष सम्द्भा ब्रह्मवाक्यमेव भवितुमहंतीति, किन्तु ययायोगं 
किब्निवतन्न जोववाक्यं, किश्विस्मुख्यप्राणवाक्य किब्चिदृबह्म वाक्यमित्यर्थ: । ७ पभ्रज्ञासाधनप्राणान्तराश्षय- 
स्वाबू इति &। प्राणान्तराणीन्त्रियाणि, तानि हि मुख्ये प्राणे प्रतिष्ठितानि। जीवमुख्यप्राणयो रन्यतर 


इत्युपक्रममात्रमू । & उभो इति ७। पूर्वंपच्चतर्वम्‌ | ब्रह्म तु प्ुवम्‌ | ७ न ब्रह्म इति ७ । न ब्रह्म 
हैं. (5०८ ८८ फेनअं3४ 5-24 


भामती-व्याख्या 

है--“प्राण एव प्रज्ञात्मा” | अत: यहाँ का निष्कर्ष यह है कि-- 

तस्मादनन्यथासिद्धब्रह्मलिज्भानुसारत: । 

एकवाक्यबलातु प्राणजीवलिज्ञो पपादनम्‌ ॥ 
ब्रह्म के अव्यभिचरित आनन्द्॒त्वादि लिज्ञों के अनुसार एकवावयता मवगत होती < है, 
अत: प्राणवायु और जीव के प्रतीयमान लिज्ञों का ब्रह्म में ही सामञ्जस्थ कर लेना 
चाहिए ॥ २८-३० ॥ 

भाष्यकार ने जो कहा है कि “न ब्रह्मवाक्‍्य॑ भवितुमहंति” उसका आशय यह है कि 

उक्त वाक्य नियमत: ब्रह्मपरक नहीं हो सकता, किन्तु कोई वाक्य जीवपरक, कोई मुख्य 
श्राणपरक और कोई ब्रह्मपरक भी हो सकता हैं, क्योंकि जीव और मुख्य प्राण का लिड्भ भी 
विद्यमान है [ “वक्तारं विद्यात्‌” ( कौ. उ. ३८ ) यहाँ कार्ये-करणाध्यक्षरूप जीव को विज्ञेय 
बताया है । “प्राण एव प्रज्ञात्मेद शरीरं परिगृद्योत्यापयति” ( कौ. उ. ३॥३ ) यहाँ शरीर- 
धारण मुख्य प्राण का व्यापार कथित हैं | मुल्य प्राण ही प्रज्ञा के साधनीभूत प्राणान्तर 
( इन्द्रियों ) का आश्रय ( प्रतिष्ठापक , माना जाता है, अतः वह प्रज्ञात्मा है। भाष्यकार ने 
पूबे पक्ष का उपसंहार करते हुए जो कहा है--"तस्मादिह जीवमुख्यप्राणयो रन्यतर उभौ वा 
प्रतीयेधातामु, न ब्रह्म” वहाँ अन्यतरत्व का केवल उपक्रम किया गया हैं, अर्थात्‌ अन्यतर 





५६२ प्रद्यखुत्नशाह्रभाष्यम्‌ [ भर. १ पा. १ खू. दे१ 


उपासाजविध्यात्‌। एवं सति जिविधमुपासनं प्रसण्येत-जोवोपासनं, मुख्यप्राणों- 
पासन ब्रह्मोपासनं चेति | नवेतदेकस्मिन वाकक्‍्ये<भ्युपगन्तु युक्तम्‌ , उपक्रमोपसंहा- 
राभ्यां हि वाक्यकत्वमवगम्यते। 'मामेव विजानीहि' इत्युपक्रम्य 'प्राणोडस्मि 
प्रज्ञात्मा॒ त॑ मामायुरसतमित्युपास्स्व” इत्युकत्या, अन्ते 'स पव॒ प्राण 
एव प्रज्नात्मानन्दो5जरोउसतः इत्येकरूपावुपक्रमोपसंहारो दृश्येते। तज्ञार्यैकत्व॑ 
युक्तमाअयितुम्‌। नच ब्रह्मलिज्ञमन्यपरत्वेन परिणेतुं शक्यम्‌ , दशानां भूतमात्राणां 
प्रश्चामात्राणां च॒ ब्रह्मणोअन्यत्रार्पणाज्ञुपपत्तः:। आशितत्वाब्वान्यत्रापि ब्रह्मलिज्ञवशात्‌ 
प्राणशब्दस्य ब्रह्मणि प्रदत्त: | इहापि च हिततमोपन्यासादिब्रह्लिज्षणोगाद्‌ ब्रह्मोपदेश 
एवायसिति गम्यते । यक्तु मुख्यप्राणलिज्ञं दर्शितम्‌ - 'इदं शरीर परिशृक्योत्थापयति' 
इति - तदसत्‌ , प्राणव्यापारस्यापि परमात्मायत्तत्वात्परमात्न्यु पचरितुं शक्यत्वात्‌ , 
न प्राणेन नापानेन मत्यों जीवति कश्चन । इतरेण तु जीबन्ति यस्मिन्नेताबुपाशितौ |! 
(.काठ० २७५५ ) इति भ्रतेः | यद्पि 'न वा विजिशासीत वक्तारं विद्याद' इत्यादि 
जोद ज्ज दर्शितं तदपि न त्रह्मपक्ष॑ निवारयति । नहि जीवो नामात्यन्तभिन्नो ब्रह्मणः, 
तर्वमसि', 'अहं ब्रह्मास्मि' इत्याद्भ्रुतिभ्यः। बुद्धथाद्यपाधिकृतं तु विशेषमाध्रित्य 
ब्रह्मे सजव॑ः कर्ता भोक्ता चेस्युच्यते। तस्योपाधिक्ृतचिशेषपरित्यागेन स्वरूप ब्रह्म 
दर्शयितु 'न वां विजीक्षासीत वक्तारं विद्यात्‌' इत्यादिना प्रत्यगात्माभिमुखीकर णार्थ 
उपदेशों न विरुध्यते । 'यद्वाचानभ्युदितं येन बागभ्युद्यते | तदेव त्रह्म त्व॑ विद्धि नेदं 
यविदमुपासते ॥” ( के० १४ ) इत्यादि च॒ श्र॒त्यस्तरं बचनादिक्रियाध्यापृतस्यैचात्मनो 
ब्रह्मत्वं दर्शयति । यत्पुनरेतदुक्तम--'सह हछोतावस्मिब्शरोरे वसंतः सह्दोस्क्रामतः इति 
पराणप्रश्ात्मनोमेंद्द्शन ब्रह्मवादे नोपपद्यत इति  नेष दोष; यो- 
बुंद्धिमाणयोः. अत्यगात्मोपाधिभूतयो भंद्निदशो पपत्तेः उपाधिद्ययोपद्वितस्य॒ तु 


प्रत्यगात्मनः स्वरूपेणामेद्‌ इत्यतः प्राण एव प्रश्ञास्मेस्येकीकरणमचिरुद्म्‌। 
हि 26-25: &84 


भामती 
वेत्यथं: । & दक्षानां भूतमात्राणाम्‌ हति & । पद्म शब्ब।दयः पद्च पुृथिव्यादय इति दश भूतमात्रा:। पदश्च 
बुद्धोल्ियाणि पश्च बुद्धय इति वद्षा श्रज्ञामात्रा: । तदेवं स्वमतेन व्याख्याय प्रा्चा वृत्तिक्ुतां मतेन ध्याचष्ट 
& अथवा इति & । पूर्व प्राणस्येकमुपासनमपरं जोवस्यापर॑ ब्रह्मण इत्युपासनत्रेविध्येन वाक्यभेवप्रसज्भो 
हृषणमुक्तम्‌ , इह तु श्रह्मण एकस्येबोपासात्रयविशिष्टल्य विधानान्न वाक्यभेद हत्यभिमान: प्रा्चां वृत्ति- 


कताम्‌ । तदेतदालोचनोयं, कर न वाक्यम्ेद इति . युक्त सोमेन यजेतेत्यादो सोसादिगुणविशिष्टयागविधानं 
व 8.0“ : ेन-: पिवदिक 335 34000 +अिबड +200::+ 


भामती-ब्याख्या 

को ही उपासन। की जाय-ऐसा स्थिर नहीं। “उभौ'-यह निर्देश जीब और मुख्य प्राण 
की प्राप्तिमान्र का बोधक हूं, श्रह्म का निषेधक नहीं, क्योंकि ब्रह्म को उपासना तो श्लरुवभावी 
हैं। “न ब्रह्म' इसका अर्थ अवधारणपूव॑क है -'न ब्रह्म॑ेव! । फलत: पूर्व॑ पक्षी की ओर से 'जीव', 
'मुख्य प्राण” और 'ब्रह्म'-इन तीनों की उपासना का पर्यंवसान किया है, तभी सिद्धान्त में 
त्रिविध उपासना को असम्भव बताया गया है । भाष्यकार ने जो ब्रह्म की असाधारण क्षमता 
बताते हुए कहा है---“दशानां भूतमात्राणां प्रज्ञामात्राणां च ब्रह्मणोज्त्यत्रापंगानुपपत्ते:” । वहाँ 
शब्दादि पाँच और युविध्यादि पाँच -ये मिला कर दश भूतमात्राएँ हैं। पाँच ज्ञानेन्द्रिय ओर 
और उनके कार्यभूत पाँच ज्ञान'- मे दश प्रजञामात्राएँ हैं । 

३! वें सूत्र की स्वाभिमत व्याख्या करने के अनन्तर भाष्यकार प्राचीन आचार्य 
वत्तिकार के भतानुसार ब्यास्पा प्रस्चुत॒ करते हैं--“अथवा “नोपासात्रैविध्यादाश्रितत्वादिह 








का ब्रह्मत्वम्‌ ] हिन्दीसदितमामतीसंचलितम्‌ श्द्रे 


अशवा -“नोपासाज्रविध्यादाश्रितत्वादिह तद्योगात्‌' इत्यस्यायमन्योउथेः-न 
ब्रह्मगाक्येपि जीचमुख्यप्राणलिक्लं विरुष्यते। कथम्‌ उपासाजैविध्यात्‌ । त्रविधमिद् 
ब्रह्मोपासनं विवक्षितम्‌-प्राणघर्मेण, प्रज्ञाघमंण, स्वचर्मण च। तत्र आयुरम्॑तमुपा- 
स्स्वायुः प्राण/ इति, “इदं शरीर परिगृश्योत्थापयति' इति, 'तस्मादेतदेबोक्थमुपासोत' 
इति च प्राणधर्मः । “अथ यथास्यै प्रज्ञाये स्बाणि भूतान्येकीभवन्ति तद्धथाख्यास्यामः' 
इत्युपकम्य 'वागेवास्था एकमज्ञमडुद्हत्तस्थे नाम परस्तात्म्तविदििता भूतमात्रा प्रश्चया 
बा समारुद्य चाचा सर्वोणि नामान्याप्नोति' इत्यादिः प्रज्ाघर्मः | 'ता वा पता दशेव 
भूतमात्रा अधिप्रक्ञं दृश प्रज्ञामात्रा अधिभूतमसं | यद्धि भूतमात्रा न स्युन प्रज्ञामात्राः 
स्युः | यद्धि प्रशामात्रा न स्युने भूतमात्राः स्थुः। नहान्यतरतो रूप किचन खिद्धथत्‌ । 
नो पतन्नाना । 'तद्यथा रथस्यारेषु नेमिरपिता नाभावरा अर्पिता पएवमेवेता भूतमात्राः 
प्रज्ञामात्रास्वर्पिताः भ्रश्नामात्राः प्राणे<र्पिताः स पुष प्राण एव प्रज्ञात्मा' इत्याविज्ेह्ा- 
धर्मः । तस्मादू ब्रह्मण एवेतदुपाधिदयघर्म ण स्वधर्मण चेकमुपासनं त्रिविध॑ विवक्षितम्‌। 
अन्यज्ञापि'मनोमयः प्राणशरीर/” (छ।० ३।.४२ ) इत्यादाबुपाधिघर्मण ब्रह्मण 
उपासनमाश्रितम्‌ । इद्ापि तद्युज्यते, वाक्यस्योपक्रमोपसंहाराभ्यामेकार्थत्वावगमात्‌ 
प्राणप्रज्ञाब्रह्म लिज्ञावगमाच्च । तस्माद्‌ ब्रह्मवाक्यमेतदिति सिद्धम्‌ ॥ ३१॥ 

इति भ्रीमच्छारीरकमीमांसाभाष्ये श्रीशंकरभगवत्पादकृती 
प्रथमाध्याय स्य प्रथमः पाद्‌ ॥ ९ || 





भामती 
तदृगुणविशिष्टस्यापुव॑स्थ कर्ंणो5प्राप्तत्य विधिविषयत्वात्‌ । इह तु सिद्धरुपं ब्रह्म न विधिविषयों भवितु- 
सहंति, अभावाधंत्वात्‌ । भावाथंस्थ विधिविषयत्वनियमाद्‌ , वाक्यान्तरेभ्यश्वच ब्रह्मावगते: प्राप्तत्वात्‌ 
तबनूद्याप्राप्तोपासाभावार्थों विधेयस्तस्थ च॒भेवाद्विध्याबृत्तिलक्षणो वाक्यभेबो४तिस्फुट इति भाष्यकृता 
भामती-बव्याख्या 
तद्योगाद'--इत्यस्यायमन्यो5्थें:” । भाष्यकार ने अपनी व्याख्या के अनुसार पूबंपक्ष में वावय- 
भेद-प्रसजरूप दोष दिखाया अर्थात्‌ (१ मुख्य प्राण की उपासना, (२) जीव की उपासना 
और (३ ) ब्रह्म की उपासना-इन तीन उपासनाओं की प्रसक्ति के द्वारा वाक्यभेदापत्ति 
होती है, किन्तु : तल की धारणा यह है कि त्रिविध उपासना से युक्त एक ही ब्रह्म का 
विधान हो जाने से वाक्य-भेद प्रसक्त नहीं होता । अतः यहाँ वाक्य-मेद क्यों नहीं होता--यह 
विचारणीय है | “सोमेन यजेत” ( तै. सं. ३१२२ ) इत्यादि स्थलों पर सोमादि द्रव्य याग 
के अज्भ ( गुण ) हैं, अतः अनेक गुणों से युक्त एक प्रधान (याग , का विधान वाक्यभेद के 
बिना ही सम्पन्न हो जाता है। [महर्षि ज॑मिनि कहते हैं -“तद्गुणास्तु विधीयेरत्नविभागाद्‌ 
विधानारें न चेदन्येन शिष्टा:” ( जै. सु. १४।९ )। यदि अन्य किसी वाक्य के द्वारा गुण और 
कर्म शिष्ट ( उपदिष्ट या विहित ) नहीं, तब उन गुणों से धुक्त कर्म का विधान एक ही वाक्य 
से हो जाता है, वाक्य-मेद प्रसक्त नहीं होता, वारतिककार भी कहते हैं 
न चेदल्येन शिष्टाः स्पुर्यागा: शब्देन केनचित्‌ । 
ते गुणाश्चोपदिश्येरन्‌ विधिना छाविभागतः ॥ ( तं. वा. पृ. २४० ) 

यागादि कम क्ृति-साध्य होने के कारण विधेय हो जाते हैं, किन्तु ] ब्रह्म वेसा नहीं, अपितु 
सिद्ध पदार्थ है, भावार्थ ( धात्वथे ) स्वरूप न होने से विधेय क्योंकर होगा ? भावार्थ ही 
नियमत: विधि का विषय माना जाता दवै-“भावार्था कमंशब्दाः, तेभ्यः क्रिया प्रतीयेत, एब 








किशन किकििकिकिकिकिकि कक कक कक की 











4.4 ॥ अहासुचशाह्ररभाष्यम्‌ [ भ. १ पा. १ खू; ३१ 
भामती 
नोदृघाटित: । स्वव्याल्यानेनेवोक्तप्रायस्वादिति संभवदातम्‌ ॥ ३१ ॥ 
इति श्रीबाचस्पतिमिश्रविरखिते भाष्यविभागे भामत्यां 
प्रथभस्याध्यायस्य प्रथमः पाव: । 


२७३ ककी.क- 








भामती-ब्याख्या 


ह्यर्थों विधीयते” , जै. सू. २१११ )। याग, दान, होमादिरूप भावाथं कादाचित्क होने के 
कारण विधेय होते हैं, किन्तु जो पदार्थ सदैव ( नित्य ) होता है और जो कभी भी नहीं होता, 
वे दोनों विधेय नहीं होते-- 

नित्यं न भवन यस्य यध््य वा नित्यभूतता। 

न तस्थ क्रियमाणत्व॑ खपुष्पाकाशयोरिव ॥ ( तं. वा. पृ. २७७ ) 
ब्रह्म में किसी प्रकार का भी क्रियमाणत्व सम्भव नहीं, अत: उसमें विधि की विषयता क्योंकर 
सम्भावित होगी ? ब्रह्म वाक्‍्यान्तरों से अवगत होने के कारण वाक्धान्तरानधिगत सोमयाग 
के समान विधेय नहीं हो सकता । वाक्यान्तर से प्राप्त ( अधिगत ) ब्रह्म का अनुवाद करके 
उपासनरूप भावाथे का विधान करना होगा, उपासनरूप भावाथे॑ एक नहीं, अपितु भिन्न है, 
जेसा कि भाष्यकार कहते हैं-त्रिविधमिह ब्रह्मोपासन विवक्षितम्‌-"“प्राणधर्मेण, प्रज्ञाघमेंण, 
स्वधर्मेंण च” । “श्राप्ते कर्मणि नानेको विधातुं शक्यते गुण:”-- इस न्याय के अनुसार प्रत्येक 
उपासना के लिए विधि-प्रत्यय की भावृत्ति करनी होगी, फलतः वाक्य-मेद प्रसक्त होगा। यह्‌ 
दोष अत्यन्त स्फुट होने के कारण आष्यकार ने इसका उद्घाटन नहीं किया, अपनी व्याख्या 
शेली के आधार पर ध्वनित अवश्य कर दिया है॥ ३१॥ 


भामतीव्याख्यायां प्रथमाध्यायस्य 
प्रथम: पादः समाप्त: । 


जरक->न०- 








+ ब्रह्मत्वम्‌ ] हिन्दीसहितभामतोसंवरलितम्‌ श्ध्५ 


प्रथमाध्याये द्वितीयः पाद! । 
[ अन्नास्पष्टब्रह्मलिज्ञयुक्तवाक्यानामुपास्यत्रह्मविषयाणां घिचारः ] 
( १ सबंत्र प्रसिद्धयधिकरणम्‌ । खू० १-८ ) 

प्रथम पादे 'जन्माद्यस्य यतश५ हइत्याकाशादेः समस्तस्य जगतो जन्मादिकारणं 
ब्रह्मृत्युक्तम्‌। तस्य समस्तजगत्कारणस्य॒ब्रह्मणो ब्यापित्वं, नित्यत्वं, सर्वशस्व॑, 
सवशक्तित्वं, सर्वात्मत्वमित्येबंजातीयका धर्मा उक्ता एव भर्वन्ति | अथॉन्तरप्रसिद्धानां 
च केषांचिच्छब्दानां ब्रह्मचिषयत्वहेतुप्रतिपादनेन कानिचिद्वाफ्यानि स्पष्टब्रह्मलिज्ञानि 
संदिह्यमानानि ब्रह्मपरतया निर्णातानि | पुनरप्यन्यानि वाक्यान्यस्पष्टब्रह्मलिज्ञानि 
संविहान्त-कि परं ब्रह्म प्रतिपादयन्त्याहोस्थिदर्थान्तरं किचिदिति? तप्निणेयाय 
छितीयतृतीयौो पादावारभ्येते । 


भामती 

अथ द्वितीय पादमारिप्सु: पृवोक्तमर्थ स्मारयति वच्यमाणोपयोगितया ७ प्रथमे पादे इति ७ । 
उत्तरत्र हि ब्रह्मणो व्यापित्थनित्यत्वावयः छिद्धवद्धेतुतयोपदेक्ष्यन्ते । न चेते साक्षास्पृबंमुपपादिता इति 
हेतुभावेन न शक््या उपदेष्टुमति, अत उत्तम & समस्तजगत्कारणस्थ इति & । यदप्येते न पु! कप्ठत 
उक्तास्तथापि ब्रह्मणो जगज्जम्मादिकारणत्वोपपादनेनाधिकरणसिद्धास्तन्यायेनोपक्षिप्ता हस्युपपन्नस्तेषा- 
मुत्तरत्न हेतुभावेनोपन्यास इत्यथ्थ: । ७ अर्थान्तरप्रसिद्धानाथ्व इति &। यत्रार्थान्‍्तरप्रसिद्धा एबाकाक्षप्राण- 
ज्योतिरादयों ब्रह्मणि व्याख्यायन्ते तवदव्यभिचारिलिज़ुश्रवणात्‌ तत्र केव कथा मनोमयादीनामर्थान्तरे 
प्रसिद्वानां पदानां ब्रह्मगोचरत्वनिर्णय' प्रतीत्यभिप्रायः । पूर्वपक्षासिप्रायं श्वग्ने दर्शयिष्यामः । 

/.. भामती-व्याख्या 

संगति--द्वितीय पाद का भाष्य आरम्भ करने से पहले वक्ष्यमाणार्थ का उपयोगी 
होने के कारण पू्ब-प्रसड् का स्मरण दिलाते हैं--“प्रथमे पादे 'जन्माद्यस्य यतः” इत्याकाशादे: 
समस्तस्य जगतो जन्मादिकारणं ब्रह्मेत्युपक्षिप्त” । आगे चल कर ब्रह्म के व्यापकत्व- 
नित्यत्वादि ऐसे धर्मों को हेतु के रूप में प्रस्तुत किया जायगा, जो कि प्राय! सिद्धवत्त 
( उपपादित--जंसे ) हैं, किन्तु उनका पहले साक्षात्‌ उपपादन नहीं किया गया, तब उनका 
हेतु के रूप में क्योंकर उपन्यास हो सकेगा ? अतः भाष्यकार ने कहा--'समस्तजगत्कारणस्य 
ब्रह्मगो व्यापित्वं नित्यत्वं सर्वज्ञत्वं सवंशक्तिमत्त्व॑ सर्वात्मत्वमित्येवं जातीयका घर्मा उक्ता एव 
भवन्ति” । यद्यपि व्यापित्वादि धर्मं साक्षात्‌ किसी शब्द के द्वारा अभिहित नहीं, तथापि 
ब्रह्म में जगत्‌ के जन्मादि-कारंणत्व का उपपादन कर देने से 'अधिकरण सिद्धान्त” के अनुसार 
ब्रह्म में व्यापित्वादि धर्मों की उपपत्ति भर्थात्‌ हो जाती है और उत्तरत्र उनका हेतु के रूप में 
उपन्यास संगत हो जाता है [ न्‍्याय-सुत्रकार ने 'अधिकरण सिद्धान्त'-का लक्षण किया है-- 
“यत्सिद्धावश्यप्रकरणसिद्धि: सोडघिकरणसिद्धान्त:” ( नया. सू- १।१।३० )। शब्दान्तर में इसे 
अर्थापत्ति कहा जा सकता है कि ईश्वर में जगत्कारणत्व सिद्ध होने पर सर्वज्ञत्वादि धम 
अर्थात्‌ सिद्ध हो जाते हैं, क्योंकि जिसमें सर्वज्ञत्वादि नहीं, ऐसा अल्पन्ञ पुरुष जगत का 
रचयिता नहीं हो सकता] । “'अर्थान्तरप्रसिद्धानां शब्दानाम्‌”--इस भाष्य के द्वारा ऐसे 
'आकाश', 'प्राण' और “ज्योति' शब्दों का ग्रहण किया गया है, जो अर्थान्तर ( ब्रह्म से भिन्न 
भूताकाशादि ) के लिए लोक में प्रसिद्ध हैं, किन्तु ब्रह्म के असाधारण ( अव्यभिचारी ) धर्मों 
का निर्देश पाकर ब्रह्मपरक निर्णीत हुए हैं। तब भर्थान्तर में प्रसिद्ध मनोमयादि शब्दों के 
लिए कहना हो क्‍या ? उनमें वेसे हो लिझ्लों को देख कर ब्रह्म-्बोधकत्व का निर्णय क्‍यों न 
किया जा सकेगा ? पृर्तपक्षी का अभिप्राय आगे चल कर कहा जायगा । 

३े४ 

















श्देदे ब्रह्मसुत्ञशाद्टरभाष्यम्‌ [अ. १ पा. २ स्‌. ९ 


सत्र प्रस्चिद्वोपदेशात्‌ ॥ १ ॥ 
इद्माम्नायते--'सर्व खल्विद्‌ ब्रह्म तज्जलानिति शान्त उपासीत | अथ खलु 
ऋतुमयः पुरुषों यथाक्रतुर्रस्मल्‍लोके पुरुषो भवति तथेतः भ्रेत्य भवति स ऋतु कुर्वोत', 
“मनोमयः प्राणशरीरो भारूप? ( छा० ३।१४।१.२ ) इत्यादि। तन्न ४ हक: 
मनोमयत्वादिभिर्धमेंः शारीर आत्मोपास्यस्वेनोपदिश्यत्ते, आह्ोस्वित्परं ब्रह्मति ? कि 
तावत्पाप्तम्‌? शारीर इति | कुतः ? तस्य हि कार्यकरणाधिपतेः प्रसिद्धो मनआदि्भिः 


संबन्धो न परस्य ब्रह्मण, “अप्राणो छामनाः शुश्र” ( मु० २१२ ). इत्यादिश्रुतिभ्यः । 


भामती 

& इदसाम्तायते - सब खल्विदं ब्रह्म &॥ कुतः ? & तड्जलान्‌ इति & । यतस्तस्माव्‌ ब्रह्मणो 
जायत इति तज्जम्‌ । तस्मिश्व लीयत इति तल्‍लम्‌ । तस्म्रिश्लानिति स्थितिकाल़े चेष्टत इ,त वदन्‌ 
जगत्तस्मात्सव' ख्विदं जगदू ब्रह्म । अतः कः कस्मन्‌ रज्यते कश्र क॑ देष्टीति रागद्वेषरहितः शान्तः 
सनन्‍्तुपासीत । अथ खलु ऋतुमयः पुरुषो यथाक्रतुरस्मिल्लोके पुरुषो भवति तथेतः प्रेत्य भर्वात स क़तुं 
कुर्वोतत मनोमय: प्राणद्वरीर इत्यादि । ४ 

तन्न संशयः - किमिह मनोमयत्थादिभिधंमें: शारीर आत्मोपास्यस्वेनोपदिश्यते आहोस्विदु 
बह्मेति ? कि तावत्प्राप्तम्‌ ? घारीरः जीव इति । कुतः ? क्रतुमित्यादिवाक्येन विहितां क्रतुभावनामनू् 
सर्वेसित्यादिवाक्यं शमगुणे विधि: । तथा चर सब” ख़क्वदं ब्रह्मेति वाक्य प्रथमर्पाठतमप्यर्थालोचतया 
परमेब, तदर्थोपजोवित्वातू । एवं व सद्भुल्पविधिः प्रथमो निविषयः सन्नपय्यंजर्पन्विषयापेक्षः स्वयस- 


निवुत्तो न विष्यन्तरेणोपषजी वितुं शक्य), अनुपपादकत्वात्‌ । तस्माच्छान्ततागुणविधानात्‌ पुर्वंमेब सनोमयः 


भामती-व्याख्या 

विषय--“सर्वं खल्विदं ब्रह्म तझ्ललानिति शान्त उपासीत । अथ खलु क्रतुमयः पुरुषो 
यथाक्रतुरस्मिल्लोके पुरुषो भवति तथेतः प्रेत्य भवति, स क्रतुं कुर्वीत मनोमयः प्राणशरीरों 
भारूप:' (छां. ३४६४॥१,२) इत्यादि वाक्यों में कहा गया है कि 'यह समस्त प्रपच्च निश्चितरूप 
से ब्रह्मात्मक है, क्योंकि यह प्रपश्य तज्ज (ब्रह्म से जायमान), तलल ( ब्रह्म में विलीन ) 
एवं तदन ( ब्रह्म से ही भनुप्राणित या स्थितिशील ) है, अतः शान्त चित्त से ब्रह्म की 
उपासना कर, यह मनोमय, प्राणशरीरवाला एवं भारूप ( चंतन्यस्वरूप ) है--ऐसी 
उपासना करनी चाहिए। 

संशय -क्या यहाँ मनोमयत्वादि धर्मों के द्वारा शारीर ( जीव ) आत्मा उपास्यत्वेन 
उपदिष्ठ है ? अथवा ब्रह्म ? 

पूर्वेपक्ष-मनोमयत्वादि धर्मों के माध्यम से जीव की ही उपासना विवक्षित है, 
क्योंकि मनोमयत्वादि धर्मों का सम्बन्ध जीव के साथ ही प्रसिद्ध है । दूसरी बात यह. भी है 
कि “स क्रतु कुर्वीत” ( छां ३१४२ ) इस वाकप के द्वारा क्रतु (ध्यान, ६।वता या. उपासना) 
का विधान करके, उस उपासना के उद्देश्य से “सर्व खल्विदं ब्रह्म तजलानिति शान्त उपासीत”' 
( छां. ३११४१ ) इस वाक्य के द्वारा शान्ति ( शम ) रूप गुण का विधान किया गया है, 
अत; “सर्वे खल्विद॑ ब्रह्म”--यह वाक्य प्रथम पठित होने पर भी अथ्थंक्रम के अनुसार 
उपासना-विधि के अनन्तर माना जाता है, क्योंकि गुण ( अद्भु ) को प्रधान की अपेक्षा होने 
के कारण प्रधान-विधि के अनन्तर ही गुण ( अज्भ ) की विध होती है, पहले नहीं । पहले तो 
“क्रतुं कुर्वीत' यह विधि अपने विषय के अभाव में अपने स्वरूप-लाभ में व्यग्र होने के कारण 
शम-विधि की उपजीव्य नहीं बन सकती, अतः शान्ततारूप गुण का विधान करने से पहले 
हो “मनोमय१ प्राणशरीरः:” इत्यादि विषयोपस्थापक वाक्‍्यों के साथ उपासना विधि का 








3] ब्रह्मत्यम्‌].. हिन्दीसद्दितमामतोसंवलितम्‌ २६७ 


नछु 'सर्व॑ खल्विदं ब्रह्म! इति स्वशब्देनेव त्रह्मोपात्त, कथमिद्द शारीर आत्मोपास्य 
आशड्डथते ? नेष दोषः, नेदं वाक्‍यं ब्रह्मोपासनाविधिपरं | कि तहिं ? शमचिधिपरम्‌। 
यत्कारणं “सब खल्विदं ब्रह्म तज्जलानिति शान्‍्त उपासीत' इत्याह । एतदुक्त भवति-- 


यस्मात्सर्वमिदं विकारजातं ब्रह्मेव तज्जत्वात्तत्लत्वात्तद्नत्वाच्च । न च सर्वस्येकात्म- 
त्वेन रागादयः संभवन्ति, तस्माच्छान्‍नत उपासीतेति । नच शमविधिपरत्वे सत्यनेन 
भामती 


प्राणशशरोर इत्याविभिविषयोपनायकेः सम्बध्यते । सनोमयादि च कार्यकारणसड्भातात्मनो जीवात्मन 
एवं निरूढ़भिति जोबात्मनोपास्थेनोपरक्तोपासना न पश्चाद्‌ ब्ह्मणा सम्बद्धुमहंति, उत्पत्तिशिष्टगुणाबरो- 
घात्‌ । न च॒ सर्व खल्विदर्सिति वाक्य अह्मपरमषि तु शमहेतुवन्नचिगदायंबाद: ज्ञान्तताविधिपरः, शूरपेण 
जुहोति तेन ह्यम्नं क्रियत इतिवत्‌ । न चान्यपरादपि अक्षापेक्षिततया स्वीक्रिपत इति युक्तम्‌ | मनोमय- 


भामती-व्याख्या 
सम्बन्ध स्थापित होता है। मनोमयत्वादि धर्म कार्य ( शरीर ) और करण ( इन्द्रियों ) के 
संघातरूप जीव में ही निरूढ हैं, अतः उनके द्वारा जीव ही उपास्यत्वेन प्रक्रान्त हैं। 
जीवोपासनापरक वाक्य के द्वारा ब्रह्म की उपासना का विधान नहीं किया जा सकता, क्योंकि 
उपासना के उत्पत्ति ( विधि) वाक्य में ही मनोमयत्वादिरू्पेण जीव की उपास्यता शिष्ट 
( उपदिष्ट ) है, अतः वाक्यान्तर में निर्दिष्ट ब्रह्ा को उस उपासना का विषय ( उपास्य ) 
नहीं मान सकते। [उत्पत्ति-शिष्ट ( उत्पत्ति विधि में उपदिष्ट ) भद्भ के द्वारा जब प्रधान 
कर्म की आकांक्षा निवृत्त हो जाती है, तब वाक्यान्तर से विहिट गुण का विधान उस कम में 
नहीं हो सकता, जैसा कि महर्षि जैमिनि ने कहा है-“'न वा प्रकरणात्‌ प्रत्यक्षविधानाज्च न 
प्रकरण द्रव्यस्प्र'' ( जे. सू. १४१४ )। चातुर्मास्य नाम को इष्टि के चार पर्व ( भाग ) होते 
हैं--(१) वंश्वदेव, (२) वरुणप्रघास (३) साकमेध और (४) शुनासीरीय । प्रथम पव॑ में आठ 
कम विहित हैं-(१) आग्नेयमष्टाकपाल॑ निवंपत्ति, (२) सौम्यं चरुमू, (३) सावित्र द्वादश- 
कपालप्‌, (४) सारस्वतं चरुमु, (५) पौष्णं चमु, (६) मारुतं सप्तकपालम्‌, (७) वँश्वदेव- 
मामिक्षाम्‌, (5) द्यावापृथिव्येककपालम्‌ (त॑. सं. १५२) | इन आठ यागों की सन्निधि में 
पठित “वैश्वदेवेन यजेत”--इस वाक्य के द्वारा उक्त आठ कर्मों में विश्वेदेवरूप देवता का 
विधान विवक्षित है ? भ्रथवा कर्मान्तर का विधान ? इस प्रकार के सन्देह का निराकरण 
करते हुए कहा गया है - 
गुणान्तरावरुद्धत्वानज्नावकाश्यो. गुणोउपरः । 
विकल्पो5पि न वेषम्यात्तस्मान्नामेंव युज्यते ॥ ( त॑. वा. पृ. ३४७ ) 
अर्थात्‌ उक्त आठों कर्मों के उत्पत्ति वाक्‍्यों में उपदिष्ट अग्नि, सोमादि देवताओं के द्वाश ही 
कर्मों की आकांक्षा शान्त हो जाती है, देवतान्तर के विधान का अवसर ही नहीं रहता । उसी 
प्रकार प्रकृत्त उपासना-विधि में उत्पत्ति-शिष्ट जीव का उपास्यत्वेन अन्चय हो जाने पर 
' वाक्परान्तर के द्वारा ब्रह्महूप उपास्य के अन्वय का अवसर ही नहीं रह जाता ]। 

दूसरी बात भह भी है कि “सव॑ खल्विदं ब्रह्म'' ( छां. ३१४॥१ ) यह वाक्य ब्रह्म का 
विधायक नहीं, अपितु शम-व्थि का वेसे ही हेतुबल्निगदार्थंद है, जैसे 'शूरपेंण जुहोति” 
( मै. सं. १११०१११ | इस विधि का हेतुवन्निगदार्थवाद है--“तेन ह्यन्न क्रिःते” ( श. ब्रा. 
२।८।३२३ ) । [ हेह वन्निगदाशिकरण ( जै. सू. १२।३ ) में 'बचार किया गया है कि हेतु- 
हेतुम-द्भाव के प्रकाशक वाक्‍्यों को विधि-वाक्य माना जाय ) अथवा अर्थव!द ? जैसे “शूपेंग 
जुहोति”---इस शूपं-विधि को विषय करके पूर्वपक्ष की ओर से कहा गया दै कि “तेन हासन 











श्द्ट बह्मसूत्शाडइ्र भाष्यम्‌ [अ. १पा. २ खू. है 


'बाक्येन ब्रह्मोपासनं नियन्तु शक्यते | उपासन तु 'स क्तु कुर्चीत” इत्यनेन विधीयते | 
क्रतुः संकलपो ध्यानमित्यथेः | तस्य च विषयत्वेन भ्रूयत्ते - मनोमयः प्राणशरीर/ इति 
जीवलिज्ञम्‌ । अतो त्रूमो जीवविषयमेतदुपासनमिति । 'सर्वेकमों सर्वेकामः इत्याद्वपि 
अ्रयमाणं पर्यायेण जीवविषयमुपप्चते । 'एब म आत्माउन्तहेंदये3णीयान्बीहेवा 
यवाद्वधा' इति च हृद्यायतनत्वमणीयस्त्वं चाराग्रमात्रस्य जीवस्यावकल्पते, नापरि 
चिछज्नस्य ब्रह्मणः | ननु 'ज्यायान्पृथिव्या' इत्याद्यपि न परिच्छिन्ने<घवकलपत इति। 
अन्न ब्रमः-न तावदणोीयस्त्वं ज्यायस्त्वं चोभयमेकस्मिन्समाश्रयितं शक्‍यं, विरोधात्‌ । 


अन्यतराश्रयणे च प्रथमश्नतत्वादणीयस्त्वं युक्तमाश्रयितु, ज्यायस्त्वं तु ब्रह्मभावापेक्षया 


भामती 
श्वाविभिषंसेजीबे सुप्रसिद्धेजीवविषयप्तसपंणेनानपेक्षितस्वात्‌ू । स्वंकमसंस्वादि च जोवस्य पर्यायेण 
भविष्यति । एवं चाणीयस्त्वसप्युपपन्नम्‌ । परमात्मनस्त्वपरिभेयस्य तदनुपर्पत्त: । प्रथमावगतेन चाणीय- 


स्त्वेन ज्यायस्त्वं तदनुगुणतथा व्याल्येयम्‌ । व्यास्यातं च भाष्यकृता । एवं कमंकतुंव्यपदेशः सप्तमीप्रथ- 


भामती-व्याख्या 
क्रियते” । इस वाक्‍थ में हि? अव्यय हेतुताथंक है, अतः इस वाक्‍्थ का अर्थ यह होता है कि 
शूप॑ अन्न के परिष्कार का साधन है, अत: शूप॑ से होम करना चाहिए, फलतः 'शूप॑? पद अन्न 
के साधनीभूत सभी दर्वी, स्थाली आदि का उपलक्षक हो जाता है । इस पूर्व पक्ष का खण्डन 
करते हुए कहा गया है-- 
शूप॑साधनत। श्रोती नाश्रोतेः सा विकल्प्यते । 
अतो निरथंको हेतु: स्तुति: तस्मात्यवर्तिका ॥ (जै. नया. मा. पू. २५) । 
भर्थात्‌ हेतु-विधि मान कर दर्वी-स्थाल्यादि अन्य साधनों का विधान नहीं हो सकज्ञा, क्योंकि 
शूपंगत साधनता का ज॑से श्रत्यक्ष प्रतिपादन है, वेसे दर्वी आदि की साधनता प्रत्यक्ष श्रुत 
नहीं, अतः उक्त वाक्य शुपं-स्तुतिपरक अथंवादमात्र है। उसी प्रकार फल-कामनादि से रहित 
होकर शान्तभाव से उपासना क्यों करनी च।हिए ? इस जिज्ञासा का शामक वाक्य है--'यत: 
सर्वेिदं ब्रह्म” । रर्थात्‌ जब सब कुछ ब्रह्मरूप है, तब प्राप्य-प्रापकभावादि सम्भव न होने के 
कारण किसी फल की कामना नहीं करनी चाहिए ]। 
.. शह्जा-स्तुतिपरक 'सर्व खल्विदं ब्रह्म”- इस वाक्य के द्वारा भी ब्रह्म की प्राप्ति हो 
सकती है, क्योंकि उपासना-विधि के लिए उपास्यत्वेन ब्रह्म अपेक्षित है। 
समाधान -यह कहा जा चुका है. कि उत्पत्ति-शिष्ट जीव का उपास्यत्वेन अन्वय हो 
जाने के कारण ब्रह्म की न तो उपास्यत्वेन अपेक्षा रहती है और न प्रकृत उपासना का उपास्य 
होने के लिए ब्रह्म में योग्यता है, क्योंकि ५रक्रान्त मनोमयत्वादि धर्म जीव में ही प्रसिद्ध हैं, ब्रह्म 
में नहीं, अत: मनोमयत्वादिरूप से ब्रह्म क्योंकर उपास्य बत सकेगा ? वहाँ जो “सर्वंकर्मा, 
सवेकाम:, सर्वंगन्‍्ध:, सवरस:”” ( छां. ३३९४२ ) इस प्रकार सर्वकमंत्वादि धर्मों का प्रतिपादन 
है, वह भी जीव में समञ्जस हो जाता है, क्योंकि जीव अपने अनन्त जन्म-पर्यायों में सभी 
क्मों जौर सभी कामों ( फलों ) का सम्पादन कर लेता है । इसी प्रकार अणीयस्त्वादि धर्म 


भी हृदगादि उपाधियों के द्वारा जीव में ही उपपन्न होते हैं, अपरिमेय ( अपरिच्छिन्न ) ब्रह्म; 


में नहीं | प्रथमोपात्त अणीयस्त्व के अनुसार ही ज्यायस्त्व ( व्यापकत्व। का भी जीव में 
समन्वय भाष्यकार ने किया हैं कि जीव वस्तुदृष्टधा ब्रह्मूप है, ज्यागान्‌ है। ' एतमितः 
प्रेत्मभिसंभवितास्मि” ( छां. ३१४॥४ ) इत्यादि वाक्‍यों से 'प्रतिपादित उपास्यगत प्राप्ति 
कमंता और उपासक जीवगत प्राप्ति-कतूंता का व्यवहार एवं ''यथा ब्रीहिर्वा, यवो वा श्यामाको 





रु ब्रह्मत्वम, ] हिन्दी सद्दितमामतोसंचलितम्‌ १६९ 


भविष्यतीति। निश्चिते च जीवविषयत्वे यदन्ते ब्रह्मसंकीतेनं- एतदूब्रह्म/ ( छा० 
३।१७७ ) इति, तद्पि प्रकृतपरामर्शार्थत्वाज्जीवविषयमेव । तस्मान्मनोमयत्वादिभि- 
धेमेंजोंच उपास्यः । 
इत्येवं प्राप्ते ब्र॒मः - परमेव ब्रह्म मनोमयत्वादिभिध॑मैंसपास्यम्‌ । कुतः ? सर्वेत्र 
प्रसिद्धोपदेशात्‌। यत्सवंषु वेदान्तेषु प्रसिद्ध ब्रह्मशब्द्स्यालम्बनं जगत्कारणम्‌ , इह 
च॒ 'सर्व खल्विदं ब्रह्म” इति वाक्योपक्रमे श्रुतं, तदेव मनोमयत्वादिधमेंर्विशिष्टमुपदिश्यत 
इति थुक्तम्‌ | एवं च सति प्रकृतह्ानाप्रकृतप्रकिये न भविष्यतः। नज्ु वाक्योपक्रमे 
भामती 
भाम्तता चाेदेषपि जीवात्मनि कथश्चिल्भेदोपचारेण राहोः शिर इतिवद्‌ व्रष्टया। एतव्‌ बह्मेति व 
जीबबिषयं जोवस्यापि देहाविबुंहणत्वेन ब्रह्मत्वात्‌। एवं सत्यसडूल्पादयो४पि परमात्मवर्तिनों जीवेइपि 
सम्भवन्ति, तबव्यतिरेकात्‌ । तस्माज्जोब एवोपास्यत्वेन विवक्षित:, न परमात्मेति प्राप्तम्‌ । 
एवं प्राप्तेषभिधोयते - समास:.. सर्वनामा्थं४«. सन्तिकुष्टमपेक्षते । 
तद्धितार्थोषि सामान्य नापेक्षाया निवत्तंकः ॥॥ 
तस्मावपेक्षितं. ब्रह्म ग्राह्ममन्यपरादपि । 
तथा च॒ सत्यसडूल्पप्रभुतोनां यथाथंता ॥ 
भवेवेतदेवं यदि प्राणशरीर इत्यादीनां साक्षाज्जीवबाचकत्व॑ भवेत्‌ । न॒त्वेतदस्ति । तथाहि-- 
प्राण: शी रमस्येति सबंनामार्थो बहुत्नीहिः सन्निहितं च सर्वनामार्थ' सम्प्राप्प तदभिधानं पय्यंवस्येत्‌ । 
ततन्न मनोमयपद पयंवसित।भिधानं तब्भिधानपर्यंबसानायारुं, तदेव तु मनोविकारो वा मनःप्रचुरं वा 





भामती-व्याख्या 
वा श्यामाकतण्डुलो वैवमग्रमन्तरात्मन्‌ पुरुषों हिरण्मय:” ( शत. ब्रा. १०।६।३।॥२ ) इत्यादि 
श्रुतियों में उपासक का सप्तम्यन्त ( “अन्तरात्मन्‌” ) पद से तथा उपास्य का प्रथमान्त “पुरुष! 
पद से निर्देश जीव-ब्रह्म का 'राहो: शिरः' के समान औपचारिक भेद लेकर बन जाता है। 
श्रुति में 'एतद्ब्रह्म' यह निर्देश भी जीवविषयक है, क्योंकि जीव भी देहादि के बृहण (वृद्धि) 
का कारण होने से ब्रह्म] कहा जाता है । श्रुति-निर्दिष्ट ब्रह्मगत सत्यसंकल्पत्वादि धर्म भी जीव में 
संभव हो जाते हैं, क्योंकि वह ब्रह्म से अभिन्न है। फलत: उक्त श्रुति में जीव ही उपास्यत्वेन 
विवक्षित है, ब्रह्म नहीं । 
सिद्धान्त - 

समास: सवतनामार्थ: सब्निक्ृष्टमपेक्षते । 

तद्वितार्थोषपि सामान्य नापेक्षाया निवर्तकः ॥। 

तस्मादपेक्षितं ब्रह्म. ग्राह्ममन्यपरादपि । 

तथा च सत्यसंकल्पप्रभुतीनां यथाथंता ॥! 

यहाँ जीव को तभी उपास्य माना जा सकता था, जब कि 'प्राणशरीर:” इत्यादि पद 

साक्षात्‌ जीव के वाचक हं।ते, किन्तु ऐसा नहीं, क्योंकि 'प्राण: शरीरमस्य-'ऐसा बहुत्रीहि समास 
जिस अन्यार्थ का बोधक है, वह समास-घटक “अस्य'-इस सर्वेनाम पद का अथं है जो कि 
सन्निकृष्टारथं का परामशंक माना जाता है । प्रक्ृत में ब्रह्म ही सन्निक्ृष्ठ है। यह जो कहा गया है 
कि 'मनोमयः” इस पद का तद्धित (मयट्‌) प्रत्यय योग्यता के आधार पर “अन्तःकरणोपाधिक 
जीव का उपास्यत्वेन उपनायक है, जीव को लेकर उपास्य की आकांक्षा निवृत्त हो जाती है, 
वहाँ ब्रह्म का अन्वय नहीं हो सकता। वह कहना सम्भव नहीं, क्योंकि 'मनोमय” पद 
सामान्यतः मनोविकार-सम्बन्धी पदार्थे का उपस्थापक है, वह जीव ही है--ऐसा नहीं कह 




















२७० ब्रह्मतत्रशाइरभाष्यम्‌ [अ- श्पा. २ खू्‌ १ 


शमविधिविवक्षया ब्रह्म निर्दिष्ट न स्वविवक्षयेत्युक्तम्‌। अज्रोच्यते--यद्यपि शमविधि- 
विवक्षया ब्रह्म निर्दिष्ट तथापि मनोमयत्वादिषृपदिश्यमानेषु तदेव ब्रह्म सन्निहितं 
भवति | जीवस्तु न सन्निद्दितो न उ स्वशब्देनोपात्त इति वैषस्थम्‌ ॥ १॥ 
भामती 

'किमथंमित्यद्यापि न विज्ञायते । तद्येतेब शब्द! समवेतार्थो भवति स समासार्थ:। न चेष जीव एव 
समवेतार्थो न॒ब्रह्मणीति, तस्याप्राणो ह्वामगा इत्यादिभिस्तद्विरहप्रतिपादनादिति युक्रम्‌ । तस्यापि 
स्वंविकारकारणतया विकाराणां च स्वकारणादसेदात्तेषां च मनोमयतया ब्रह्मणस्तत्कारणस्थ सनोमय- 
त्वोपपत्ते: । स्यादेतत्‌ -- जोवस्य साक्षात्मनोमयत्वादयो ब्रह्मणस्तु तदृद्वारा, तन्न प्रथम द्वारस्य बुद्धिस्थत्वा- 
त्तदेवोपास्यमस्तु, न पुनर्जंघन्यं ब्रह्म, ब्रह्मलिज्रानि च जीवस्थ बद्मणोश्मेदाज्जीवेः्प्युपपत्स्पन्ते । तदेतदत्र 
सम्प्रधायंम्‌- कि बह्मलिज़े जोवानां तदभिन्नानामस्तु तद्त्ता, तथा च॒ जोवस्थ मनोसयत्वादिभिः प्रथम- 
मबगमात्तस्थेवोपास्यत्वम्‌ , उत न जीवस्थ ब्रह्मलिज्भवत्ता तदभिन्नस्थापि, जीवलिज़ेस्तु ब्रह्म तद॒तू, तथा 
च॒ ब्रह्मलिज्भानां दर्शनात्‌ तेषां च जोवेः्नुपपत्तेब्नह्मेबोपास्यमिति ? वयं तु पश्यासः--- 

ससारोप्यस्थ रूपेण विषयो रूपवान्‌ भवेत्‌ । 

विषयस्थ तु रूपेण समारोप्यं न रूपबत्‌ ॥ 





समारोपितस्य हि रूपेण भुजड्भस्य भोषणत्वादिना रज्जू रूपबवती, न तु रज्जुरूपेणाभिगम्यत्वा- 
2-4 अर + कोटि 2८8: अब: १226: वर 


भामती-व्याख्या 

सकते, सांख्याभिमत प्रधानादि का भी ग्रहण किया जा सकता है | फलत: अन्यपरक | विहित 
शम को स्तुति के बोधक ) “सर्व खल्विदं ब्रह्म” इस वाक्य के द्वारा ब्रह्म का उपास्थत्वेन 
ग्रहण करना चाहिए, सत्यसंकल्पत्वादि का स्वरसतः सामञझस्य भी ब्रह्म में ही होता है ]। 
यद्यपि “अप्राणो हामना:” मुण्ड. २११२ ) इत्यादि श्रुतियों के द्वारा ब्रह्म में मनोमयत्वादि 
का साक्षात्‌ सम्बन्ध निषिद्ध है, तथापि मन से अवच्छिन्न होने के कारण जो जीव मन का 
विकार या मनोमय माना जाता है, उस जीवरूप विकार का भी ब्रह्म कारण है, कार्य और 
कारण का अभेद होता है, इस प्रकार जीव के माध्यम से ब्रह्म में भी मनोमयत्वादि का 
सम्बन्ध स्थापित हो जाता है। 

शझ्ला - जब कि मनोमयत्वादि का साक्षात्‌ सम्बन्ध जीव के साथ और जीव के द्वारा 
ब्रह्म के साथ सम्पन्न किया जाता है, तब साक्षात्‌ मनोमय जीव को ही उपास्य मानना चाहिए 
और जो ब्रह्म के लि७ज्ञों ( धर्मों ) का निर्देश है, वह भी जीव में घटा लेना चाहिए, क्योंकि 
जीव ब्रह्म से अभिन्न है । 

समाधान--यहाँ यह॒ विचार करना आवश्यक हो जाता है कि क्या ब्रह्म के धर्मों 
( व्यापकत्वादि ) का जीव में सम्बन्ध ब्रह्म के माध्यम से माना जाय ? अथवा जीव के 
मनोमयत्वादि धर्मों का सम्बन्ध ब्रह्म में जीव के माध्यम से किया जाय ? यदि कहा जाय कि 
जीव के धर्मों का परम्परा सम्बन्ध ब्रह्म के साथ हो सकता है, किन्तु ब्रह्म के धर्मों का जोव 
के साथ परम्परया सम्बन्ध नहीं हो सकता, तब ब्रह्म के व्यापकत्वादि धर्मों का योग जीव 
में नहीं हो सकता, अतः उन धर्मों के द्वारा ब्रह्म को ही उपास्य मानना होगा। यहाँ हमारा 
( वाचस्पति मिश्र का ) बहना यह डे कि - 

समारोप्यस्य रूपेण विधयों रूपवान्‌ भवेत्‌ । 
विषय्स्थ तु रूपेण समाहप्य॑ न रूपवत्‌ 

रज्जुरूप विषय ( अधिष्ठान ) में जशँ सप॑ का समारोप होता है, वहाँ सर्यरूप समारोषित 
पदार्थ के प्रतीयमान भीषपत्वादि धर्मों का सम्बन्ध रज्जु के साथ तो हो जाता है, क्योंकि उस 








रे ब्रह्मत्वम्‌ ] हिन्दीसहितभामतीसंचलितम्‌ २७१ 


विवक्षितगुणोपपत्तेश् ॥ २ ॥ 

चकक्‍तुमिष्ठा विवक्षिताः । यद्यप्यपौरुषेये वेदे वक्‍तुरभावास्नेच्छाथेः सम्भवति, 
तथाप्युपादानेन फलेनोपचयेत । लोके द्वि यच्छब्दामिद्दितमुपादय॑ भवति तद्विवक्षित- 
मित्युच्यते, यदजुपादेयं तद्विवक्षितमिति । तद्क्वेद्‌उप्युपादेयत्वेनाभिष्ितं विवश्षितं 
भवति, इतरद्विवक्षितम्‌। उपादानानुपादाने तु वेदवाक्यतात्पयातात्पर्याभ्यामबग- 
स्येत्े । तदिह ये विवक्षिता गुणा उपासनायासुपादयत्वेनोपदिष्ठाः सत्यसंकल्पप्रभ्ृत- 

भामती 

दिना भुजज़ो रूपवान्‌ , तदा भुजज्भस्येवाभावात्‌ कि रूपवत्‌ । भुजज्दश्ायां तु न नास्ति ब्मस्तवी 
रज्जुः । तबिह समारोपितजीवरूपेण बस्तुसद्‌ ब्रह्म रूपबचुज्यते, न तु ब्रह्मरूपेनित्यत्वादिभिजीवस्तद्वान्‌ 
भवितुमहँति, तस्थ तवानोमसम्भवात्‌ । तस्माद्‌ ब्रह्मलिज्भुदर्शनाज्जोवे च तदसम्भवाद्‌ ब्रह्मेबोपास्यं न 
जीव इति सिद्धम्‌ । एतदुपलक्षणाय च सर्व खल्विदं ब्रह्मेति वाक्यमुपन्यस्तमिति । & यद्यप्यपौरुषेय: 
इति &। शास्त्रयोनित्वे5पीश्वरस्थ पू्वपृर्वंस्‌ष्टिरचितसन्दभपिक्षर चनत्वेनास्वातन्ञ्यादपौरुपेयत्वामिधान, 
तथा चास्वातन्त्रचेण विवक्षा नास्तीत्युक्तम्‌ | परिग्रहपरित्यागो चोपादानानुपादाने उक्ते, न तूपादेयत्वमेव । 
अन्यथोव्देशयतया5नुपादेयस्थ ग्रहादेरविवक्षितः्वेन चमसादावषि संमागंप्रसद्भात्‌ । तस्मादनुप।देयत्वेषषि 








भामती-व्याख्या 
समय रज्जुरूप विषय भी विद्यमान होता है, किन्तु रज्जु के प्रतीयमान ग्राह्मत्व और 
त्रिगुणत्वादि धर्मों का सम्बन्ध सपपे के साथ नहीं हो सकता, क्योंकि उस समय सप॑ की सत्ता 
ही नहीं होती । सपं-प्रतीति-काल में वास्तवी रज्जु नहीं होती-ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि 
उसके विना सप॑ का भान ही नहीं हो सकता। प्रकृत में समारोपित जीव के मनोमयत्वादि 
धर्मों को लेकर ब्रह्म मनोमय कहा जा सकता है, किन्तु ब्रह्म के व्यापकत्व नित्यत्वादि धर्मों 
को लेकर जीव वैसा नहीं कहा जा सकता, क्योंकि आरोप के पहले जीव की सत्ता ही नहीं 
मानी जाती । फलत:ः ब्रह्म के प्रतीयमान नित्यत्वादि घर्मों का सम्बन्ध जीव में सम्भव न होने 
के कारण ब्रह्म ही प्रक्रान्त उपासना का उपास्य है, जीव नहीं- इस भाव को ध्वनित करने 
के लिए ही भाष्यकार ने कहा है कि “इह च सर्व॑_खल्विदं ब्रह्म इति वाक्योपक्रमे श्रुत्म्‌, तदेव 
मनोमयत्वादिधर्मेविशिष्टमुपदिश्यते इति युक्तम्‌” ॥ १॥। 

“विवक्षितगुणोपपत्तेश्व ”--इस सूत्र में उपात्त विवक्षा ( वक्‍तुमिच्छा ) की अनुपर्पत्ति 
उठाते हुए भाष्यकार ने कहा है--“य्रद्यपि अपौरुषेये वेदे वक्‍तुरभावात्‌ नेच्छार्थ: सम्भवति”। 
यद्यपि “शास्त्रयोनित्वात्‌”--इस सूत्र में ईश्वर को वेदों का वक्ता माना गया है, उसकी इच्छा 
अनुपपन्न नहीं, तथापि ईश्वर भी गतकल्पीय वेद वा ही उपदेष्टा है, स्वतन्त्रतया वेद का रचयिता 
नहीं माना जाता, अत: वेद के स्वतन्त्र वक्ता की इच्छा अनुपपन्न है। भाष्पकार ने जो कहा 
है--“उपादानेन फलेनोपचयंते” । वहाँ उपादान का अथ्थं ग्रहण है, विधेय नहीं, क्योंकि छोक 
में ग्राह्म पद्ार्थ को. विवक्षित कहा जाता है, पदार्थंगत विवक्षितत्व का पदार्थंक्मंक उपादान 
( ग्रहण ) उपलक्षक होता है। [ स्वर्गादि फल के उद्देश्य से यागादि साधन पदार्थों का 
विधान होता है । विधेय पदार्थ को अगुहीत-ग्राह्म माना जाता है, यागादि यद्यपि ईश्वर के 
द्वारा गृहीत है, तथापि वह स्वतन्त्र वक्ता नहीं, अतः स्वतन्त्र वक्ता के द्वारा वह अगृहीत है। 
विधि वाक्य के द्वारा जो विधेय या उपादेय होता है, उसे ही विवक्षित मानने पर लौकिक 
भोजनादि दृष्टान्तों में उसका सामज्जस्य नहीं होता, अतः भांष्यस्थ 'उपादान' शब्द का ग्रहण 
और अनुपादान! शब्द का अग्रहण अर्थ अभिमत है ]। यदि विधेयत्व-समानाधिकरण 
उपादेयत्व को ही विवल्षितत्त्व का उपलक्षक माना जाता है, तब स्वर्गादिर्प उद्देश्य पदार्थों 

















रछ्र ब्रह्मसत्रशाह्लरभाष्यम्‌ (ज. १ पा. २ खू. २ 


यस्ते परस्मिम्त्रह्मण्युपपद्चन्त । सत्यसंकल्पत्व॑ हि स्ष्टिस्थितिसंहारेष्वप्रतिबद्धशक्तित्वात्‌ 
परमात्मन एचावकल्पते | परमात्मगुणत्वेन च “य आत्माउपहतपाप्मा! (छा० ८॥७।१) 
इत्यञ 'सत्यकामः सत्यसंकलप!” इति श्रुतम्‌। आकाशात्मेत्यादिनाकाशवदात्मा<स्थे- 
त्यथः । सर्वगतत्वादिभिधेमेंः संभवत्याकाशेन साम्य॑ ब्रह्मणः । 'ज्यायान्पृथिव्या/ इत्या- 
दिना चेतद्व दशेर्यात । यदाष्याकाश आत्मा यस्येति व्याख्यायते, तदापि संभवति 
सर्वजगत्कारणस्य सर्वात्मनो ब्रह्मण आकाशात्मत्वम्‌। अत एव 'सर्वकर्मा! इत्यादि। 
एवमिहोपास्यतया विवक्षिता गुणा ब्रह्मण्युपपद्यन्त। यक्तक्त 'मनोमयः प्राणशरीर/ 
( छा० ३१४४२ ) इति जीवलिक्जञ न तद्‌ ब्रह्मण्युपपद्यत इति. तद्पि ब्रह्मण्युपपद्यत इति 
ब्रम*, सवोत्मत्वाद्धि ्रह्मणो जीवसम्बन्धीनि मनोमयत्वादोनि ब्रह्मसम्बन्धीनि 
भवन्ति । तथा च त्रह्मविषये श्रुतिस्टृती भवतश--(स्वं स्री त्वं पुमानसि त्वं कुमार उत 
वा कुमारी | त्वं जीर्णो दण्डेन वश्चसि त्वं जातो भवसि विश्वतोमुखः ( श्वे० ४३ ) 
इति, 'सर्वेतःपाणिपादं तत्सवेतोक्षिशिरोमुखम्‌। स्वतः श्रुतिमब्लोके सर्वेमावृत्य 
तिष्ठति! ( गी० १३४१३ ) इति च | “अप्राणो हामताः शुद्र/ ( मुण्ड २१॥२) इति 
श्रुतिः शुद्धनह्मबिषया, इयं तु 'मनोमयः प्राणशरीरः इति सगुणब्रह्मविषयेति विशेषः। 
अतो विवक्षितगुणोपपत्तः परमेव ब्रह्महोपास्यत्वेनोपद्ष्टमिति गम्यते ॥ २॥ 
अनुपपत्तेस्तु न शारीर। ॥ ३ ॥ 


पूर्वण सूत्रेण ब्रह्मणि विवक्षितानां गुणानामुपपत्तिरक्ता । अनेन तु शारीरे तेषा- 


भामती 
प्रह उदृदेदयतया परिगृहीतो विवक्षितः । तदृगत॑ त्वेकत्वमवच्छेदकल्वेन वजितमविवक्षितम्‌ । इच्छानिच्छे 
व भक्तितः । तविवमुक्तम्‌ ७ वेदवाक्यतात्पर्यातात्पर्याभ्यामबगस्येते इति ७ । यत्पर बेदवाक्यं तत्तेनोपात्तं 
विवक्षितम्‌, अतत्परेण चानुपात्तमबिवक्षितमित्यथं: ॥ २ ॥ 
स्यादेततु-यथा सत्यसडूल्पादयो ब्रह्मण्युपपद्यन्ते । एवं शारोरेध्प्युपपश्चन्ते, शारीरस्य ब्रह्मणोभे- 


' भामती-व्याख्या 

को विवक्षित नहीं कह सकेंगे, क्योंकि वे उपादेय नहीं होते । उद्देश्य को अविवक्षित मान 
लेने पर “ग्रह सम्माहि” इस विधि में ग्रहत्व अविवक्षित हो जाता है, अतः चमसादि में भी 
सम्माज॑न प्राप्त होगा [ डमरू के आकार के काष्ठमय पात्रों को “ग्रह” कहा जाता हैं, क्‍योंकि 
उनमें सोमरस का ग्रहण किया जाता है और चतुष्कोणाकार काष्ठमय पात्रों को 'चमस' कहते 
है, क्योंकि उसमें रखे सोमरसादि का भक्षण अध्वर्य आदि किया करते हैं ]। जब गृहीतत्व 
घम को विवक्षितत्व का उपलक्षक मानते हैं, तब सम्माजंन के लिए 'ग्रहसंज्ञक' पात्र ही गृह्दीत 
होते हैं, अतः ग्रहत्व विवक्षित हो जाता है, चमसादि में ग्रहत्व धर्म न होने के कारण उनमें 
सम्मागं प्राप्त नहीं होता जैसा कि चमसाधिकरण (ज॑. सू. ३४१५ ) में निर्णीत है। “ग्रह 
सम्मा्ि”-यहाँ ग्रह" पद में एकवचन रखा गया है, उसके आधार पर एक ही ग्रह का 
सम्माज॑न प्राप्त होता है, अत: एकत्व विवक्षित ( ग्रहगत उद्देश्यस्व का अवच्छेंदक ) नहीं 
माना जाता, फलत: सभी ग्रहों का सम्माज॑न होदा है ग्रहैकत्वाधिकरण ( जै. सू. ३।१।७ ) में 
ऐसा हो सिद्ध किया गया है। विवक्षित और अविवक्षित पदार्थों में इच्छा और अनिच्छा का 
गौंणरूपेण प्रवेश माना जाता है। भाष्यकार ने यही ध्वनित करने के लिए कहा है-- 
“उपादानानुपादाने तु वेदवाक्यतात्पर्यातात्पर्याम्यापवगस्येते” | अर्थात्‌ वेद-वाक्य का जिस 
अथ॑ में तात्पयं होता हैं; वह विवक्षित और जिस अर्थ में तात्पयं नहीं होता, वह 
अविवक्षित है॥ २॥ 


5] ब्रह्मत्वम्‌ ] हिन्दीसद्दितभआामतीसंवलितम्‌ २७ 


मजुपपत्तिरुच्यते । तुशब्दो उवधारणार्थः । ब्ह्मेबोक्तेन न्‍्यायेन मनोम॑यत्वादियुणं, न तु 
शारीरो जीवो मनोमयत्वादिगुणः, यत्कारणं “सत्यसंकल्पः आकाशात्मा, अवाकी, 
अनाद्रः, ज्यायान्पृथिव्या! इति चेव॑ंजातीयका गुणा न शारीर आश्स्येनोपपदन्ते । 
शारीर इति शरीरे भव इत्यथे।। नन्‍्वीश्वरो5पि शरीरे भवति | खत्यम्‌, शरीरे 
भव॒ति, न तु शरीर एव भव॒ति, 'ज्यायान्पृथिव्या ज्यायानन्तरिक्षात! ( छा० ३।१४।३ ) 
'आकाशबत्सवंगतश्व नित्य” ( गौड० ३।३ ) इति व्यापित्वश्रवणात्‌। जीवस्तु शरोर 
एव भवति, तस्य भोगाधिष्ठानाच्छरी रावन्यत्र द्ृत्यभावात्‌ | ३॥ 
कर्मकर्तृव्यपदेशाच्च ॥ ४ ॥ 

इतश्व न शारीरो मनोमयत्वादियुणः, यस्मात्कर्मकर्तृब्यपदेशो भवति _'पतमितः 
प्रेत्याभिसंभवितास्मि' ( छा० ३१४।७ ) इति । एतमिति प्रकृतं मनोमयत्वादिगुणमुपा- 
स्थमास्मानं कर्मेश्वेन प्राप्यत्वेन व्यपदिशति । अभिसंभवितास्मीति शारीरमुपासक 
कतृत्वेन प्रापकत्वेन | अभिसंभवितास्मीति प्राघ्तास्मीत्यथः। न च सत्यां गतावेकस्य 
कर्मकर्तृब्यपदेशो युक्त: | तथोपास्योपासकमाबोउपि भेदाधिष्ठान एवं। तस्मादपि न 
शारीरो मनोमयत्वादिविशिष्टः ॥ ४॥ 

शब्दविशेषात्‌ ॥ ५ ॥ 

इतश्व शारीरादन्‍्यो मनोमयत्वादिगुणः, यस्माच्छब्द्विशेषो भवति समान- 
प्रक्रणे श्रुत्यन्तरे-'यथा त्रोहियां यवो वा श्यामाको वा श्यामाकतण्डुलो बेचमय- 
स्तरात्मन्‌ पुरुषो हिरण्मयः' (शत० ब्रा० १०६३२) इति। शारोरस्यात्मनो यः शब्दो<- 
भिघायकः सप्तम्यस्तो:न्तरात्मन्निति, तस्माद्विशिष्टोउन्यः प्रथमान्तः 
मनोमयत्वादिविशिष्टस्यात्मनो इभिधायकः । तस्मात्तयोमदो5घिगस्यते || ५ ॥ 

स्मृतेश्र ॥ ६ ॥ 

स्तृतिश्न शारीरपरमात्मनोभेंद॑ द्शेयति-हैश्वरः सर्वभूतानां हद्देशे3र्जन 
तिष्ठति । आमयन्सवेभूतानि यन्त्रारढहानि मायय' (गी० १4६१) इत्याद्या। 
अन्नाह- कः पुनरयं शारौरो नाम परमात्मनोउन्यः, यः प्रतिषिध्यते 'अज्ञुपपत्तेस्तु न 

भामती 

दातू । क्षारीरगुणा इव मनोमयत्वादयों ब्रह्मणीत्यत आह सूृत्रकारः--अनुपप्तेस्तु न श्ारीर: ॥ ३॥ 

यत्तदवोचाम ससारोध्यधर्माः समारोपविषये सम्भवन्ति, न तु विषयधर्माः समारोप्य इति। 
तस्येत उत्थानम्‌ । अन्राह चोदकः & कः पुनरयं शारीरों नाम इति ७। न॒ताबड्भोदप्रतिषेधाउ्भेव- 


भामती-व्याख्या 

यह जो शद्भु। होती है कि सत्यसंकल्पत्वादि धर्म जैसे ब्रह्म में घटते हैं, वेसे ही शारीर 
( जीव ) में भी उपपन्न हो सकते हैं, क्योंकि जीव का ब्रह्म से अमेद है। जीव के मनोमय- 
त्वादि धर्मों का ब्रह्म में जैसे समन्वय किया जाता है, उसी प्रकार ब्रह्म के सत्यसंकल्पादि 
धर्मों का जीव में सामञ्जस्य क्यों नहीं किया जा सकता ? 

उस शद्भा का समाधान करने के लिए सूत्रकार ने कहा है-“अनुपपत्तेस्तु न शारीर:”। 
जीव केवल शरोर में रहने के कारण शारीर कहलाता है, अतः उसमें व्यापक ब्रह्म के 
व्यापकत्वादि धर्म उपपन्न नहीं हो सकते।॥। ३-५॥ 

यह जो कहा गया कि आरोपित ( अध्यस्त ) पदाथे के धर्म अधिष्ठान में व्यवहृत होते 
हैं, अधिष्ठान के धर्म क्रध्यस्त में नहीं। उस पर पूर्वपक्षी शद्भा करता हैं कि ब्रह्म में अध्यस्त 
जीव ब्रह्म से भ्रिस्त क्योंकर होगा ? जिन दो पदार्थों में मेद का निषेध एवं भेद का व्यवहार 

ड्ष 





| २७४ बह्मसूत्रशाइरभाष्यम्‌ [(अ- श्पा. शसू. ७ 


| शारीरः इत्यादिना ? श्रतिस्तु-'नान्यो5तो<स्ति द्वष्टा नान्‍योउतोडस्ति भ्रोता' 
| ( बृह० ३।७२३ ) इत्येबंजातीयका परमात्मनो:बन्यमात्मानं वारयति। तथा स्सृति- 
| रपि- 'क्षेत्रज्न चापि मां विद्धि सर्वक्षेत्रेषु भारत' (गो? १३॥३ ) इत्येवंजातीयकेति । 
अप्रोच्यते- सत्यमेवतत्‌ , पर पवात्मा देहेन्द्रियमनोबुद्धय्ुपाधिभिः परिच्छिद्यमानो 
| बालेः शारीर इत्युपचर्यते । यथा धटकरकाद्युपाधिवशादपरिच्छिन्षमपि नभः परि- 
॥ ौिछज्नवद्वभासते, तद्धत्‌। तदपेक्षया च कर्मकतृत्वादिभेदव्यवहारो न विरुध्यत्ते, प्राक 
॥| “तच्वमसि' इत्यास्मेकत्वो पदेशग्रहणात्‌ । गहीते त्वात्मेकत्वे बन्धमोक्षादिसवेब्यवहार- 
। परिसमाप्तिरेव स्थात्‌ ॥ ६॥ 

| अरभेकोकस्त्वात्तदथपदेश्ञात्व नेति चेन्न निचाय्यत्वादेव॑ व्योमतच्च ॥ ७ ॥ 

॥| | अभेकमर्पम्‌ , ओको नीडम्‌ , 'एब म आत्माउन्तहेंद्ये' ( छा० ३१७३ ) इति 
| / स्वशब्देन च “अणीयान्‌ त्रीहेर्वा यवाद्धा' इत्यणीयस्त्वव्यपदे- 
॥ | शात्‌ , शारीर पएवाराग्रमात्रो जीव इहोपदिश्यते, न सर्वंगतः परमात्मेति यदुक्त 
।क्‍ । तत्परिदतंब्यम्‌ | अन्नोच्यते - नायं दोषः, न तावत्परिच्छिन्नदेशस्य सर्वंगतत्वव्यप- 
| | देशः कथमप्युपपथते, सर्वंगतस्य तु सर्वदेशेषु विद्यमानत्वात्परिच्छिन्नदेशब्यपदेशोडपि 


| भामती 

॥| ध्यपदेक्षाक्च भेदाभेदावेकत्र भाविको भवितुमहंतो विरोधादित्युक्तम्‌ | तस्मादेकमिह तास्विकमतास्विकं 
चेतरतू । तन्न थोर्वाप्येंणाद्वेतप्रतिपादनपरत्वाहेदान्तानां हंतग्राहिणश्व॒मानान्‍्तरस्याभावात्तद्वाघनाच्च, 
तेनाह्ेतमेव परमार: । तथा चानुपपत्तेस्त्वत्याद्यसज़ुताथंमित्यथं: । परिहरति ७ सत्यमेबमेतत्‌, पर 
एबात्मा वेहेख्ियमनोबुद्धुघुपाधिनिरवच्छिद्यमानों बालेः ध्यारीर हत्युपचय्यते &। अनाश्यविद्यावस्छेव- 
छब्घजोवभावः पर एवात्मा स्वतो भेदेनावभासते । तावुज्षात्व जीवानामवबिद्या, न तु निरपाधिनों ब्रह्मण: । 
द ॥॥ न चार्विद्यायां सत्यां जोबात्मविभागः, सति च जोबात्मबिभागे तदाश्रया5विद्येश्यस्योन्याअ्रयमिति साम्प्रतम्‌ । 
| अनादित्वेन जोवाविद्ययोबोजाकुरबदनवक्लुप्तेरयोगातु । न॒च॒ सर्वज्ञस्थ स्ववाक्तेश्न स्वतः कुतो$कस्मा - 
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| 





सं भामती-व्याख्या 

होता है, उनमें भेद और अभेद--दोनों तात्तविक क्योंकर रह सकेंगे ? भेद और अभेद परस्पर 
अत्यन्त विरुद्ध होने के कारण एकत्र नहीं रह सकते, अतः भेद और अभेद में से यहाँ एक 
वास्तविक ओर दूसरा काल्पनिक मानना होगा । वेदान्त-वाक्यों के पौर्वापयं को देख कर 
अभेद में तात्ययं स्थिर होता है, भेद-पग्रह में अन्य कोई प्रमाण सुलभ नहीं, प्रत्युत “तान्यो5- 
तो&$स्ति द्रष्टा, नान्‍्योअ्तोडरित श्रोता” ( बृह. उ. ३७।२३ ) इत्यादि श्रुतियों के द्वारा भेद का 
॥ निषेध किया गया है । परिशेषतः जीव और ब्रह्म का अभेद ही पारम।थिक सिद्ध होता है, 
। अत: “अनुपपत्तेस्तु न शारीर:”--यह सूत्र संगता्यंक नहीं रह जाता, क्योंकि जब जीव ब्रह्म 
। से भिन्‍न ही नहीं, तब जीव का निषेध और ब्रह्म का विधान क्पोंकर हो सकेगा ? 

| उक्त शद्भा का परिहार-भाष्य है--“सत्पमेवेत्त्‌ । पर एवात्मा देहेन्द्रियमनोबुद्धचु- 
पाधिभिरवच्छिद्यमानो बाले: शारीर इत्युपचर्यते”। अर्थात्‌ अनादि अविद्यारूप अवच्छेदक 
का भेद पाकर परमात्मा ही जीवरूप से प्रथक्‌ अवभासित होता है। उन्हीं जीवों की अविद्या 
मानी जाती है, उपाधि-रहित ब्रह्म की नहीं | अविद्या के होने पर जीव और ब्रह्म का विभाग 
एवं जीव-ब्रह्म का भेद होने पर जीवाश्नवित अविद्या सिद्ध होगी-- इस प्रकार अन्योब्न्याश्रय 
दोष क्यों नहीं होता ? ऐसे प्रश्न का उत्तर देने के लिएं अ्रविद्या का अनादि विशेषण लगाया 
दै। जीव और अविद्या का बीज और अंकुर के समान अनादि प्रवाह होने के कारण अन्यो5- 
स्याश्रय दोष नहीं माना जाता । 














न ब्रह्मत्वम्‌ ] हिन्दोसहितभामतोसंवलितम्‌ २७५ 


कयाचिदपेक्षया सम्मवति । यथा समस्तवखुधाधिपतिरपि हि सन्नयोध्याधिपतिरिति 
व्यपद्श्यते । कया पुनरपेक्षया सर्वगतः सन्नीश्वरोडभेकौका अणीयांश्य व्यपदिश्यत 
इति ? निचाय्यत्वादेवमिति ब्रुमः। एचमणीयस्त्वादिगुणगणणोपेत हेश्वरस्तत्न हृदय- 
पुण्डरीके निचाय्यो द्रष्टन्य उपद्श्यते, यथा शालआमे हरिः। तत्रास्य बुद्धिविज्ञानं 
ग्राहकम्‌ । सर्वगतो 5पीश्वरस्तज्नोपास्यमानः प्रसोदति । व्योमवच्चतद्‌ द्रषटव्यमू | यथा 
सर्वगतमपि सद्‌ व्योम सूचीपाशाद्यपेक्षया्कौको5णीयश्व व्यपद्श्यते; एवं ब्रह्मापि। 
तदेव॑ निचाय्यस्वापेक्षं ब्रह्मणो3र्मकोकस्त्वमणीयस्त्वं च न॒पारमार्थिकम्‌। तत्न यदा- 
शहर थते--हृद्यायतनत्वाद्‌ ब्रह्मणो हृदयायतनानां च प्रतिशरीरं भिन्‍्नत्वाद्धिन्नायत- 
नानां च शुकादीनामनेकत्वसाबयवस्वानित्यत्वादिदोषदशेनाद्‌ ब्रह्मणो5पि [तत्मसन्ष 
इति, तद्पि परिहतं भवति ॥ ७ ॥ 
संभोगग्रात्िरिति चेन्न वेशेष्यात्‌ ॥ ८ ॥ 
व्योभवस्सर्वगतस्य ब्रह्मणः सर्वप्राणिहृदयसंबन्धादू , चिद्रुपतया च शारीराव- 
मामती 

त्संसारिता, यो हि परतम्त्र: सो$न्येन बन्धनागारे प्रवेशयेत, न तु स्वतन्त्र;, इति वाच्यम्‌। नहि तडद्भागस्य 
जीबस्य सम्प्रतितनों बस्धनागारप्रवेशिता येनानुयुज्येत, किन्त्वियमनादिः पृव॑पुर्वकर्माविद्यासंस्कारनिबन्धना 
नानुयोगमहंति । न चेतावता ईश्वरस्थानीशता, नह पकरणाद्यपेक्षिता कर्तु: स्वातस्त्रयं बिहन्ति । 
तस्मा्यत्‌किब्विदेतवपोति । 

विजेषादिति वक्तथ्ये वेशेष्याभिधानमात्यन्तिक॑ विज्ेष प्रतिपादयितुम्‌। यथा ह्यविद्याकल्पितः 
सुख दिसम्भोगो5विद्यात्मत एवं जीवस्थ युज्यते, न तु निमुष्टनिखिलाबिद्यातद्वासनस्प शुदबुद्धमुक्त- 
स्वभावस्थ परमात्मन हत्यथ्थ: । शेषमतिरोहिताथंम्‌ ॥ ३-८ ॥ 


क्लब 





भामती-बव्याख्या 

शह्ढा - ब्रह्म सवंज्ञ, स्वेशक्तिःसमन्वित ( स्वतन्त्र ) है, उसमें अकस्मात्‌ संसारित्व 
( जोवभाव ) उपपन्‍न नहीं हो सकता, क्योंकि जो अल्पज्ञ और परतल्त्र होता है, वही किसी 
शासक के द्वारा बन्धनागार में डाला जाता है, स्वतन्त्र पुरुष नहीं । 

समाधान -- ब्रह्म के अंशभूत जीव में संसारिता आज पैदा नहीं हुई, कि उसके लिए 
यह प्रश्न उठता कि “कुतो5कस्मादस्थ संसारिता ?' संसारिता तो अनादि है और जीव के 
पूर्ब-पू्व॑ जन्मों में अजित कमं, अविद्या और संस्कार के द्वारा उत्तरोत्तर संसरण होता जाता 
है । अविद्यादि की अपक्षा होने से ईश्वर में स्वातस्त्रय नहीं रहता-ऐसा नहीं कह सकते, 
क्योंकि कुलालादि में दण्ड, चक्रादि की अपेक्षा होने पर भी घटादि का स्वतन्त्रकतृत्व नष्ट नहीं 
होता । अत: मेदाश्रित सभी आक्षेप निमूंल हो जाते हैं क्योंक्रि भेद वास्तविक नहीं, आविद्विक 
मात्र है।। ६-७ ॥ 

“सम्भोगप्राप्तिरिति चेन्न, वेशेष्यात्‌”--इस सूत्र में जीव और ब्रह्म का आत्यन्तिक भेद 
बताने के लिए “विशेषात्‌'--ऐसा न कह कर 'वैशेष्यात्‌” ऐसा अभिधान किया गया दी, क्योंकि 
अविद्या के द्वारा कल्पित सुखादि रूप सम्भोग अविद्य।/रूप जीव में ही बन सकता है, अविद्या 
एवं अविद्या-जस्य प्ंस्कार से रहित, शुद्ध, बुद्ध, मुक्तस्वरूप ब्रह्म में नहीं हो सकता--इस 
प्रकार का वैशिष्टय 'वेशेष्य” पद में विहित भावार्थक 'ष्यज्! प्रत्यय के द्वारा ही आविष्कृत 
होता हैं। अवशिष्ट भाष्य अत्यन्त स्पष्टाथेंक है।। ८५॥ 

>> पक 0क-- 
































रद अल्सजशाहुरभाष्यम्‌ ([अ. १ पा. २ सू. ९ 


विशिष्टत्वात्‌ , खुखडुःखादिसंभोगो.धप्यविशिष्टः प्रसज्येत। एकत्वाच्च | न हि पर- 
स्मादात्मनो 5न्‍्य: कश्चिदात्मा संसारो विद्यते, 'नान्‍यो5तो<स्ति विज्ञाता? (बु० ३७।२३) 
इत्यादिश्नतिभ्यः । तस्मात्परस्यैव ब्रह्मणः संसारसंभोगप्राप्तिरिति चेत्‌ न, वैशेष्यात्‌ । 
न तावस्सवश्राणिहदयसंबन्धाश्विपद्रुतया च शारीरवद्‌ ब्रह्मणः संभोगप्रसह्ञः, वेशे- 
ध्यात्‌ | विशेषो दि भवति शारोरपरमेश्वरयोः । एकः कर्ता भोक्ता धर्माघधमाद्साधनः 
खुखदुःखादिमांस्थ । एकस्तद्विपरीतो5पहतपाप्मत्वादिगुणः । एतस्मादनयोर्विशेषादे- 
कस्य भोगो नेतरस्य | यदि च सन्निधानमात्रेण वस्तुशक्तिमनाश्रित्य कार्यसम्बन्धो5- 
भ्युपगम्येत, आकाशादीनामपि दाहादिप्रसज्ृः। . सर्वगतानेकात्मवादिनामपि 
समावेती चोद्यपरिहारो | यदप्येकत्वाद्‌ ब्रह्मण आत्मान्तराभावाच्छारीरस्य भोगेन 
श्रह्मणो भोगप्रसज्ञ इति | अच्च वदामः-इदं तावददेवानांप्रियः प्रष्टव्यः | कथमय . त्वया- 
त्मान्तराभावो<ध्यवसोयत इति ? “तत्त्मासि, अहं ब्रह्मस्मि', 'नान्‍्यो5तो.5स्ति 
विज्ञाता' इत्याविशास्त्रभ्य इति चेत्‌ु, यथाशार्त्रं तहि शास्रीयोडर्थः प्रतिपत्तव्यो न 
तत्नाधेजरतीयं लमभ्यम्‌। शास्मर च तत्वमसि' इत्यपहतपाप्मत्वादिविशेषणं ब्रह्म 
शारीरस्यात्मत्वेनो पद्शच्छारी रस्येष तावडुपभोकठ॒त्व॑ चारयति | कुतस्तहुपभोगेन 
बह्मण उपभोगप्रसज्ञः ? अथागृहीत॑ शारीरस्य ब्रह्मणेकत्वं, तदा मिथ्याज्ञाननिमित्तः 
शारीरस्योपभोगः, न तेन परमार्थरूपस्य ब्रह्मणः संस्पशः। न हि बालेस्तलमलिनता- 
द्भिव्योस्ति विकत्प्यमाने तलमलिनतादिविशिष्टमेच परमार्थतो व्योम भवति। 
तदाह-न, वेशेष्यादिति। नैकत्वेडपि शारीरस्थोपभोगेन ब्रह्मण डपभोगप्रसक्नः, 
वेशेष्यात्‌ | विशेषो द्वि भवति मिथ्याशानसम्यग्ज्ञानयोः । मिथ्याजशानकरिपत डपभोग+, 
सम्यण्ज्ञानदष्टमेकत्वम्‌। न च भिथ्याज्ञानकल्पितेनोपभोगेन सम्यग्शानद्श बस्तु 
संस्पृश्यते | तस्मान्नोपभोगगन्घो5पि शक्य ईइवरस्य कल्पयितुम्‌ | ८ ॥ 


( अत्तनधिकरणम्‌ | खू० ९-१० ) 
अत्ता चराचरग्रहणात्‌ ॥ ९॥ 
कठवल्लीधु पठथते - यस्य ब्रह्म च क्षत्रं चोभे भवत ओदनः । मृत्युयेस्योपसेचन 


क इत्था बेद यत्र स/ ( १२२४ ) इति। अन्न कश्चिदोद्नोपसेचनसूचितो-5त्ता प्रती- 
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भामती 
कठबलल्‍्लीषु पठथते-- 
“स्‍्य च बह्न च क्षत्रं चोभे भवत ओदन:ः । 
मृत्युयंस्थोपसेचनं क इत्था बेद यत्न सः ॥॥' इति ॥ 
अन्न चादनीयोदनोपसेचनसूचितः कब्विदत्ता प्रतीयते । अत्तुत्वं भोक्तृता बा संहतूंता वा स्थातू । 


न च॒ भ्रस्तुतस्थ परमात्मनों भोक्‍्तृतास्ति, 'अनइगश्नन्योडभिचाकशी ति' इति श्रुत्या भोक्‍तृताप्रतिषेधात्‌ 
नीीीाा++तत६3लतलनतलु.त.._ 


भामती-व्याख्या 
विषय--कठोपनिषत्‌ में पढ़ा है--“'यस्य ब्रह्म च क्षत्रं चो मे भवत ओदन:, मृत्युय॑स्यो- 
पसेचनम्‌, क इत्था बेद यत्र सः” (कठ० १२॥२५) । [जिस क3्षत्ता ( भक्षक ) के ब्राह्मण और 
क्षत्रिय ओदन (भात) और मृत्युदेव उपसेचन (दाल) है, ऐसा अत्ता जहाँ ( अपनी महिमा में ) 
रहता है, उसे कौन जानता है ? ]। इस श्रुति में ओदन और उपसेचनरूप भक्ष्य पदार्थ के 
निर्देश में जो भक्षक व्यक्ति सूचित किया गया है, वह इस भोग्य जगत्‌ का या तो भोक्ता 
होगा या संहार करनेवाला । भ्रक्रान्त ब्रह्म भोक्ता या भक्षक नहीं हो सकता, क्योंकि उसमें 
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यते । तत्न किमग्निरत्ता स्थात्‌ , उत जीवः, अथवा परमास्मेति संशयः, बिशेषानव- 
घारणात्‌ , अयाणां चाग्निजीवपरमात्मनामस्समिन्प्रन्थे प्रइनोपन्‍्यासोपलब्धेः । कक 
तावत्‌ प्राप्तम्‌ ? अग्तिरत्तेिति। कुतः ? “अग्निरज्ञाद्‌/ ( ब० १४६ ) इति अ्रतिप्रसिद्धि- 
भ्याम्‌। जीचो बाउत्ता स्थात्‌, 'तयोरन्‍्यः पिप्पर् स्वार्धत्ति' इति दु्शनात्‌ू। न 
परमात्मा, “अनश्नस्‍्तन्योभिचाकशीति' ( झुण्ड७ ३।११ ) इति दशेनादित्येवं आप्ते 
ब्रूमः--अत्ता5त्र॒ परमात्मा भवितुमहति। कुतः? चराचरअहणात्‌। चराचरं हि 





भामती 
जीवास्मनश्र भोक्‍्तृताविधानातू & तयोरन्यः पिप्पल स्वाद्ृत्ति इति &। तद्यदि भोकतृत्वमत्तृत्व॑ ततो 
मुक्तसंज्यं जीवात्मेव प्रतिपत्तव्यः बह्माक्षत्त्रादि चास्य कार्य्थकारणसद्भातो भोगायतनतया वा साक्षाद्वा 
सम्भवति भोग्यम्‌ । अथ तु संहतुंता भोक्‍्तृता ततस्त्रयाणाम्रग्तिजीवपरमात्सनां प्रइनोपस्यासोपलब्धे: 
संहतृस्वस्थाविशेषा्भवति संशय: । किमत्ता अग्निराहो जीव उताहो परसात्मेति ? अन्नोदनस्यथ भोग्यस्वेन 
लोके प्रसिद्धेभवितुत्वमेब प्रथम बुद्धों विपरिवत्तंते, चरसं तु संहतुंत्वभिति भोक्तेवात्ता । तथा व जीव 
एवं । & न जायते ख्ियते इति & च॒ तस्येव स्तुतिः, संहारकालेअ४पि संस्कारभात्रेण तस्यावस्थानात्‌ । 
वुर्शानत्ब॑ च तस्य सूच्मत्वात्‌ । तस्माज्जोब एवात्तेहोपास्यत इति प्राप्तर्‌ । यदि तु संहतृंस्वमतृत्व॑ 
तथाप्यग्निरता & अग्निरक्नावः इति &। श्रुतिप्रसिद्धिस्षाम्‌ | एवं प्राप्तेडमिघीयते । अत्तात्र परमात्मा, 
कुतः, चराचरग्रहणात्‌ ७ उमे यस्योदनः इति & । & मुत्युय॑स्थोपसेचनम्‌ इति & । च श्रूयते ततन्न यदि 
भामती-व्याख्या 

भोक्तृत्व का निषेध किया गया है--“अनश्नन्तन्यो3भचाकशीति” ( मुण्ड. ३३१११ )। जीव 
जो भोक्ता माना गया है--“तयोरन्य: पिप्पलं स्वादु अत्ति” ( मु. ३४१॥१ ) अतः कथित 
भत्तृत्व यदि भोक्त॒त्व है, तब निःसन्देह जीव की ही अत्तुत्वेन उपासना करनी होगी। ब्राह्मण 
ओर क्षत्रियादि से उपलक्षित कार्य-करण-संघातरूप ( अपना ) शरीर जीव का भोगायतन 
होने के कारण अथवा ( छागादि का शरीर ) साक्षात्‌ भोग्य हो सकता है। यदि भोक्त॒त्व 
का अथ॑ संहार-कतुंत्व विवक्षित है, तब अग्नि, जीव और ब्रह्म-इन तीनों में समानरूप 
से संहतृंत्व सम्भव है, क्योंकि तीनों के विषय में प्रश्न और प्रतिवचन उपलब्ध हैं ['स त्वमग्नि 
स्वग्य॑मध्येषि” ( कठो. ११।१३ ) यह अग्निविषयक प्रश्न और “लोकादिमर्नि तमुवाच” 
( कठो- १११५ ) यह अग्निविषयक उत्तर है। “येय॑ प्रेते विचिकित्सा” (कठो. १॥१।३०) यह 
जीव के विषय में प्रश्न और “हन्त त इदं प्रवक्ष्यामि” ( कठो. २।५।६ ) यह जीवविषयक 
उत्तर है। “अन्यत्र घर्मात्‌” ( कठो. १२१४ ) यह ब्रह्मविषयक प्रश्न एवं “हन्त त इदं 
प्रवक्ष्यामि” ( कठो. २।५।६ ) यह ब्रह्म के विषय में उत्तर है ]। 

संशय--तीनों की समान चर्चा से संशय हो जाता है कि यहाँ अत्ता ( भक्षक ) अग्नि 
है ? या जीव ? अथवा ब्रह्म ? भोकतृत्व और संहतूंत्व में से लोक में ओदनादि भोग्य पदार्थ की 
प्रसिद्धि को लेकर भोवतृत्व ही पहले बुद्धि में अवस्थित होता है और उसके पश्चात्‌ संहतृत्व 
स्मृति-पथ में आता है। न्‍ 

पूर्वपक्ष-प्रक्रान्त अत्ता भोक्ता सवेथा जीव ही है, क्योंकि “न जायते स्रियते” (कठो- 
१२१८ ) इत्यादि से उसी की स्तुति की जाती है, संहार ( प्रलय ) काल में भी संस्कार 
मात्रेण उसकी अवस्थिति मानी जाती है। जीव में दुरजञानता उसकी सुक्ष्मता के कारण है, 
फलतः जीव ही यहाँ अत्तुत्वेन उपास्य है। यदि संहर्त्ता को अत्ता माना जाता है, तब अग्नि 
को अत्ता कहना होगा, क्योंकि “अग्निरन्नादः” ( बृह. उ. १४६ ) इत्यादि श्रुतियों में वेसा 
ही अभिहित है । 

सिद्धान्त-- यहाँ अत्ता ( भक्षक ) ब्रह्म है; क्योंकि “उभे यस्योदनः” “मृत्युय॑स्थोप- 
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, स्थावरजक्ञमं स॒त्यूपसेचनमिहाद्रत्वेन प्रतोयते, तादशस्य चाद्यस्य न परमात्मनो<न्यः 
कात्स्यनात्ता संभवति। परमात्मा तु विकारजातं संहरन्‌ सव्मत्तीत्युपपद्यते । 
नन्विह चराचरग्रहणं नोपलभ्यते, कर्थ सिद्धवच्चराचरग्रहण हेतुत्वेनोपादीयते ? नेष 
दोष$, स॒त्यूपसेचनत्वेन सर्वेस्य प्राणिनिकायस्य प्रतीयमानत्वाद्‌ , ब्रह्मक्षत्रयोश्र प्राधा- 
न्यात्पदशनाथेत्वोपपत्तेः। यत्तु परमात्मनोउपि नात्तुस्वं संभवति, “अनइनन्नयोउभि- 
चाकशीति' ईत दर्शनादिति । अज्रोच्यते - कर्मफलभोगस्य प्रतिषेघकमेतद्शनं, तस्य 
संनिहितत्वात्‌। न विकारसंहारस्य प्रतिषेधकं, स्ववेदान्तेषु खष्टिस्थितिसंहारकारण- 
स्वेन ब्रह्मणः प्रसिद्धत्वात्‌ । तस्मात्परमात्मेबेहात्ता भवितुमह॑ंतीति )। ९ ॥ 
हि भामती 

जोवस्य भोगायतनतया तत्साधनतया व काय्यंकरणसद्भातः स्थितः, न तह्॒मोंदनः । नह्योदनों भोगायतर्नं, 
नापि भोगसाधनम्‌, अपि तु भोग्पः । न च भोगायतनस्य भोगसाधनस्य वा भोग्यत्वं मुख्यम्‌ ॥ न चात्र 
मृत्युवप्सेचनतया कहुप्यते। न च जीवस्य कार्य्यंकरणसद्धातो ब्रह्मक्षस्त्राविरपो भचय!, कस्यचित्‌ 
क्ररसस्वस्य व्याप्नादेः कश्िड्भूवेतु, न॒ तु सबं: स्वस्थ जोवस्य । तेन ब्रह्मक्षत्त्रविषयमषि जीवस्थात्तुत्वं 
न व्याप्नोति किमज्भ पुनमृत्यूपसेचनप्रासं चराचरम्‌ । न चौदनपदात्‌ प्रथमावगतभोग्यश्वानुरोधेन यथा- 
सम्भवमत्तृत्वं योज्यत इति युक्तम्‌ । नह्योदनपद श्रुत्या भोग्यत्वमाह, किन्तु लक्षणया ।न च लाक्षणिक- 
भोग्यत्वानुरोधेत & मृत्युयंस्योपसेचनम्‌ इति & च & बह्माक्षत्त्रं च इति & श्रुतों सद्भोचमहंतः | न 
च॒ ब्रह्मक्षत्रे एवात्र विवक्षिते । मृत्यूपसेचनेन प्रोणभन्मात्रोपस्थापनात्‌ । प्राणिषु प्रधानस्वेन च ब्रह्म क्षत्त्रो- 


पन्यासस्योपपत्ते: । अन्यनिवृत्ते रशाब्दत्वात्‌, अनर्थत्वाच्च । तथा च चराचरसंहतुंस्व॑ परमात्मन एव, 


भामती-व्याख्या . 

सेचनः”--इस प्रकार चर और अचरात्मक समस्त प्रपच्च का भोग्य ( भक्ष्य ) कोटि में ग्रहण 
किया गया है। वह यदि जीव का भोगायतन ( भोग-साधन ) रूप भोग्य है, तब वह ओदन 
के समान मुख्य भोग्य नहीं होगा, क्योंकि चराचरात्मक जगत्‌ जीव का न तो भोगायतन है 
और न भोग-साधन । यह जो मुख्य भोग्यत्व का सम्पादन करते हुए कहा गया कि ब्रह्मक्षत्रोप- 
लक्षित सभी छागादि शरीरों का जीव भोक्ता है, वह कहना संगत नहीं, क्योंकि वेसा भोक्ता 
तो कोई नितान्‍्त क्रूर सिह, व्यात्नादि ही हो सकता है, सभी जीवों के भक्षक सभी जीव नहीं 
हो सकते । जब कि समग्र ब्राह्मण और क्षत्रिय-वर्ग ही सबका भोग्य नहीं हो सकता, तब भला 
मृत्युरूप उपसेचन से उपलक्षित समस्त चराचर जगत्‌ किस जीव का भोग्प होगा ? 

यह जो कहा गया कि यहाँ संहायंत्व की अपेक्षा भोग्यत्व की प्रथमतः उपस्थिति 
“ओदन' पद के प्रभाव से होती है, भोग्यत्व के द्वारा जो भोक्त॒त्व प्रतीत होता है, उसके 
अनुसार “ब्रह्म! और (क्षत्र” पद समस्‍ल्‍्त चराचार के उपलक्षक न होकर उपभोग-योग्य केवल 
छागादि का उपस्थापक है । वह कहना भी युक्ति-युक्त नहीं, क्योंकि 'ओदन” पद भोग्यत्व का 
बोधक अभिधा वृत्ति से नहीं किन्तु लक्षणा के द्वारा ही होता है। लाक्षणिक भोग्यत्व के 
अनुरोध पर “मृत्युयंस्योपसेचनम्‌”, एवं “ब्रह्म च क्षत्रं च”--इन पदों की शक्ति या शक्यार्थ 
का संकोच नहीं किया जा सकता | केवल ब्राह्मण और क्षत्रिय ही यहाँ विवक्षित नहीं, अपितु 
मृत्यूपसेचन के द्वारा समस्त प्राणियों की उपस्थिति विवक्षित है अतः प्राणियों में प्रधान 
होने के कारण ब्राह्मण और क्षत्रिय का उपन्यास ८क्ति-संगत हो जाता है। जैसे “पश्च 
पञ्चनखा भक्ष्या:” ( बाल्मी. रा. कि. १७।३९ ) यह वाक्य परिसंख्या विधि होने के कारण 
शष्क, शल्यकि, गोधा, खड़गी (गेंडा ) और कुमं--इन पाँच नखवाले पाँच प्राणियों से 
अतिरिक्त पञ्च नखवाले मनुष्य एवं वावरादि प्राणियों की भ्रक्षणीयता का निवत्तंक है, 
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प्रकरणाच्च ॥ १० ॥ 
इसश्व परमास्मैवेहाउत्ता भवितुमह॑ति, यत्कारणं प्रकरणमिदं परमात्मनः, न 
जायते प्रियत वा विपश्चित' ( काठ० १।२।१८ ) इत्यादि । प्रक्ृतग्रहणं च न्‍्याय्यम्‌। 
'क इत्था वेद यत्र सः' इति च दुर्विज्ञानत्वं परमात्मलिज्ञम्‌ || १० ॥ 
+<-बकेककछक, 
(३ गुहाधिकरणम्‌ । स्ू० ११-१२ ) 
गुहां प्रविशवात्मानौ हि तददशनात्‌ ॥ ११ ॥ 
कठबरलीष्वेच पठ्यते-'ऋतं पिबन्ती खुकृतस्य लोके गुहां प्रविष्ो परमे 
पराधे । छायातपौ ब्रह्मचिदो वद्न्ति पश्चाग्नयो ये च त्रिणाचिकेताः | क्ाठ० १।३।१ ) 
इति । तत्र संशयः-किमिह बुद्धिजोबी निर्दिष्ठो, उत जीवपरमात्मानाबिति। यदि 
* भामती 
नाग्ने,, नापि जीवस्थ | तया च & न जायते ख़ियते वा विपश्चिव्‌ इति &। ब्रह्मण: प्रकृतस्थ न॑ हान॑ 
भविष्यति & क हत्या वेद यत्र सः इति ७ घ दुर्जझानत्वमुपपत्स्थते । जीवस्थ तु सबंलोकप्रसिद्धस्थ न 
दुर्शानता । तस्मादत्ता परमास्मेवेति सिद्धमू ॥ १० ॥ 


-+पककपदुद)क-- 


संशयमाह - & तत्र इति &। पृव॑पक्षे प्रयोजनमाह & यदि बुद्धिजीवों इति # | सिद्धान्ते 





भामती -व्याख्या 
वैसे ही “ब्रह्म च क्षत्रं चोने भवत ओदनः” --यह वाक्य भी ब्राह्मण ओर क्षत्रिय से भिन्न 
प्राणियों की भोग्यता ( भक्षणीयता ) का निवरतंक क्‍यों न मान लिया जाय १ इस प्रश्न का 
उत्तर यह है कि प्रत्येक पद की स्वार्थ में शक्ति होती है, अन्याथं की निवृत्ति उसका शक्‍्यार्थ 
नहीं । अन्यार्थ की निवृत्ति यहाँ अनर्थक भी है, क्योंकि हृष्ान्त में मनुष्यादि के भक्ष्यत्व 
को निवृत्ति न होने पर “न हिस्यात्‌ सर्वा भूतानि” (म. भारत, बन. २२१२३४ ) इस 
शात्नर का बाध प्रसक्त होता है, उसका निवारण जेसे “पञच पञ्चनखा भक्ष्या:” इस परिसंख्या 
का विशेष प्रयोजन है, वैसे “ब्रह्म च क्षत्र चोमे भवत ओदनः:”--यहाँ अन्यनिवृत्तितरक 
परिसंख्या विधि मानने पर कोई विशेष प्रयोजन सिद्ध नहीं होता। सिद्धान्त में संहतृत्वरूप 
भोकतृत्व विवक्षित है, चराचरात्मक से प्रपअच का संहर्तृत्व ब्रह्म में ही श्रुति-सिद्ध है-- 
“तत्प्रयन्त्यभिसंविशन्ति च” ( तै. उ ३।१ )। अग्नि और जीव में सर्वसंहतुंत्व सम्भव नहीं। 
प्रकृत में “न जायते ख्रियते वा कदाचन” ( कठो. १२१८ ) इत्यादिरूप से ब्रह्म प्रक्रान्त हैं; 
अत: ब्रह्म में स्व प्रपञच के लयाभिधान से प्रकृत की हानि भी नहीं होती | “क इत्या बेद 
यत्र सः”--इस प्रकार की दुर्शानता भी ब्रह्म में समऊजस होती है. अग्नि और जीव त्तो 
लोक-प्रसिद्ध ही है. उनमें दुर्जानता का प्रतिपादन संगत नहीं । फलतः यहाँ ब्रह्म ही भत्ता 
सिद्ध होता है ॥ ९-१०॥ 
>-«0$840७-. 

संशय--ऋतं पिबन्तो सुकृतस्य लोके गुहां प्रविष्टी परमे परार्घे । छायातपौ ब्रह्मविदो 
वर्दन्ति, पञ्चाग्नयो ये च त्रिणाचिकेता:” ( कठो. १।३१ । । यहाँ सन्‍्देह होता है कि क्‍या 
“ऋतं पिबन्तौ' इत्यादिरूपेण बुद्धि और जीव निर्दिष्ट हैं? अथवा जीव और ब्रह्म ? पूव॑ पक्ष 
के अनुसार यदि बुद्धि और जीव का निर्देश माना जाता है, तब बुद्धि का प्राधान्य होने के 
कारण काये ( शरीर ) और करण ( इन्द्रियों) के समूह से भिन्‍न जीव प्रतिपादित होता 
है, वह भी प्रतिपादनीय है, क्योंकि 'यिय॑ प्रेते विचिकित्सा मनुष्येडस्तीत्येके नायमस्तीति चेके । 
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बुद्धिजीबो, ततो बुद्धिप्रधानात्कायंकरणसंघाताहिलक्षणा जीचः प्रतिपादितो भवति ।, 
तद्पीह प्रतिपादयितव्यं, “येयं प्रते विचिकित्सा ,मनुष्ये3स्तोत्येके नायमस्तीति 
चेंके | एतद्धि्यामचुशिष्टस्त्वयाहं वराणामेष वरस्तृतीयः ॥' ( काठ० ११२० ) इति 
पृष्टत्वात्‌। अथ जीवपरमात्मानी ततो जीवाह्विलक्षणः परमात्मा प्रतिपादितो भवति। 
तदपीह प्रतिपादयितव्यम्‌ , अन्यत्र धरमोदनन्‍्यत्राधमांदन्यत्रास्मात्कताकृतात्‌। अन्यत्र 
भूताचह्व भव्यात्य यक्तत्पद्यसि तद्धद्‌ ॥' (काठ० १।२।१४) इति पृष्ठत्वात्‌ । अत्ञाहाक्षेप्ता- 
उभावष्येतो पक्षो न संसवतः । कस्मात्‌ ? ऋतपानं कमफलोपभोगः, 'खुकुतस्थ छोके! 
इति लिज्ञात्‌। तच्चेतनस्य क्षेत्रश्नस्य संभवति, नाचेतनाया चुद्ध:। 'पिबन्तो' इति च 
द्विवचनेन द्वयोः पानं॑ दर्शयति श्रुतिः। अतो बुद्धिक्षेत्रक्षपक्षस्तावन्न संभवति | अत 
एव क्षेत्रक्षपरमात्मपक्षो<डपि न संभवति, चेतने5पि परमात्मनि ऋतपानासंभवात्‌ | 
“अनइनस्तन्यो डभिचाकशीति' ( मु" ३११) इति मन्‍्त्रवर्णादिति। अन्रोच्यत- नेंष 
दोषः, छत्रिणो गच्छन्तोत्येकेनापि छत्रिणा बहनां छत्रित्वोपचारदशनात्‌। एवमेके- 


नापि पिबता द्ौ पिबन्ताबुच्येते। यद्धा-जीवस्तावत्‌ पिबति, ईश्वरस्तु पाययति । 


भामती 
प्रयोज़नमाह # अथ जोवपरमात्मानों इति & । औत्सगिकस्य मुख्यताबलात्‌ पृव॑सिद्धान्तपक्षासम्भवे 
पक्षान्तरं कल्पयिष्यत इति मन्वानः संशयमाक्तिपति & अत्राह आक्षेप्तेति & । ऋतं सत्यमवध्यम्भावोति 


याबत्‌ । समाघत्ते & अत्रोच्यते इति &। आध्यात्मिकाधिकारादन्यों तावत्पातारावशक्यों कल्पयितुम्‌ । 


भामती-व्याख्या 

एतद्‌ विद्यामनुशिष्टस्त्वयाहं वराणामेष वरस्तृतीय/” ( कठो. ११२० ) इस प्रकार जीव की 
ही जिज्ञासा प्रस्तुत की गई है। सिद्धान्त-पक्ष के अनुसार जीव और ब्रह्म का निर्देश मानने 
पर जीव से भिन्न ब्रह्म प्रतिपादित होता है। वह भी यहाँ प्रतिपादनीय है, क्योंकि “'अन्यत्र 
धर्मादन्यत्राधर्मादन्यत्रास्मात्‌ कृताकृतात्‌ । अन्यत्र भूताच्च भव्याच्च यत्‌ तत्पश्यसि तद्‌ वद” 
( कठो. १।२।१४ ) इस प्रकार ब्रह्म भी जिज्ञासित है । 

आक्षेप-पदार्थो के औत्सगिक ( स्वाभाविक ) सामथ्य को देखते हुए पृव्वेपक्ष और 
सिद्धान्त पक्ष दोनों सम्भव नहीं, अत: तृतीय पक्ष की कल्पना करनी होगी-ऐसा समझ- कर 
आक्षेपवादी उक्त संशय पर आक्षेप करता है--“अत्राहाक्षेत्वा उभावप्येतौ पक्षौ न सम्भवतः”। 
पुव॒पक्ष ( बुद्धि और जीव में कमंफलभोक्तृत्व ) असम्भव इस लिए है कि ऋत रूप ( सत्य 
या.अवश्यंभावी ) कम-फल का पान-कतृंत्व ( भोक्तृत्व ) केवल जीवरूप चेतन में निसगं-सिद्ध 
है, जड़रूप बुद्धि में नहीं, अतः उन दोनों के लिए “ऋतं पिबन्ता” ऐसा द्विवचन का निर्देश 
क्योंकर सम्भव होगा ? इसी प्रकार सिद्धान्त-पक्ष के अनुसार जो ब्रह्म में कम-फल-भोक्‍्तृत्व 
प्रतिपादित है, वह सम्भव नहीं, क्योंकि उसमें वह निषिद्ध है-- “अनश्नन्नन्‍्यो5भिचाकशीति” 
( मुण्ड. ३११ ) । 

आक्षेप का परिहार--कथित आक्षेप संभव नहीं, क्योंकि यद्यपि बुद्धि और जीव-- 
इन दोनों में से केवल जीव ही भोक्ता है, जड़ होने के कारण बुद्धितत्त्व को भोक्ता नहीं कह 
सकते । इसी प्रकार जीव और ब्रह्म-इन दोनों में से भी एक केवल जीव ही भोक्ता है, ब्रह्म 
नहीं, क्योंकि असज्भ होने के कारण उसको भोक्ता नहीं कहा जा सकता--“अनश्नन्नन्यो5- 
भिचाकशीति” । तथापि ज॑से छत्री ( छाता-धारी ) व्यक्ति के साथ अच्छत्री व्यक्तियों में भी 


, छत्रित्व-व्यवहार होता है--छत्रिणो यान्ति। वैसे ही कर्म-रस-पान-कर्त्ता ( जीव ) पुरुष 


के साथ बुद्धि और ब्रह्महप अभोक्ता पदार्थों में भोक्तृत्व-व्यवहार हो जाता है--'ऋतं 





५] पिबतो त्रह्मत्यम्‌ ] हिन्दीसद्दितमामतोसंवलितम्‌ २८१ 
पाययन्तपि पिबतीत्युच्यते, पाचयितर्यपि पकक्‍तृत्वप्रसिद्धिदशनात्‌-। बुद्धिक्षेत्रशपरि- 
अरहो5पि संमवति, करणे कतृत्वोपचारात्‌ | पधांसि पचन्तीति प्रयोगद्शनात्‌ । 
न चाध्यात्माधिकारे<न्यो कौचिद्‌ द्ाजृतं पिबन्तौ संभवतः । तस्माद्‌ बुद्धिजीयो स्यातां, 
जोवपरमात्मानौ वेति संशयः। कि तावत्पाप्त ? बुद्धिक्षेत्रञावित। कुतः ? 'गुहां 
भामती 
तबिह बुद्धेरचेतन्येन परमात्मनश्च भोकतृत्वनिषेधेन जोवास्मेवेंकः पाता परिश्षिष्यत इति सृष्टीर्पदघाती- 
तिबदू द्विवचनानुरोधादपिवस्संसूष्टतां स्वाथंश्य पिवच्छब्बो लक्षयन्‌ स्वांमजह॒न्नितरेतरयुक्तपिबदपिबत्परी 
भवतीत्यर्थ: । अस्तु वा मुख्य एव, तथापि न दोफ़ इत्याह ७ यद्वा इति & । स्वातन्त्रवलक्षणं हि. कतृंस्व 
तज्च पातुरिव पाययितुरप्यस्तीति सोइपि कर्त्ता । अत एव चाहु; “यः कारयति स करोत्येव इति ।”” एवं 
फरणस्यापि स्वातम्त्रथविवक्षया फथज्ित्कतुंश्वं, यथा काष्ठानि पचन्तीति । तस्मान्मुख्यत्वेः्प्यविरोध इति । 
तदेव॑ संधयं समाधाय पूब॑पत्त गृह्दाति & बुझ्धिक्षेत्रज्ञो इति & । 
नियताधारता बुद्धिजीवसम्भविनी नहि। 
क्लेशात्‌ कल्पयितु युक्ता सबंगे परमात्मनि ॥ 
;(। भामती-व्याख्या 
पिबन्तो'। 'छत्रिणो यान्ति'--इस लोकिक न्याय के लिए याज्ञिक-पद्धति में “'सृष्टीरपदधाति” 
( तै. सं. ४३४७ ) यह उदाहरण प्रस्तुत किया जाता है [ भूमाधिकरण (जे. सू. १४१७) 
में कहा गया है कि अग्निचयन कर्म करने के लिए जिन इंटों के द्वारा स्थण्डिल ( चबूतरा ) 
बनाया जाता है, उनका यज्ञ-मण्डप में ही निर्माण किया जाता है और स्थण्डिल चुनते समय 
अन्‍्त्रों का उच्चारण करते रहते हैं। सृजतिपद-घटित “ब्रह्मासृज्यत, भृतान्यसृज्यत” ( ते, सं. 
४॥३।१०।१ ) इन मन्त्रों के द्वारा चुनी जानेवाली इंटों को 'सूष्टि” पद से अभिहित किया जाता 
है । सृष्टिसंज्ञक इंटों में वे इंटें भी सम्मिलित कर ली जाती हैं, जिनकी सृष्टि संज्ञा नहीं, सृष्टि 
भर असूष्टि इष्टिकाओं में 'सृष्टीस्पद्धाति'-ऐसा व्यवहार वेसे हो हो जाता है, जैसे छत्री 
ओर अच्छत्री पुरुषों में छत्रिणों यान्ति--ऐसा व्यवहार लोक-प्रसिद्ध है ]। उसी प्रकार कंम॑- 
जनित फलों के रस का पान करनेवाले व्यक्तियों के समूह में पान न करनेवाले बुद्धितत्त्व और 
ब्रह्म का भी समावेश हो जाता है। अथवा बुद्धिह्प करण में वैसे ही कतृंत्व का व्यवहार 
हो जाता है, जैसे लोक में 'एंधांसि पचन्ति'-- ऐसा व्यवहार । इस अध्यात्म ( शरीर-सम्बन्धी 
पदार्थों पर विस्तृत प्रकाश डालनेवाले उपनिषत्‌ ] शास्त्र में कमं-रस पान करनेवाला अन्य 
कोई जोड़ा तो हो नहीं सकता, होगा तो बुद्धि और जीव या जीव और ब्रह्म का जोड़ा हो 
सकता है। 'पिबत्‌” पद अजत्स्वार्थ लक्षणा के द्वारा दोनों का बोधक हो जाता है। ब्थवा 
लाक्षणिक पातृत्व को छोड़ कर मुख्य पातृत्व का ग्रहण किया जा सकता है--इसका प्रकार 
बताते हुए भाष्यकार कहते हैं--'यद्वा जीव: पिबति, ईश्वरस्तु पाययत्ति” । पान क्रिया का 
स्वातस्त्यरूप कतृंत्व जैसे पान करनेवाले व्यक्ति में रहता है, वैसे ही पान करानेवाले व्यक्ति 
में भी रहता है, अत एव “य: करोति, स कारयति' “-ऐसा छौकिक न्याय प्रसिद्ध है। 
बुद्धिछ्प करण में पान की कतुंता का व्यवहार कहा जा चुका है, अतः यदि मुख्य पातृत्व 
विवक्षित है, तब भी कोई अनुपपत्ति नहीं । 
पूर्व पक्ष-संशय की उपपत्ति करने के अनन्तर पूब॑पक्ष प्रस्तुत किया जाता है--''कि 
तावत प्राप्तम्‌ ? बुद्धिक्षेत्रज्ञाविति । 
नियताघारता बुद्धिजीवसम्भविनी न हि। 
क्लेशात्‌ कल्पयितु युक्ता सवंगे परमात्मनि ॥ 
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प्रविष्ी इंति विशेषणात्‌। यदि शरीरं ग्रुह्य, यवि वा हृदयं, उमयथापि बुद्धिक्षेत्रक्नी 
शुद्दां प्रविष्टाडुपपद्चेते। न च सति संभवे सर्वंगतस्य ब्रह्मणो विशिष्टदेशत्वं युक्त 
कर्पयितुम्‌ | 'खुछतस्थ लोके' इति च कमंगोचरानतिक्रमं दृशंयति | परमात्मा तु न 
सुछृतस्थ वा दुष्छृतस्य वा गोरे वर्तते; 'न कमेणा बर्धते नो कनीयान! इति भुतेः | 
“छायातपौ! इति च चेतनाचेतनयोर्निदश उपपद्यते; छायातपवत्परस्परचिलक्षणत्वात्‌ । 


तस्माद्‌ बुद्धिक्षेज्ञाविदोच्येयातामित्येवं प्राप्ते ब्रुमः -चिज्ञानात्मपरमात्मानाविद्ोच्ये- 


भामती 
न चर पिवन्ताबितिवलत्प्रविष्धदमपि लाक्षणिकं युक्त, सति मुख्याथ॑त्वे लाक्षणिकाधंत्वायोगात्‌ । 
बुद्धिजोवयोश्र गुहाप्रवेक्षोपपत्तेः । अपि च॒ सुकृतस्य छोक इति सुकृतलोकव्यवस्थानेन कर्मंगोचरानतिक्रम 
उत्तः । बुद्धिजीवो व कर्ंगोचरमनतिक्रान्तो । जीवो हि भोकतुत॒या बुद्धिक्ष भोगसाघनतया घर्मस्थ गोचरे 
स्थितो, नतु ब्रद्म। तस्यातवायत्तत्वात्‌ । किन्ल छायातपाबिति तमःप्रकाशाबुक्तो | न व जीवः 
परमात्मनो5भिप्नस्तम?, प्रकाशरूपस्वात्‌ । बुद्धिस्तु जडतया तम इति शक्योपदेष्टुमू । तस्माद्‌ बुद्धिजीवा- 


थत्र कब्येते । तत्रापि प्रेते विचिकित्सापनुत्तये बुद्धेभेदेन परलोकी जीवों वरशनोय इति बुद्धिरुच्यते । 
2-2 ३-2002% किलर स्व ब अपर 


भामती - व्याख्या 

कमें-फल-भोक्ता व्यक्तियों का जो. विशेषण दिया गया है--“गुहां प्रविष्टो” ( कठो. १३९ )। 
वहाँ 'युहा' पद से चाहे स्थल शरीर का ग्रहण किया जाय, चाहे हृदय का, उभयथा गुहारूप 
नियत ( परिच्छिन्न ) देश की आधारता बुद्धि और जीव में ही सम्भव है, परमात्मा में उसकी 
कल्पना करनी, युक्ति-युक्त नहीं, क्योंकि वह स्वत्रग ( व्यापक ) है किसी एंकदेश में रहनेवाला 
( परिच्छिक्न ) नहीं । 'पबन्तो' पद लाक्षणिक ( जीव और ब्रह्म-इन दोनों का लक्षक ) है, 
बैसे ही “गुहाँ प्रविष्टो/--यह भी उभय का रक्षक है?- ऐसा नहीं कह .सकते, क्योंकि 
गुख्याथंकत्व का असम्भव हो जाने पर ही किसी पद को लाक्षणिक माना जाता है, बुद्धि 
और जीव को लेकर जब "प्रविष्टो' पद मुख्यार्थंक हो जाता है, तब उसे ब्रह्म का रक्षक 
मानने की आवश्यकता नहीं । दूसरी बात यह भी है कि “ऋतं पिबन्ती सुकृतस्य लोके” 
(कठो. १।३।१) इस मन्त्र के सुक्ृतः पद का यद्यपि उपनिषज्धाष्य में भाष्यकार ने 'ऋत' पद 
के साथ अन्वय करते हुए कहा है--“सुकृतस्थ स्वयंक्ृतस्य कमंण ऋतमिति पूर्वेण सम्बन्धः? 
( काठक-भाष्य पृ. ५९ ), किन्तु यहां 'सुकृतस्य छोके' ऐसी लेख-भज्ी से 'सुक्ृर” पद का 
“छोक' पद के साथ अस्वय प्रतीत हो रहा है । तथापि 'सुक्ृत' पद का उभयत्र अच्बय माना जा 
सकता है । 'धुकृतस्य छोके' का अथं है-- स्वयंक्ृतस्य पूवंकमंण: फलभूते5स्मित्‌ शरीरलक्षणे 
छोके” | इससे ऋत-पान करनेवालों के साथ कर्म का अटूट सम्बन्ध प्रतिपादित होता है, अतः 
ऐसे पान-कर्त्ता बुद्धि और जीव ही हो सकते हैं, क्योंकि जीव कर्त्ता और भोक्ता है एवं बुद्धि 
तत्त्व भोग का साधन। ब्रह्म वैसा नहीं हो सकता, क्‍योंकि वह कर्म के अधीन नहीं 
जैसा कि श्रुति कहती द्ै--“न कर्मंणा वर्घ॑ते नो कनीयान्‌” ( कौ. ब्रा, उ. ३॥९ ) । इसी प्रकार 
“छायातपौ” शब्द के ढ्वारा अन्धकार और प्रकाश अभिहित हैं । जीव और ब्रह्म में से जीव 
को अश्धकाररूप नहीं कहा जा सकता, क्योंकि वह प्रकाशस्वरूप ब्रह्म से अभिन्न माना जाता 
है, बुद्धि जड़ होने के कारण अन्धकाररूप कही जा सकती है, अतः उक्त श्रुति में 'पिबन्तो' 
पद के द्वारा बुद्धि और जीव का प्रतिपादन किया जाता है। बुद्धि का प्रतिपादन किस लिए ? 
इस प्रश्न का उत्तर यह द्वै कि मरने के पश्चात्‌ जो आत्मा की सत्ता और असत्ता का सनन्‍्देह 
होता है, उसकी निवृत्ति करने के लिए बुद्धितत््व से भिन्न परलोकगामी जीव का स्वरूप 
दिखाना आवश्यक है, अतः बुद्धि का ग्रहण किया गया है । 





पिबतो ब्रह्मत्वम ] हिन्दोसद्वितमामतौसंवर्लितम्‌ रै८ई 


यशप्ताम्‌। कस्मात्‌ ? आत्मानौ दि ताबुभावषि चेतनो समानस्वभावो। संख्याभ्वणे 
पर समानस्वभावेष्वेष लोके प्रतोतिदश्यतते । अस्य गोर््धितीयो:सन्वेष्वव्य इत्युक्ते गौरेच 
द्वितीयो<न्विष्यते, नाभ्वः पुरुषो चा। तद्ह ऋतपानेन लिक्लेन निश्चिते विज्ञानात्मनि 
द्वितीयान्वेषणाय समानस्वभावश्चेतनः परमात्मैव प्रतीयते। ननूक्त गुद्दाहितत्ववशंनान्न 
परमात्मा प्रत्येतव्य इति गुहाहितत्वदशेनादेव परमात्मा प्रत्येतव्य इति बदामः । 
गुहाहितत्वं तु भ्रुतिस्मतिष्वसकृत्परमात्मन एव दृश्यते-गुद्दाहितं गहरेष्ठं पुराणम' 
( काठ० १२।१२ ) यो वेद्‌ निद्धितं ग्रुहायां परमे ब्योमन' ( तै० २११) “आत्मान- 
मन्ध्रिच्छ गुद्दां प्रविष्टम? इत्याद्यासु | सर्वगतस्यापि ब्रह्मण उपल्ब्ध्यर्थों देशविशेषो- 
पदेशो न विरुध्यत इत्येतदप्युक्तमेच। छुछतलोकवर्तित्वं तु ऊत्रित्ववदेकस्मिन्नपि 
भामती 
एवं प्राप्तेडभिधोयते -- 
ऋतपानेन जोबात्मा निश्चितोःस्य द्वितीयता । 
ब्रद्मणेब सरूपेण न तु बुद्धपा विरूपया ॥ 
प्रथम॑ सद्बितीयत्वे. ब्रह्मणोप्वगते सति । 
गुहाअ्रयत्व॑ चरसं॑ व्याख्येयंम्विरोधत: ॥॥ 
गोः सद्ठितोयेत्युक्ते सजातीयेनेव गवान्तरेणावगम्पते, न तु विजातोयेनाइबादिना । तबिह लेतनो 
जोबः सरूपेण चेतनान्तरेणेब ब्रह्मणा सद्वितीयः प्रतीयते, न श्वचेतनया विरूपया बुद्धघा । 
पिबन्तावित्यन्न प्रथममवगते श्रह्मणि तबनुरोधेन धरम गुहाभ्रयत्वं शालप्रामे हरिरितिवंदू व्याल्येयम्‌ । 
बहुल हि गुहाभ्यस्ब॑ मह्मणः भुतय आहुः । तविवमुक्त ७तहृर्शनाविति& । तस्य श्रह्मणो गुहाभ्रयत्वस्थ 
भामती-व्याख्या 
खिद्धान्त-- 
ऋतपानेन जीवात्मा निश्चितोः्स्य द्वितीयता । 
ब्रह्मणेव सहूपेण न तु बुद्धथा विरूपया।॥ १॥ 
प्रथमं सद्वितीयत्वे ब्रह्मणाउगते सति। 
गुहाश्रयत्व॑ चरम॑ व्याख्येयमविरोधत: ॥ २॥ 
ऋत पान करनेवाला ( कम॑-फल-भोक्ता ) जीव है--यह तथ्य तो निश्चित है, उसमें 
“ऋतं पिबन्तो?--यहाँ द्विवचन के द्वारा प्रतिपादित जो द्वितोयता है, उसकी निष्पत्ति ब्रह्म 
को लेकर ही होतो है, बुद्धि को लेकर नहीं, क्योंकि ब्रह्म जीव के समानरूप का ( चेतन ) 
ओर बुद्धि विरुद्धरूप की ( जड़ ) है। लोक में भी *इयं. गौ: सद्वितीया'--ऐसा कहने परः इस 
गो में सद्चितीयता दूसरी गो को लेकर ही मानी जाती है, गदंभादि को लेकर नहीं, क्योंकि 
दूसरी गौ इस गो को सजातीय और गरदंभादि विज।तीय हैं। फलत:ः “ऋतं पिबन्तौ”-- यहाँ 
द्विवचन की उपपत्ति के लिए जीव के साथ ब्रह्म को जोड़ा जा सकता है, क्योंकि “न जायते 
ज्रियते वा विपश्चित्‌” ( कठो. १२१८ ) इत्यादि पू्व॑ वाक्‍्यों के द्वारा प्रतिपादित ब्रह्म में ह्वी 
गुहाश्रयत्व का वैसे हो अन्वय किया जा सकता है, ज॑से शालग्राम में हरि का। “गुहाद्वितं 
गह्नरेष्ठं पुराणाम” (कठो. १३१२ ), “यो वेद निहित गुहायाम्‌” (तै. उ. २॥१ ), 
“आत्मानमस्विच्छ गुहां प्रविष्टम्‌” इत्यादि अनेक श्रौत-वाक्यों में गुहाश्चित ब्रह्म का प्रतिपादन 
किया गया है--इस तथ्य को सूचित करने के लिए सूत्रकार ने कहा है--“तद॒शंनातु” (ब्र. सू 
१२११ ) । 'तदृशंनात्‌” का अथे है--'तस्य (ब्रह्मणः) श्रुतिषु गुहाश्रयत्व दरश्शनातु” । जब कि 
पृ वाक्‍्यों में ब्रह्म का दर्शन प्रस्तुत किया गया है, तब “सुक्ृतस्य लोके”--इत्यादि परवर्ती 





२८७ ब्रह्मसञ्नशाइ्लरभाष्यम्‌ [भ. १ पा. २ ख्‌. १२ 


घतेमानमुभयोरविरुद्म्‌ू।  छायातपावित्यप्यविरुद्धम्‌ू। छायातपवत्परस्परविलक्षण- 
त्वात्ससारित्वासंसारित्वयोः । अविद्याकृतत्वात्संसारित्वस्य,  पारमार्थिकत्वाच्चा- 
संसारित्वस्य । तस्मादधिज्ञानात्मपरमास्मानो गुहां प्रविष्ठो गृहाते | ११॥ 

कुतश्य विज्ञानात्मपरमात्मानो ग्रह्मेते- 

विशेषणाश् ॥ १२॥ 

विशेषणं च विज्ञानात्मपरमात्मनोरेव सव॒ति । “आत्मानं रथिनं विद्धि शरीर 
रथमेव तु! ( का० १३३ ) इत्यादिना परेण अन्थेन रथिरथादिरूपककल्पनया विज्ञाना- 
त्मानं राथनं संसारमोक्षयोगेन्तारं कल्पयति। “सोउध्चनः पारमाप्नोति तद्धिष्णोः 
परम पद्म! ( का० १।३।५ ) इति च परमात्मानं गन्तव्यम्‌ | तथा “तं दु्ंश गूढमलु- 
प्रविष्ठ गुद्माह्वितं गहरेष्ठं पुराणम्‌। अध्यात्मयोगाधिगमेन देवं मत्वा घीरो दृषशोकों 
जहाति? ( का० १२११२  इति पूर्वस्मिन्नपि अन्ये मन्ठ्मन्‍्तव्यस्वेनेताबेब विशेषितो | 
प्रकरणं चेदं परमात्मनः । “ब्रह्मचिदों वद्न्तिः इति च वक्‍तृविशेषोषादान परमात्मप- 


रिप्रद्दे घटते । तस्मादिह जीवपरमात्मानाबुच्येयाताम्‌ । एबं एव न्‍्यायः डा खुपर्णा 


भामती 
श्रुतिषु द्शंनादिति । एवं च॒ प्रथमावगतब्रह्मानुरोधेन सुक्ृतलोकवत्तित्वमवि तस्य लक्षणया क्वचिम्ल्यायेन 
गमयितव्यम्‌ । छायातपत्वमाष जीवस्याविद्याश्रयतथा ब्रह्मृणश्र शुद्धप्रकाशस्वभावस्प तदनाभ्रयतया 
सस्तव्यम्‌ । इममेव न्‍्यायं द्वा सुपर्णेत्यत्राप्युदाहरणे कुत्वाचि 3५. सेल: & एब एव न्याय इति ७ | 


अजन्रापि कि बुद्धिजीवो उत जीवपरमसात्मानाविति सँद्व्य करणरूपाया अपि बुद्धेरेघांसि 
पच॑न्तीतिवत्‌ कर्ठृत्वोपचारादू. बुद्धिजोवाबिह पृवंपक्षयित्वा. सिद्धान्तयितव्यम्‌ । सिद्धान्तश्व 
भामती-ब्याख्या 


वाक्‍्यों में अभिहित सुकृतलोक की लाक्षणिक वृत्तिता भी ब्रह्म में छत्रिन्याय या सैध्युपधान- 
न्याय से समञ्जस हा जाती है। जीव और ब्रह्म का स्वरूपत: वंलक्षण्य दिखाने के लिए कहा 
है--“छायातपौ” । वहाँ अविद्यारूप अन्धकार का आश्रय होने के कारण जीव को छाया और 
शुद्ध स्वप्रकाशस्वरूप ब्रह्म को आतप ( प्रकाश ) कह दिया गया है ॥ ११॥ 

[ “आत्मानं रथितं विद्धि/ ( कठो० १३॥६ ) इत्यादि वाब्यों के द्वारा रथ-रथी-रूपक 
के माध्यम से अभिव्यज्ञित जीवगत गन्‍्तृत्व एवं “सोध्ध्वनः पारमाप्नोति तद्विष्णो: परमं 
पदम्‌” ( कठो. १३।९ ) इत्यादि वाकयों से प्रतिपादित ब्रह्म में गन्तव्यत्व ( प्राप्यत्व ), इसी 
प्रकार “तं दुदंश गृूढमनुप्रविष्ट॑ गुहाहित गह्नरेट्ठं पुराणम्‌ । अध्यात्मयोगाधिगमेन देव॑ मत्वा 
घीरो हृषंशोकों जहाति ॥” ( कठा. १।२।१२ | इत्यादि वाक्‍यों से कथित जीवगत मन्तृत्व 
( साक्षात्कतृंत्व ) एवं ब्रह्मनिष्ठ मन्तव्यत्वरूप ( साक्षात्क्रिमाणत्व ) आदि विशेषणों के द्वारा 
भी जीव ओर ब्रह्म हो ' गुहां प्रविष्टो” सिद्ध होते हैं | । 

इसी न्याय ( गरुह्दाधिकरण ) की योजना “द्वा र॒पर्णा सयुजा सखाया” ( मुण्ड० 
३।१॥१ ) इस उदाहरण में भी करने के लिए भाष्पकार कहते हैं--' एब न्याय: 'दवा सुपर्णा! 
इत्येयमादिष्वपि” । [यह योजना संद्धान्तिक नहीं, अपितु अभ्युपगममात्र है। छत्वा ( वैसा 
मानकरं ) जो चिन्ता ( विचार ) की जाती है, उसे क्ृत्वाचिस्ता-(विचार या अभ्युपगममात्र) 
कहा जाता है, जैसा कि श्री कुमारिल भट्ट कहते हैं--“यत्पुतः परावृत्य भाष्यकारेणोक्तम्‌-- 
“अथवा पुनरस्तु ज्ञाने धरम इत्यभ्युपेत्यवादमात्रमुः ततु पूर्बोक्त दोषपरिहारसामथ्यंप्रदशनार्थ 
छृत्वाचिन्तान्यायेनोक्तम्‌'' ( तं० वा० पृ० २८७ )। “द्वा सुपर्णा”--छस मन्त्र में भी यद्यपि 
सिद्धान्तत: जीव और ब्रह्म विवक्षित नहीं, तथापि याद उनकी विवक्षा मान ली जाय, तब 





5] पिबतो त्रह्मत्यम्‌ू).. हिन्दीसद्दितमामतीसंचलितम्‌ २८५ 


सयुजा सखाया' (मुण्ड ३।१।१) इत्येबमादिष्वपि । तत्नापि छाध्यात्माधिकाराप्न प्राकृतो 
खुपर्णावुच्येते । 'तयोरन्यः पिप्पलं स्वाद्वत्ति! इत्यद्नलिज्ञाद्विज्ञानात्मा भवति । 'अनशन- 
न्लन्यो उभिचाकशी ति! इत्यनशनचेतनत्वा भ्यां परमात्मा । अनन्तरे च अन्‍्त्रे तावेच द्रृष्ृदर- 
एव्यभावेन विशिनष्टि-'समाने वृक्षे पुरुषो निमझो5नीशया शोचति मुहामानः । जुएं यदा 
पश्यत्यन्यमीशमस्य महिमानमिति वीतशोकः (मुण्ड० २।१॥२) इति । अपर आह-'दवा 
खुपर्णा' इति नेयस॒गस्याधिकरणस्य सिद्धान्त भजते; पेज्ञिरहस्यत्राह्मणेनान्यथा व्याख्या- 
तत्वात्‌ | 'तयोरनन्‍्यः पिप्पल स्वाद्वत्तीति सत््वमनश्नन्नन्यो 3डभिचाकशीती त्यनइनन्नन्यो <- 
भिपश्यति ज्ञस्तावेतो सत्तक्षेत्रक्नो! इति | सत्त्वशब्दो जीवः, क्षेत्रक्नशब्दः परमात्मेति यदु- 
च्यते-तन्न; सत्तक्षेत्र्शब्द्यो रन्‍्तःकरणशारीरपरतया प्रसिद्धत्वात्‌ | तत्रेव च व्याख्या- 
तत्वात-'तदेतत्सत्तवं येन स्वप्नं पश्यति, अथ यो3यं शारीर उपद्र॒ष्टा स क्षेत्रश्षस्ताजेतो 
सस्‍्वक्षेत्रक्ञो? इति । नाप्यस्याधिकरणस्य पूर्वपक्ष॑ भजते । नह्त्न शारीरः क्षेत्रन्नः कतृत्व- 
भामती 
भाष्यकृता स्फोरित:। तदृशंनाविति च 'समाने वृक्षे पुरुषों निमग्नः इत्यन्न मन्‍्त्रे । न खलु 
मुख्ये कतुंत्वे सम्भवति करणे कतृंस्वोपचारो युक्त इति क्षुश्वाचिस्तामुवृधाटयति ७ अपर आह %। 
& सर्व & बुद्धि: । पड्भुते & सत््वशब्बः इति ७ | धिद्धान्ताथं ब्राह्मणं व्याचष्टे इत्यं:। निराकरोति 
& तप्न इति ७ | & येन स्वप्न पहयति इति ७ । येनेति करणमुपदिशति, -ततश्न भिम्न॑ कर्तारं 
क्षेत्ररम॒ ७ यो यं शारीर उपब्रष्टा इज्ि & । अस्तु तह्॑स्पाधिकरणस्प पुबंपक्ष एवं ब्राह्मणार्य:, वचन- 
विरोबे न्यायस्पाभासत्वादित्यत आह । & नाप्यस्थाधिकरण॑स्य पुवंपत्ञ भजते इति 9। एवं हि पूव॑पक्ष- 








मं भामती-व्याख्या में 
उसके उपपादन में गुह्धिकरण की क्षमता है, क्योंकि ] “द्वा सुपर्णा”-इस वाक्य में भी सन्देह 


किया जाता दै कि क्या यहाँ सुपर्णों ( दो पक्षियों ) के रूप में बुद्धि और जीव विवक्षित हैं? 
अथवा जीव और ब्रह्म ? जेसे एधांसि पचन्ति” ( लकड़ियां भोजन पकाती हैं ) यहाँ पाक 
के करण ( साधनीभूत ) काष्ठों में पाक-कतूंत्व का गौण प्रयोग होता है, वंसे ही बुद्धिरूप 
करण में कम फल-भोग-कतृंत्व का गौण प्रयोग मान कर बुद्धि और जीव को मोक्ता के रूप में 
प्रस्तुत किया जा सकता द्वै-ऐसे पूर्वपक्ष का जो सिद्धान्त हो सकता है, वह भाष्यकार ने 
“समाने वृक्षें पुरुषो निमग्न:”--इस मन्त्र में द्रष्टृत्व-द्रष्टन्यव्वरूप विशेषणों के माध्यम से 
स्पष्ट कर दिया है--अध्यात्मातरिकारान्त प्राक्ृतौ सुपर्णावुच्येते ।” ) 

इस सिद्धान्त की “क्ृत्वाचिन्ता' का कारण (अन|भमतता या अस्व॒रसता) दिखाते हैं-- 
“अपर आह” । 'सत्त्वं शब्द का अर्थ है-बुद्धि, अर्थात्‌ पेज्जिरहस्य नाम के ब्राह्मण में उक्त 
मन्त्र की व्याख्या करते हुए बुद्धि और जीव का कथित पक्षियों के रूप में प्रस्तुत किया है 
अतः जीव और ब्रह्म का वहाँ ग्रहण नहीं कर सकते । शद्भु|वादा उक्त ब्राह्मण ही सिद्धान्त 
के अनुगण व्याख्या करते हुए कहता है कि उक्त ब्राह्मण में 'सत्त्व' शब्द से जीव ओर क्षेत्रज्ञ! 
पद से ब्रह्म का ग्रहण क्यों न किया जाय ? उसकी इस शद्भूग का निराकरण करते हुए कहा 
गया है--तनन्‍्न'' । छोक एवं वेद में 'सत्त्व' शब्द बुद्धि एवं 'क्षेत्रझ” शब्द शारीर ( जीव ) 
के लिए प्रसिद्ध माना जाता है। उसी अर्थ॑ में उप्तकी व्याख्या भी की जाती है--'येन स्वप्न 
पश्यति, अथ यो5यं शारीर उपद्रष्टा स क्षेत्रज्ञ,, तावेतो स्त्वक्षेत्रज्ञौश पर येन' शब्द के द्वारा 
स्बप्त-दर्शन के करण (साधन) का उपदेश किया गया है । उससे भिन्‍न स्वप्न-द्रष्टा ( क्षेत्रज्ञ ) 
का निर्देश किया गया है--“यो&यं शारीर उपद्रष्टा” । उक्त ब्राह्मण को पूर्वपक्ष का उपस्थापक 
क्यों न मान लिया जाय ? इस प्रश्न का उत्तर है--“नाप्यस्थाधिकरणस्य पूर्व॑पक्ष॑ भजने ।” 
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भोक्‍ठ॒स्वादिना संसारधर्मणोपेतो विवक्ष्यते। कर्थं तहिं ? सर्वेसंसारधर्मातीतों त्ह्म- 
स्वभावश्थतन्यमात्रस्वरूपः; “अनश्नन्नन्योउभिचाकशीति,” 'अनश्नन्यो उभिपश्यति श्व० 
इति बचनात्‌ | 'तत्त्वमासः , 'झेत्रशं चापि मां विद्ध गी० १३२) इत्यादिश्रुतिस्स- 
तिभ्यथ्य । तावता च विद्योपसंहारद्शनमेवमेवाचकल्पते, 'तावेतो सत्वक्षेत्रश्ञो नह 
वा एवंविदि किचन रज आध्वंसते? इत्यादि | कर्थ पुनरस्मिन्पक्ष 'तंयोरन्यः पिप्पलं 
स्वाद्त्तीति सत्तम? इत्यचेतने सत्वे भोक्‍्ठत्ववचनमिति ? उच्यते-नेयं श्रुतिर्वेत- 
नस्य सत्तवस्य भोफत्त्वं वक्ष्यामीति प्रवृत्ता । कि तहिं? चेतनस्य क्षेत्रश्नस्याभोक्‍्त्त्व॑ 
ब्रह्मस्वभावतां च वक्ष्यामोति | तदर्थ खुखादिविक्रियावति सत्त भोक्‍्तठ्त्वमध्यारोपयति । 
इदं हि कतृत्वं भोकतृत्वं च सत्त्वक्षेत्रशयो रितरेतरस्वभावाविवककृतं कल्प्यते | परमा्थे- 
तस्तु नान्‍्यतरस्यथापि संभवति; अचेतनत्वात्सत्वस्य, अविक्रियत्वाश्न क्षेत्रश्स्य | 


अविद्याप्रत्युपस्थापितस्व॒भावत्वाश्य सत्त्वस्थ खुतरां न संभवति | तथा च अ्रुतिः- 


- भामती 
मस्य भजेत, यदि हि क्षेत्र्ले संसारिणि पयंवस्येत्‌ । तस्‍्य तु ब्ह्मरूपतायां पयंवस्यन्त पूर्वपक्षमपि 
स्वीकरीतीत्यथं: । अपि च & तावेतो सत्त्वक्षेत्रज्षो न हु वा एवंबिंदि किश्वन रज आध्वंसते इति ७। 
रजो$विद्या नाध्वंसनं न संएलेषमेवंविदि करोति । एतावतेव विद्योपसंहाराज्जोवस्य श्रह्मात्मतापरतास्य 
रक्ष्यत इत्याह्‌ & ताबता च इति । चोदयति & कर्थ पुनः इति ७ | निराकरोति ७ उच्यते - नेय॑ श्रुति: 


इति ७ । अनश्रन्‌ जीवो ब्रह्माभिचाकशोतीत्युक्ते शद्भूघेत, यदि जोचो ब्रह्मात्मा नाइनाति, क्य॑ तहांस्मिन्‌ 
भोकतुत्वावगमः, चंतन्यसमानाधिकरणं [ह भोक्तृत्वमवभासत इति । तप्निरासायाह श्रुति: & तयोरन्यः 
पिप्पल स्वाइत्ति इति 9 ॥ एतबुक्तं भवसि-नेदं भोक्तृस्व॑ जोवस्य तत्त्वतः, अप तु बुद्धि सत्ब॑ सुलाबि- 


रूपपरिणतं जितिच्छायापत्त्योपपन्नचेतन्यमिव भुडक्ते, न तु तत्वतो जीबः परमात्मा भुडक्ते। तवेतद- 


2 भामती-व्याख्या में 
उक्त ब्राह्मण-वाक्य पूर्वेपक्षपरक तब हो सकता था, जव कि वह क्षेत्रज्ञ ( संसरणशील जीव ) में 


पय॑ंवसित होता किन्तु उक्त ब्राह्मण वाक्य का पर्येवसान ब्रह्म में ही होता है, अतः वह पूव॑पक्ष- 
परक नहीं हो सकता । “ तावेतो सत्त्वक्षेत्रज्षो न हवा एवंविंदि किचन रज आध्वंसते ।” यहाँ 
“रज:” शब्द का अथे अविद्या और “आध्वंसन' का अथे संश्लेष ( सम्बन्ध ) है। फलतः विद्या 
( ब्रह्म-साक्षात्कार ) में उपसंहत ( पर्यंकसित ) होने के कारण उक्त ब्राह्मण वाक्य में जीव- 
ब्रह्माभेदपरता लक्षित होती है-'तावता च विद्योपसंहारदर्शनमेवावकल्पते” । आक्षेपवादी का 
कहना है कि 'कथं पुनरस्मिन्‌ पक्षे तथो रन्य: पिप्पलं स्वाद्कत्तीति अचेतने सत्त्वे भोक्‍्तृवचन- 
मिति”। अर्थात्‌ उक्त मन्त्र में यदि बुद्धि और जीव का ग्रहण किया जाता है, तब 
जड़भूत बुद्धि तत्त्व में कमं-फल-भोक्तृत्व क्योंकर उपप॑ंनन होगा ? इस आयश्षेप का परिहार 
किया जाता हँ--' नेयं श्रुतिर्चेतनस्य सत्त्वस्य भोकतृत्व॑ वक्ष्यामीति प्रवृत्ता” । 'अनश्ननु जीवो 
ब्रह्माभिचकाशीति: ऐसा अन्वय मानने पर यह शद्भू हो सकती थी कि “यदि जीवो ब्रह्मात्मा 
नाश्नाति, कथं तह्म॑स्मिन्‌ भोक्तृत्वावगम: ?” क्योंकि 'चेतनो5हं भोक्ताः--इस प्रकार चतन्य के 
अधिकरण -में ही भोक्तृत्व अवभासित होता है । उस शड्भूग का निरास करने के लिए शक्छ्ा की 
है--“तयोरन्यः पिप्पल॑ स्वाद्वत्ति”--इस प्रकार बुद्धिरूप प्रथम पक्षी में प्रतिपादित भोकतृत्व 
क्योंकर उपपन्न होगा ? इस शद्भूग का उत्तर जो दिया गया--“नेयं श्रुतिर्वेतनस्थ सत्त्वस्य 
भोकतृत्वं वक्ष्यामीति प्रवृत्ता” उसका आशय यह द्वै कि जो जीवगत भोकतृत्व प्रतीत होता है, 
वह तात्त्विक नहीं, अपितु बुद्धि का सत्त्वगुण सुखादिरूपेण परिणत होता दवै और बुद्धि ही 
चंतस्य पुरुष का प्रतिबिम्ब पाकर चेतन के समान होकर अपने में ( चंतन्‍्यसमानाधिकरण ) 
भोकतृत्व का अनुभव करती है, जीव तत्त्वतः ब्रह्म है, भोक्ता नहों--यह विगत अध्यास-भाष्य 
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“यत्न वा अन्यद्व स्यात्तज्ान्यो:न्यत्पश्येद! इत्याविना स्वप्नरृष्हस्त्यादिव्यवहारघद्‌- 
विद्याविषय एव क॒तृ त्वादिव्यवहारं दशेयति । “यन्न त्वस्थ सर्वमात्मेवाभृत्तत्केन क॑ 
पश्येत्‌' (बु०४५१५) इत्याविना च॑ विवेकिनः - कतृत्वादिध्यवह्ाराभाष॑ 
वशेयति ॥ ६२॥ 
( ४ अन्तराधिकरणम्‌ । खू० १३-१७ ) 
अन्तर उपपत्तेः ॥ १३॥ 

“य एषोक्षिणि पुरुषो दृश्यत पं आत्मेति होवाचेतद्स्ृतमभयमेतद्‌ ब्रह्मेति । 
तचथ्प्यस्मिन्सपिर्वोद्क वा सिश्ञति वर्त्मनी एव गच्छुति! ( छा० ४१५१) इत्यादि 
भामती 

ध्यासभाष्ये क्ृतव्याल्यानम्‌ । तबनेन छृत्वाचिन्तोदुघाटिता ॥ १२ ॥ 
नम्वन्तस्तद्धमेपिदेशावित्यनेनेबेतद्‌ गताथम्‌ । सन्ति खल्वन्नाप्यमृतत्वादयो ब्रह्मधर्मा: प्रतिविम्ब- 
जोबदेबतास्वसम्भविनः । तस्मादृ ब्रह्मघर्मोपदेशाद्‌ श्रह्मेवात्र विवक्षितम्‌ । साक्षाच्च ब्रह्म शब्दोपाबा- 


नातू । उच्यते-- 
एष वृश्यत हत्येतत्‌ प्रत्यक्षेश्यं प्रयुज्यते । 
परोक्षं ब्रह्म न तथा प्रतिबिम्बे तु युज्यते ॥ 
उपक्रमवक्षात्‌ पूव॑सितरेषधा हि. वर्णनम्‌ । 
कृत न्‍्यायेन येनेव स ख्वन्नानुषज्यते ॥ 


भामती-ब्याख्या 
की व्याख्या ( विगत पृ० १४-१५ ) में स्पष्ट किया जा चुका है। फलत: “द्वा सुपर्णा सयुजा” 
इस मन्त्र में बुद्धि भर जीव का ही ग्रहण किया गया है, जौव और ब्रह्म का नहीं, फिर भी 
इसमें गुह्ाधिकरण की योजना अभ्युपगममात्र या छृत्वा चिन्ता है॥ १२॥ 
विषय--“य एषो5क्षिणि पुरुषो दृश्यते एष आत्मेति होवाचंतदमृतमभयमेतद्‌ ब्रह्मति । 
तद्‌ यद्यप्यस्मिन्‌ सर्पिवोंदक्क वा सिच्चति वर्तमनी एवं गच्छति” (छां. ४१५१ ) इत्यादि 
श्रुति-वाक्य कहते हैं कि 'जो यह आँख में पुरुष दिसाई देता है, वह आत्मा है--ऐसा कहा 
गया है, वही अमृत है, अभय पद है, वही ब्रह्म है'। इसमें जो घुत या जल डाला जाता है, 
वह पलकों में चला जाता है। 
संशय--वह पुरुष क्या अक्षिगत  प्रतिबिम्ब है? या विज्ञानात्मा (जीव)? या 
इन्द्रिय का अ्धिष्ठाता देव ? क्रथवा परमेश्वर ( ब्रह्म ) ? 
पूर्व पक्ष की असंभावना--यह उदाहरण “अन्तस्तद्धमोपदेशात्‌” ( ब्र. सू. १५१॥२० ) 
इस अधिकरण से ही गतार्थ हो जाता है, क्योंकि इस वाक्य में भी ब्रह्म के अमृतत्व, अभय- 
त्वादि ऐसे धम अभिहित हैं, जो कि प्रतिबिम्ब, जीव और देवता में सम्भावित नहीं, 
अतः ब्रह्म-धर्मों का उपदेश होने के कारण हृश्यमान पुरुष के रूप में ब्रह्म ही विवक्षित है, 
इतना ही नहीं, “ब्रह्म” शब्द साक्षात्‌ निर्दिष्ट है--“एतद्‌ ब्रह्म” | इस प्रकार का निर्णय देने 
के लिए अधिकरणान्तर की क्या आवश्यकता ? 
भावना-- 
232 ० दृश्यत इत्येतत्‌ प्रत्यक्षेश्थे प्रयुज्यते । 
परोक्षं ब्रह्म न तथा प्रतिबिम्बे तु युज्यते ॥ १॥ 
उपक्रमवशात्‌ पूर्वमितरेषां हि वर्णनम्‌ । 
कृत न्यायेन येनेव स खल्वन्नानुषज्यते॥ २॥ 
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शत | तत्र संशयः- किमयं प्रतिबिम्बात्माउक्ष्यधिकरणो निर्दिश्यत, अथवा विज्ञा- 
नात्मा, उत देवतात्मेन्द्रियस्याधिष्ठता, अथवेश्वर इति | कि तावत्पाप्तम्‌ ? छायात्मा 
पुरुषप्रतिरूप इति | कुतः ? तस्य दृ्यमानत्वप्रसिद्े:। 'य एषोउक्षिणि पुरुषों दृश्यते' 
इति च प्रसिद्धवदुपदेशात्‌ । विज्ञानात्मनो वाउयं निदृश इति युक्तम्‌। स हि चक्लुषा 
रूप॑ पह्यंश्वक्षुषि सन्निहितो भवति । आत्मशब्दश्धास्मिन्पक्षे 3उुकूलो भवति | आदित्य- 
पुरुषो वा चक्षुघोउनुआाहकः प्रतीयते; 'रश्मिमिरेषो5स्मिन्पतिष्ठितश ( बृ० ५५२ ) 
इति श्रुते, अम्॒तत्वादीनां ,च देवतात्मन्यपि कथ्थचित्संभवात्त्‌ । 'नेश्वरः; स्थानविशेष- 
निदृशादित्येवं प्राप्त ब्र॒मः-परमेश्वर एवाक्षिण्यभ्यन्तरः पुरुष इहोपद्ष्टि इति। 


भामती 

ऋतं पिबन्तावित्यन्न हि जीवपरमास्मानों प्रथमावगताबिति तबनुरोधेन गुहाप्रवेशादय: पश्चादव- 
गता व्याख्याताः, तद्वविहापि य एषोइक्षिणि पुरुषों दृश्यत इति प्रत्यक्षाभिधानात्‌ प्रथममबगते छायापुरुषे 
तबनुरोधेनामृतत्वाभयत्वादय: स्तुस्या कथब्विद्‌ व्याख्येया:। तत्र चामृतत्व॑ कतिपयक्षणावस्थानादू , 
अभयत्वमचेतनत्वांत्‌ , पुरुषत्वं पुरषाकारत्वादू , आत्मत्व॑ कनीनिकायां व्यापनात्‌ , अह्मरूपत्वमुक्तरूपा- 
मृतत्वादियोगात्‌ । एवं बामनीत्वादयोःप्यस्य स्तुत्येव कथब्विन्मेतव्या: । कन्न ख॑ चेत्यादि तु वाक्यमग्नीनां 
ताचायंवाक्य॑ नियन्तुमहंति । आचायंस्तु ते गति वकक्‍तेति च गत्यन्तराभिप्रायं, न तुक्तपरिशिष्टाभिप्रायम्‌ । 
तस्माच्छायापुरुष एवात्रोपास्य इति पूर्व: पक्ष: | सम्भवमात्रेण तु जीवदेवते उपन्यस्ते, बाघकान्तरोप- 


बर्जनाय चेष दृश्यत इत्यस्थात्राभावात्‌ । अन्तस्तद्ध भापदेशादित्यनेन निराक्ृतत्वात्‌ । 
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भामती-ब्याख्या 

जंसे “ऋतं पिबन्तो” ( कठो. १॥३)१ ) यहाँ पर जीव और ब्रह्म प्रथमतः अवगत हैं, 
अत: उसके अनुरोध पर पश्चात्‌ अवगत गुहा-प्रवेशादि भी जीव-ब्रह्मपरक माने जाते हैं । वैसे 
ही “य एषो5क्षिणि पुरुषो दृश्यते''--ऐसा प्रत्यक्षाभिधान होने के कारण प्रथमावगत छाया 
पुरुष में ही पश्चात्कथित अमृतत्व, अभयत्वादि घर्मो का स्तुत्यथंक समन्वय करना होगा, ब्रह्म 
में नहीं, क्योंकि वह परोक्ष है, 'एष' पद के द्वारा उसका निर्देश नहीं किया जा सकता। 
छाया-पुरुष में कतिपयक्षणावस्थायित्व होने के कारण अमृतत्व, अचेतन होने के कारण अभयत्व 
( भय की अनुभूति का अभाव ), पुरुष की छाया में पुरेषाकारता होने के कारण पुरुषत्व, 
कनीनिका ( काली पुतली ) परयंन्त गति होने के कारण आत्मत्व ( 'अत सातत्य गमने' धातु 
से निष्पन्न आत्मत्व का अर्थंभूत संत: व्याप्तत्व ), अमृतत्वादि का योग होने के कारण ब्रह्मत्व 
घट जाता है। इसी प्रकार वामनीत्व ( वामसंज्ञक कमं-फलों का ) नेतृत्व, भामनीत्व 
( प्रकाशरूपत्व ) आदि की व्याख्या भी प्रस्तुत की जा सकती है। यह जो कहा जाता है कि 
“श्राणो ब्रह्म क॑ ब्रह्म खं ब्रह्म” ( छां. ४१०५ ) ऐसे उपक्रम के अनुरोध पर “य एषोरक्षिणि 
पुरुष:” (छां. ४१५।१) । वहाँ भी ब्रह्म का परामर्श किया जाना चाहिए। वह कहना उचित 
नहीं, क्योंकि 'प्राणो ब्रह्म'--यह अग्नियों का एवं “य एषोउक्षिणि पुरुषः”--यह आचाये का 
वाक्य है | अन्यकतुंक वाक्य के अनुरोध पर अन्यकतूंक वाक्य का नियमन नहीं किया जा 
सकता । “आचायंस्तु ते गति वक्ता” ( छां. ४।१४॥१ ) यह वाक्य भी अग्नियों का ही है, अतः 
वह भी इस आचार्य-वाक्य का नियमन नहीं कर सकता । पूर्व पक्ष की निभेरता छाया-पुरुष 
में ही है, जीव और अधिष्ठाता देव का उपन्यास केवल सम्भावना के आधार पर कर दिया 
गया है, वस्तु-स्थिति को लेकर नहीं, क्योंकि 'एष हृश्यते'--इस वाक्य का सामञ्जस्यथ भी 
देवतादि में नहीं होता, “अन्तस्तद्धमेपदेशात्‌र--इस अधिकरण के द्वारा जीवादि का निरास 
किया जा चुका है। 
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कस्मात्‌ ? उपपत्तेः। उपपद्यते द्वि परमेभ्वरे गुणजातमिहोपद्श्यमानम्‌। आत्मस्व॑ं 
तावन्मुल्यया बृक्या परमेश्वर उपपद्यत; 'स आत्मा तत्वमास! इति श्रुतः। अखुत- 
त्वाभयत्वे च तस्मिन्नसकच्छुतो श्रयेते । तथा परमेश्वराज्ुरूपमेतद्क्षिस्थानम्‌। यथा 
भामती 
एवं प्राप्त उच्यते -“य:? 'एथ:” इति । 
अनिष्पन्नाभिधाने द्वे सर्वंनासपदे सती। 
प्राष्य सन्निहितस्थाथं भवेतामभिधातृणी ॥ 
सनच्निहिताश्व पुरुषात्माविश्ब्दास्ते च न यावत्‌ स्वार्थभभिवघति तावत्सवंनामभ्यां नाथंतुषोष्ष्य- 
भिधोयत इति कुतस्तदर्थ॑स्पापरोक्षता । पुरषात्मज्ब्दों च सर्वनामनिरपेक्षो स्वरसतो जीबे वा परमात्मनि 
वा कतेंते इति । न च तयोश्रज्ञुषि प्रत्यक्षदर्शनमिति निरपेक्षपुरुषपदप्रत्यायितार्थानुरोधेन य एब इति 
वृश्यत इति च ययासस्भवं व्यास्येयम्‌ । व्याख्यातज्ञ॒सिद्धवदुपादानं शास्त्राह्मपेज॑ विद्वद्विषयं प्ररोचता- 
थंम्‌ । विद्रुषः शास्त्रत उपलब्धिरेव वृडतया प्रत्यक्षवदुपच्यते प्रश्ंसाथंमित्यं;। अपि च॑तबेब चरम 
प्रधमानुगुणतया नोयते यस्‍्नेतुं शक्यम्‌ , अल्पद्थ । इह त्वमृतत्वादयों बहुवश्चाशक्याश्र नेतुम्‌। न हि 
स्वसत्ताक्षणावस्थानमात्रमग्य तस्व॑ भवति । तथा सति कि नाम्त नाझत॑ स्थाविति व्यथंसमृतपववम्‌ ।॥ भयाभदे 
भामती-व्याख्या 





सिद्धान्त - 
अनिष्पन्नाभिधाने दे सर्वनामपदे सती। 
प्राप्य सन्निहितस्थाथँ भवेतामभिधातृणी ॥ 

“य और 'एष:'--ये दोनों सवनाम पद प्रथम श्रुत होने पर भी सापेक्ष होने के कारण 
चाक्षुघत्वरूप अथे के अभिधान में परिनिष्पन्न ( पर्यवसित ) नहीं हो सकते, अतः सन्निहित 
“पुरुष” पद के विशेष्यरूप अथं को पाकर ही वे अभिधाता ( वाचक ) होते हैं । 'पुरुष' और 
आत्मा? आदि सन्निहित पद जब तक अपने अर का अभिधान नहीं कर लेते, तब तक सर्वनाम 
पदों , 'य/ और “एष:” ) के द्वारा किसी भी अथं का अभिधान नहीं किया जा सकता, तब 
अपरोक्षत् या चाक्षुषत्वरूप अथे का बोध वे क्योंकर करा सकेंगे ? 'पुरुष” और आत्मा? ये 
दोनों पद सव॑नाम पदों से निरपेक्ष होकर निसगंत: जीव या परमात्मा ( ब्रह्म ) के बोधक 
होते हैं । जीव और ब्रह्म का चक्षु में प्रत्यक्षतः दर्शन नहीं होता । फलतः निरपेक्ष 'पुरुष” पद 
के द्वारा जबं अपने अथ का अभिधान हो जाता है, तब उसके अनुरोध पर “य/ और 'एब:!-- 
इन दोनों स्वनाम पदों की यथासम्भव व्याख्या करनी होगी । भाष्यकार ने इस अधिकरण के 
अन्त में वैसी ही व्याख्या की है--“अस्मिश्न पक्षे प्रसिद्धवदुपादानं शास्त्राद्यपेक्ष विद्वद्विषयं 
प्ररोचनाथंम्‌” । आशय यह है कि महावाक्यादि के द्वारा विद्वानु को जो बोध प्राप्त होता है, 
वह परोक्ष होने पर भी सुहृढ़ होने के कारण प्रत्यक्ष कह दिया गया है कि उक्त ज्ञान की 
स्तुति सम्पन्न हो । ["तत्त्वमसि” आदि शास्त्र के द्वारा प्रत्यक्ष बोध की उत्पत्ति माननेवाले 
आचार्यों के मत से ब्रह्म के लिए भी 'एब हृश्यते शास्त्रेण'--ऐसा व्यवहार हो सकता है, 
किन्तु वाचस्पति मिश्र के मत से नहीं ] | 

दूसरी बात यह भी है कि प्रथमोपस्थिति के अनुसार पश्चादुपस्थित पदार्थ का 
सामञ्जस्यं वहाँ ही किया जाता है, जहाँ वेसा करना सम्भव हो । प्रकृत में अमृतत्वादि ऐसे 
बहुत धम हैं, जिनका अन्यत्र संगमन सम्भव नहीं, क्योंकि किसी पदार्थ का केवल अपनी सत्ता 
के क्षण में रहना ( कतिपयक्षणा वस्थायित्व ) मुख्यतः: अमृतत्व नहीं कहा जा सकता, वेसा 
मान लेने पर संसार की कौन वस्तु अमृत न दन जायगी ? तब “अमृत” विशेषण अत्यन्त व्यथ 
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दि परमेश्थरः सर्वेदो बेरलिप्त; .अपहतपाप्मत्वादिश्रवणात्‌ ; तथाज्षिस्थान सर्वल्लेप- 
रश्ितमुपदि्ट, तद्द्यप्यस्मिन्सर्पिवों दक॑ वा सिश्वति वत्मेनी एव गृच्छति! इति श्वुतेः | 
संयद्वामत्वादिगुणो पदेशब्ध॒ तस्मिननवकल्पते- एतं संयद्वाम इत्याचक्षतें, एतं ह्वि 
सर्वाणि वामान्थभिसं्यान्‍्त' । एव उ एव वामनीरेष हि सर्वाणि वामानि नयतिः । एव 
उ एवं भामनीरेष हि सर्वेषु लोकेषु भाति' (छा० ४।१५।२,३,४ ) इति च। अत उप- 
प्तेरम्तरः परमेश्वर: ॥ १३ ॥ 
स्थानादिव्यपदेशाब ॥ १४ ॥ 
कर्थ पुनराकाशवत्सवंगतस्य त्रह्मणो 5क्ष्यल्पं स्थानमुपपद्चत इति ? अन्नोच्यत्ते - 
भामती 

अपि चेतनघसो' नाचेतने सम्भवतः । एवं वामनीत्वावयोध्प्यन्यत्र ब्रह्मणो नेतुमण्क्या: । प्रत्यक्षव्यपदेश- 
श्रोषपावितः । तविवमुक्तम्‌  उपपत्ते: इति ७। एतबमृतमभयमेतवू श्ह्नोत्युक्ते स्थावाशद्धा--ननु सबंगत- 
स्पेषवरस्य कस्माद्िशेषेण चक्षुरेव स्थानमुपदिष्यत इति, तत्परिहरति श्रुतिः & तदद्यप्यस्मिन्‌ सर्पियों- 
बक वा सिश्नति बत्मंनी एबं गउछति इति &। वत्मंनी पक्ष्मस्थाने | एतदुक्‍्त॑ भवति--निलेंपस्पेइबरस्य 
निरेप॑ चक्षुरेव स्थानमनुरूपसिति | तविदमुक्तं ७ तथा परमेश्वरानुरूपम इति 9७। ७ संयद्वासाविगुणो- 
परदेश्ञश्न तस्मिन्‌ ७ ब्रह्मणि ७ । & कल्पते ७ धटते, समबेतायंत्वात्‌ । प्रतिबिम्वादिषु स्वसमबेताथ॑ । 
बनतीयानि सम्भजनतोयानि शोभनोयानि पृण्यकलानि वासानि । संयन्ति संगच्छप्तानानि वासान्यनेनेति 
संयद्वामः परमात्मा । तस्‍्कारणत्वात्‌ पुण्यफलोत्पत्ते: । तेन पुषण्यफलानि संगच्छम्ते । स एबं पुण्यफलानि 
थासानि नयति लोकसिति बासनी: । एव एवं भामतो:। भासानि भानानि तानि नयति लछोकमिति 
भामनीः । तदुकतं शुत्पा -तमेव भाग्तमनुभाति सब॑ तस्य भासा सर्वंर्भिदं विभाति! इृति॥ १३॥ 


आशद्धोत्तरमिदं सृत्रमू। आशद्भामाह ७ कर्थ पुनरिति& । स्थानिनो हि स्थान मह॒द्‌ वृष्टम्‌। यथा 


भामती-ध्याख्या 

हो जाता है | भय. ओर अभय भी चेतन के धमं हैं, अचेतन बुद्धि में वे सम्भव नहीं होते। 
इसी प्रकार वामनीत्व, भामनीत्वादि धमं भी ब्रह्म से अन्यत्र संगमित नहीं किए जा सकते। 
“दृश्यते'- इस प्रकार के प्रत्यक्षता-व्यवहार का शास्त्रीय ज्ञान में तात्पयँ बताया जा चुका 
है। इस्र प्रकार के उपपादन को सूचित करने के लिए सूत्रकार ने कहा है--“उपपत्ते:” । 

एतदमृतमभयमेतद्‌ ब्रह्म”--ऐसा कहने पर आशड्ू की जा सकती है--“कर्थं 
पुनराकाशवत्‌ सवंगतस्य ब्रह्मणोछक्ष्यल्प॑ स्थानमुपपद्यते ? अर्थात्‌ आकाश के समान व्यापक 
ब्रह्म] को एक आँख-जैसे स्वल्प स्थान में सीमित क्योंकर किया जा सक ॥ है? इस आशदूा 
का परिहार श्रुति के द्वारा किया जाता है--“तद्द्यपि अस्मिन्‌ सर्पिवोंद्क था सिझुचति 
वतंमनी एवं गच्छति” (छां. ४१५।१)। आशय यह है कि निलेंप ब्रह्म का चक्षुपात्र- 
जेसा निछेप स्थान ही उचिततम है, भाष्यकार यही कह रहे है-“तथा परमेश्वरानुरूपमेत- 
दक्षिस्थादाए” । “संयद्वामत्वादिगुणोपदेशश्च॒ तस्मिनु अवकल्पते”--इस भाष्य में 'तस्मिन्‌! का 
अर्थे--अह्मणि और “अवकल्पते” का अर्थे-घटते हैं, क्योंकि ब्रह्म में ही विशेषण पदों का अथ॑ 
समन्वित ह्वोता है, प्रतिबिम्बादि में नहीं। 'वन सम्भक्तौ' धातु से निष्पन्न 'वामन्‌! शब्दका अथे 
है--शोभन, अतः पुण्यरूप कर्ं-फल के लिए 'वननीयानि संभजनीयानि प्रण्यफलानि!--इस 
ष्युत्पत्ति के अनुसार प्रयुक्त हुआ है। ब्रह्म को 'संयद्वाम' इस लिए कहा जाता है कि वह्‌ 
संयस्ति संगच्छमानि वामानि अनेन--इस प्रकार पुण्य फल का गमयिता है। ब्रह्म को ही 
“भामनी” कहा गया है, क्योंकि वह भामसंज्ञक प्रकाश का नेता ( प्रकाशक ) है, जैसा कि 
श्रुति है--“तमेव भान्तमनुभाति सवंम्‌ ( कौ. ब्रा. २४॥१५ ) ॥ १३॥ 

“स्थानादिव्यपदेशाच्च”--यह सूत्र जिस शड्भा का उत्तर है, वह शड्भा है--कर्थ॑ 





हर अहात्वमू].. हिन्दीसदितभामतीसंबलितम्‌ श९१ 


भवेदेषाउनवक्‍्लृप्तिः, यद्यतदेवेक स्थानमस्थ निर्दिष्ट भवेत्‌ । सन्ति ह्ान्यान्यपि चृथ्थि- 
व्यावीनि स्थानान्यस्य निर्दष्ठानि-यः पृथिव्यां तिष्ठनः (बु० ३७३ ) इत्याविना । 
तेषु हि चक्षुरपि निर्दिष्टम्‌ -'यश्चक्षुष तिष्ठनः इति। 'स्थानादिव्यपदेशाद' इत्यादि 
प्रहणेनेतदर्शयति-न केवल स्थानमेवेकमजुबितं ब्रह्मणो निर्दिश्यमानं दश्यते, कि 
तहिं ? नामरूपमित्येबंजातीयकमप्यनामरूपस्य जहाणो5नुचितं निर्दिश्यमानं हृश्यते-- 
तसस्‍्योदिति नाम', 'हिरण्यह्मञअ/ ( छा० श६३७,६) इत्यादि। निर्मुणमपि सब ब्रह्म 

गुण: सगुणमुपासनाथ॑ तत्न तत्नोपद्श्यत इत्येतद्प्युक्रमेष। सर्वगतस्यापि 
ब्रह्मण उपलब्ध्यर्थ स्थानविशेषों न विरुध्यते, शालग्राम इच विष्णोरित्येतवष्यु- 


क्तमेव ॥ १७॥ 
सुखपिशिशमिधानादेव च ॥ १५ ॥ 
अपि छ नेवात्र विवव्तिब्यं-कि ब्रह्मास्मिन्चाक्येडसिघीयते न बेति ? खुख- 
विशिष्टाभिधानादेव ब्रह्मत्य॑ सिद्यमू। सुलविशिष्ट द्वि ब्रह्म यद्वाक्योपक्मे प्रकाम्सं 


भामती 

यादसामब्धि: । तत्कथमत्यल्पं चक्षुर्ष्टानं परमाह्मतः परममहत इति शद्भर्थ: । परिहरति छज्ञन्नो- 
ध्यते इति& । स्थानान्यादयो येषां ते स्थानावयों नामरूपप्रकारास्तेषां व्यपदेशात्‌ सबंगतस्येकस्थाननियमो 
नावकछपते, न तु नानास्थानत्व॑ नभस इब नानासूचीपाशादिस्थानस्वम्‌ । बिश्ेषतस्तु श्रह्मणस्तामि 
तान्युपासनास्थानानोति तेरस्य युक्तो व्यपदेश: ॥ १४ ॥ 

अपि थ प्रकृतानुसारादपि ब्रह्मेवात्र प्रत्येतव्यं, न तु प्रतिविम्बजीबदेवता इत्याह स्ृत्र॒कार:-- 
& सुलविशिष्टाभिधानावेव च ७ । एवं खल्‌पाख्यायते --उपकोसलो हू थे कामछायनः सत्यकामे जाजासे 
शहाचय्यंमुबास, तस्याचार्यस्य द्वादश् वर्षाष्यग्नोनुपचचार, स चाचार्योष्त्यान्‌ व्ह्मचारिण: स्वाध्याय॑ 
प्राहयित्वा समावत्तयामास, तमेबेकमुपकोसल॑ न समावत्तंयति सम, जायया च तत्समावसंनायाधितोडपि 
तद्नबचनमवधीर्याचायं: प्रोषितवान्‌ । 

भामती-व्याख्या 

पुनराकाशवत्‌ स्वंगतस्थ ब्रह्मणो5क्ष्यल्पं स्थानमुपपद्यते ?” ब्रह्मरूप स्थानी पदार्थ का स्थान 
वेसे ही महान्‌ होता है, जैसे जल-जन्तुओं का समुद्र, तब उस महान्‌ ब्रह्म का अक्षि-जेसा स्वल्प 
स्थान क्योंकर बन सकता है-यह शद्भा का अथं है। उस शद्भा का परिहार है--“अन्नो- 
च्यते”। सृत्र-घटक 'स्थानादि” शब्द का समास है--“स्थानानि आदयो येषां ते स्थानादय:। 
इस प्रकार नामरूपादि समस्त प्रपच्च जिसका निवार-स्थान है, ऐसा सवंगत परमेश्वर किसी 
एक स्थान पर नियन्त्रित क्योंकर हो सकेगा ? उक्त शद्धा के परिहार सूत्र का भाव यह है कि 
जैसे व्यापक आकाश का सूची-पाश ( सुई के छेद ) के समान स्वल्प स्थान निदिष्ट होता है, 
वैसे ही व्यापक ब्रह्म का अक्षि, दहरादि स्वल्प स्थान में निर्देश उपासना के लिए हो जाना 
अनुचित नहीं ॥ १४॥ 

प्रकरण के अनुसार भी अक्षिपुरुष के रूप में ब्रह्म ही निर्दिष्ट है, प्रतिबिम्ब, जीव और 
देवता नहीं -ऐसा सूुत्रकार कहता है-“सुखविशिष्टाभिधानादेव च।” ऐसी उपाख्या कंथा) 
प्रसिद्ध है कि कमल के उपकोसलनामक पुत्र ने आचाये॑ सत्यकाम जाबालि की शरण में 
बारह वर्ष-पयंन्त ब्रह्मचयें ब्रत का पलन किया, आचार्य की अग्रियों की सेवा की। आचार्य 
ने अन्य बहुत-से अन्तेतरासियों को वेद-वेदाज्र पढ़ाकर उनका समावतंन (गुरु-कुल से अवकाश) 
संस्कार कर दिया, किन्तु एक उपकासल का समावतंन नहीं किया। गुरु-पत्नी के अनुरोध 
करने पर भी आचाय॑ ने उसका समावतंन नहीं किया | तब अत्यन्त खिन्‍्नमनस्क उपकोसर 
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प्राणो ब्रह्म क॑ ब्रह्म ख॑ बरह्म' इति, तदेवेहाभिहितं, ' प्रकृतपरिग्रहस्य न्याय्यत्वात्‌ | 
'आचायस्तु ते गति वक्ता' ( छा० ४१४।१ ) इति च गतिमात्राभिधानप्रतिज्ञानात्‌ | 
छथ॑ पुनर्वाफ्योपक्रमे सुखचिशिए्ट ब्रह्म विज्ञायत इति ? उच्यते--प्राणो ब्रह्म क॑ ब्रह्म सं 
ब्ह्म' इत्येतद्ग्नीनां चचन॑ अ्र॒त्वोपकोसल उचाच --'विजानाम्यह यत्प्राणो ब्रह्म, कं च 
ख॑ च तु न विजानामि' इति । तब्रेदं प्रतिबचनम्‌-“यद्धाव क॑ तदेव खं यदेव ख॑ तदेव 
कम ( छा० ४/१०५ ) इति | तत्र खंशब्दो भरूताकाशे निरूढो लोके | यदि तस्य 
विशेषणत्वेन कंशब्दः सुखवाची नोपादीयेत, तथा सति केवले भूताकाशे प्रह्मशब्दो 


नामादिष्विव प्रतोकामिप्राय्रेण प्रयुक्त इति प्रतीतिः स्थात्‌। तथा कंशब्दस्य विषयेन्द्ि- 


भामती 
ततो४तिदूनमानससग्निपरिच् रणकुशलमुपेत्य. त्रयोअनयः: कदणापराधीनचेतसः अ्रद्दधानायास्मे 


वृढ्भक्तये समेत्य ब्रह्मविद्यामूचिरे--प्राणो त्रह्म क॑ ब्रह्म ख॑ं ब्रह्मेति । अथोपकोसल उबाच--विजानाम्यहूं 
प्राणों ज्योति, स हि सृत्रात्मा विभूतिमत्तया ब्रह्मरूपाविर्भावाद्‌ ब्रह्मंति, किन्तु क॑ च ख॑ं च्‌ ब्रह्मेत्येतन्न 
विजानासि, नहि विषयेन्द्रियसम्पकंज सुखसनित्यं लोकसिद्ध खं च भूताकाशमचेतनं ब्रह्म भवितुमहंति । 
श्येनरमग्नयः भ्रत्यूचु:--यद्वाव क॑ तदेव ख॑ यदेव खं तदेव कमिति । एवं संभूयोक्‍त्वा प्रत्येकं च स्वविषयां 
विद्यामूचु: - पृथिव्यर्निरक्षमादित्य इत्यादिना । पुनस्त एन संभूषोचु.--एथा सोम्य ते$स्मद्विद्या प्रत्येकमुक्ता 
स्वविषया विद्या, आत्मविद्या चार्मात्रि: संभूय पूव॑मुक्ता - प्राणो ब्रह्म क ब्रह्म खं ब्रह्मेति, आचाय॑स्तु ते 
गति वक्ता । ब्रह्मविद्येयमुक्तास्माभिगंतिमात्रं स्ववशिष्टं नोक्तम्‌ , तत्तु विद्याफलभ्राप्तमे जावालस्तवाचायों 
बक्ष्यतीत्युकत्वा$ग्नय उपरेमिई एवं व्यबस्थिते यद्वाव क॑ तवेब खं यदेव ख॑ तदेव कमित्येतव्‌ू व्याचष्दे 


भाष्यकारः & तन्न खंशब्ब: इति ७ । & प्रतीकाभिप्रायेण इति ७। भाश्रयाम्तरप्रत्ययस्याश्रयान्तरे क्षेप: 


भामती-व्याख्या 
को गाहुँपत्य, दक्षिणा और आहवनीय नाम की ) तीनों अग्नियों ने मिलकर करुणाद्रं मन से 
उस अपने परम श्रद्धालु भक्त उपकोसल को ब्रह्म विद्या का उपदेश किया -“प्राणो ब्रह्म, क॑ 
ब्रह्म, ख॑ं ब्रह्म” । उपकोसल ने कहा- मैं “प्राणो ब्रह्म'--यह जानता हूं, क्योंकि प्राणरूप 
सूत्रात्मा हिरण्यगर्भ) बृहद्‌ विभूतियों से सम्पन्न होने के कारण ब्रह्म कहा जाता है, किन्तु “कं 


च ख॑ं च ब्रह्म”--यह समझ में नहीं आता, क्योंकि विषय और इन्द्रियों के सम्बन्ध से जनित 


लौकिक अनित्य सुख और लोक-प्रसिद्ध अवकाशात्मक आकाश कभी ब्रह्म नहीं हो सकते। 
तब उस ब्रह्माचारी को अग्नियों ने मिलकर कहा--“यद्वाव क॑ तदेव खं यदेव खं तदेव कम्‌ ।” 
इस प्रकार का सामूहिक उपदेश देने के अनन्तर तीनों [ गाहंपत्य, अन्वाहायेपचन 
(दक्षिणाग्नि) और आहवनीय ] अग्तियों ने क्रमश: प्रथक्‌-पृथक्‌ शिक्षा दी--पृथिव्यग्नि- 
रम्तमादित्य:?--इत्यादि । पुनः तीनों ने मिलकर उपदेश किय्रा--“एपा सोम्य तेउस्मद्विद्या/ 
अर्थात्‌ यह हमारी अपनी विद्या है और आत्मविदा का तो हम तीनों ने मिलकर उपदेश 
किया था -“प्राणो ब्रह्म क॑ ब्रह्म खं ब्रह्म आचायंस्तु ते गति वक्ता ।” अर्थात्‌ हम छोगों ने 
केवल आत्मविद्या कह दी है, गति (मार्ग) मात्र अवशिष्ट है, वह विद्या-फल की प्राप्ति के लिए 
आचाये जाबाल कहेंगे । इतना कहकर अग्नियाँ उपरत हो गई । “यदेव क॑ तदेव खं यदेव खं 
तदेव कम्‌” - इसकी व्याख्या भाष्यकार कर रहे हैं-“तत्र खं शब्दो भूताकाशे निरूढ़:” | 
भाष्यकार ने जो कहा है--“ब्रह्मशब्दों नामादिष्विव प्रतीकाभिप्रायेण प्रयुक्त:” । वहाँ प्रतीक 
का अर्थ है--“अन्यविषयक प्रतीति का अन्यत्र क्षेपण ( आरोपण ), जैसे “ब्रह्म” शब्द, परमात्मा 
का वाचक है, किन्तु उसका नामादि में प्रयोग ( अर्थात्‌ इसको ही ब्रह्म समझना चाहिए जो 
कि नामादि है ) । उसी प्रकार जो भूताकाश है, उसे ही ब्रह्म समझना । यह सिद्धान्ततः 


८ ब्रह्मत्वम्‌ ] हिन्दो सहितभामतोसंचलितम्‌ २९३ 


यसंपकजनिते सामये खुखे प्रसिद्धत्वात्‌, यदि तस्य खंशब्दो विशेषणत्वेन नोपा- 
दोयेत, लोकिक सुख ब्रह्मंति प्रतोतिः स्थात्‌। इतरेतरविशेषितो तु कंखंशब्दी 
खुखात्मक ब्रह्म गमयतः । तत् द्वितीये ब्रह्मशब्दे<चुपादीयमाने क॑ ख॑ ब्रह्मेत्येवोच्यमाने 
कंशब्दस्य विशेषणत्वेनेयोपयुक्तत्वात्सुखस्य गुणस्याध्येयत्वं स्थात , तन्मा भूदित्यु- 
भयोः कंखंशब्दयो त्रेहरशब्दशिरस्त्व॑ 'क ब्रह्म ख॑ ब्रह्म! इति । इं हि खुखस्यापि ग्रुणस्य 
गुणबद्धथयत्वम्‌ | तदेव॑ वाक्योपक्रमे खुखविशिष्ट ब्रह्मोपदिष्टम्‌ । प्रत्येक च' गाहपत्या- 
द्योर्नयः स्व स्व॑ महिमानसुपद्द्य 'एबा सोम्य ते>स्मद्धिद्यात्मविद्या च! इत्युप- 
संहरन्तः पूर्वत्र ब्रह्म निर्दिष्टमति श्ञापयन्ति । “आचार्य स्तु ते गति वक्ता! इति च गति- 
मात्राभिधानप्रतिज्ानमर्थान्तरविचक्षां घारयति । “यथा पुष्करपलाश आपो न 
४ भामती 
प्रतीक, यथा ब्रह्मश्ञब्बः परमात्मबिषयो नामादिषु क्षिप्यते-- इबमेव तद ब्रह्म ज्ञेयं यन्‍्नामेति । तथेदमेव 
तब ब्रह्म यद्‌ भूताकाशमिति प्रतीतिः स्थात्‌ । न चेतत्प्रतोकत्वसरष्टम्‌ । लोकिकस्य सुखस्य साधनपारतमन्त्र्य 
क्षयिष्णुता चामयस्तेन सह वत्तंत इति सामयं सुखम्‌ । तदेव॑व्यतिरेके वोषमुक्त्वो भयान्वये गुणमाह्‌ 
& इतरेतरविशेषितों तु इति &। तवर्थयोविश्ेषित्वाच्छब्दावपि विश्ेषिताबुच्येते । सुखशब्दसमानाषि- 
करणो हि खंदब्दो भूताकाज्ममर्थ परित्यज्य ब्रह्मणि गुणयोगेन वत्तंते । तादृश्षा च खेन सुख विशिष्यमाणं 
साम्यादबघावृत्तं निरामयं भवति । तस्मादुपपश्नमुभयोपादानम । ब्रह्मशब्दाभ्यासस्य प्रयोजनमाह & तत्र- 
द्वितीय इति & । ब्रह्मपद॑ कंपदस्योपरि प्रयुज्यमानं शिरः, एवं खंपदस्थापि ब्रह्मप्॑ शिरो ययोः 
कंखंपवयोस्ते ब्रह्मशिरसी, तयोर्भावो ब्रह्मश्िरस्ट्वम्‌ । अस्तु प्रस्तुते किमायातमित्यत माह & तदेवं 
वाक्योपक्रम इति & । नम्वस्निभि: पूर्व निविश्यतां ब्रह्म, य एषोक्षणीत्याचार्यवाक्येईपि तदेवानुत्तनीय- 
म्रिति तु कुत इश्याह & आचायंस्तु ते गति वक्‍तेति व गतिसान्नाभिघानम्‌ इति ७ । यश्प्येते भिन्नवक्तृणी 
भामती-ब्याल्‍्या 

अभीष्ट नहीं, क्योंकि लोकिक सुख सामय है, लोकिक सुख की परतन्त्रता और नश्वरता हो 
यहाँ 'आमय” शब्द का अथं है, उससे युक्त होने के कारण वेषयिक सुख को सामय कहा जाता 
है।क॑ और ख॑ दोनों के व्यतिरिक्त ( भिन्न-भिन्न ) अर्थों में दोषाभिधान करने के अनन्तर 
दोनों के अभिन्नाकार में गुण का कथन किया जाता है--“इतरेतरविशेषितौ तु!” । क॑ और 
ख॑ इन दोनों शब्दों के अर्थों में विशेष्य-विशेषणभाव होने पर भी शब्दों में उसका व्यवहार 
किया जाता है। 'सुख”' शब्द का समानाधिकरण ( 'सुखं खं"-इस प्रकार समाभिव्याहृत 
होकर ) 'खं” शब्द अपने भूताकाशरूप अर्थ को छोड़ कर गोणी वृत्ति के द्वारा ब्रह्म का 
बोधक होता है। उसी प्रकार 'खं” शब्द से समभिव्याहत होकर 'सुख' शब्द लोक-प्रसिद्ध 
सामय सुखरूप अथे का परित्याग करके ब्रह्मरूप निरामय सुख का गमक होता है। अतः 
क॑ और खं दोनों पदों का ग्रहण साथंक है। ब्रह्म' शब्द के अभ्यास ( बार-बार कथन ) का 
प्रयोजन कहते हैं--“तत्र द्वितीये ब्रह्मशब्देइनुपादीयमाने” । “कंखंशव्दयोब्रंह्मशिरस्त्वम्‌”-- 
यहाँ 'कं! शब्द के उत्तर प्रयुज्यमान 'ब्रह्म' शब्द को शिरस्‌, एवं ख॑ं शब्द के उत्तर प्रयुज्यमान 
ब्रह्म! शब्द शिरस्‌ है। जिन कं और खं--दोनों पदों के उत्तर “ब्रह्म? पद का प्रयोग होता है, 
वे दोनों पद ब्रह्मशिरस्क कहे जाते हैं--'कं ब्रह्म, ख ब्रह्म' । प्रकरण का उपसंहार प्रस्तुत 
किया जाता है -“तदेवं वाक्योपक्रमे सुखविशिष्टं ब्रह्म” । 

यह जो कहा गया कि अग्निवक्तृक वाक्य के द्वारा आचाय॑ंवक्तुक वाक्य का नियमन 
क्योंकर होगा ? उसका समाधान है--“आचाय॑स्तु ते गति वक्तेति च गतिमात्राभिधानम्‌” । 
यद्यपि उक्त दोनों वाक्य भिन्नवक्‍तृक हैं, तथापि पू्व वक्ता ( अग्नियों ) ने उन दोनों वाक्यों 
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ज्छिष्यन्त पवमेवंबिदि पाप॑ कर्म न र्छिष्यते' (छा० ४१७४३ ' इति चाक्षिस्थानं 
पुरुष विज्ञानतः पापेनाजुपघातं ब्रवन्नक्षिस्थानस्थ पुरुषस्य श्रह्मत्वं द्शयति। तस्मात्त्‌ 
प्रक्तस्येव ब्रह्मणोक्षिस्थानतां संयद्वामत्वादिगुणतां चोक्त्वा 5चिरादिकां तद्धिवो 
गति -य पषो5क्षिणि पुरुषों दृश्यत एबं आत्मेति होवाच' 
( छा० ४१५१ ) इति ॥ १५॥ 
भामती 
वाकक्‍्ये, तथापि पूर्वेण वक्‍त्रा एकवाक्यतां गमिते गतिसात्राभिषानात्‌ । किमुक्‍त॑ सबति--तुभ्य॑ ब्रह्म- 
विद्याहल्माभिरपदिष्टा, तद्विदस्तु गतिनोंक्ता, तां च किल्चिदधिकमाध्येयं पूरयित्वा5शवायों वचयतीति । 
तबनेन पूर्वासंबद्ार्थान्तरविवक्षा वारितेति । अथवसग्निभिरुषदिष्टे प्रोषित आचार: कालेनाजगाम, 
आगतश्च वीक्ष्योपकोशलमुवाच, ब्रह्मविद इब ते सोम्य मुख प्रसस्ने भाति, कोथ्नु त्वामनुशज्ञासेति, 
उपकोशलस्तु ह्लीणो भोतश्व को नु मामनुशिष्याद्‌ भगवन्‌ ! प्रोषिते स्वयोत्यापाततोः्पज्ञाय निबंध्यमानों 
ययावदग्नीनाभनुशासनमवोचत्‌ । तदुनभुत्य चाचायंः सुचिरं क्लिष्ट उपकोशले समुपजातदयाद्रं हृदयः 
प्रत्युवाच --सोम्य किल तुस्यमग्नयो न ब्रह्म साकल्येनाबोचन्‌ , तबहं तुभ्यं साकल्येतत वच्यासि, यदनुभव- 
माहात्म्या्चया पुष्करपलाश आपो न दिलष्यन्त एवमेवंविदि पापं कम न श्लिष्यत इति। एबमुक्तवत्याचाय॑ 
आहोपकोशल: - ब्रवीतु मे भगवानिति । तस्मे होवाचाचायोर्शचरादिकां गति बकतुमना:, यदुक्तमग्निभिः 
प्राणो ब्रह्म क॑ ब्रह्म ख॑ ब्रह्मेति तत्युरणाय एथोक्षणि पुरुषों दृश्यते इत्यादि | एतदुक्त भवति--आचार्येण 
ये यत्‌ सुख ब्रह्माक्षिस्थानं संयद्षामं वामनो भामनीस्येवंगुणक प्राणसहितमुपाध्तते, ते सर्वेष्पहतपाप्मानोडस्थ- 
स्कमं कुव॑न्तु मा वाकाषुंस, अधिघमचिरभिसानिनों देवतामभिसस्भवन्ति प्रतिपद्चन्ते, अधिषो5हरह॒देंबताम्‌ 
कि; २6 भामती-व्याख्या 
की एकवाक्यता स्थापित कर दी है। भाव यह है कि अग्नियों का कहना है. कि हमने 
ब्रह्मविद्या का उपदेश कर दिया है, ब्रह्म-विद्या-सम्पन्न पुरुष की गति नहीं कही द्वै, उसको 
कुछ परिवद्धंनों के साथ आचाय॑ कहेंगे । इससे यह नितान्त स्पष्ट हो जाता दै कि आचार्य 
पूव-प्रसक्त पदार्थ से भिंन्‍न अर्थ की विवक्षा नहीं कर सकता । इस प्रकार तीनों अग्नियों का 
उपदेश पूरा हुआ था कि देशान्तर गये आचाय॑ जाबालि समय पर आ गए । उपकोसल को 
देख कर बोले--'हे सोम्य ! ब्रह्मवेत्ता के समान तुम्हारा मुख प्रसन्‍न हो रहा है, किसने तुम्हें 
ब्रह्मविद्या का पावन उपदेश किया ? उपकोसल कुछ लब्बित कुछ डरा-सा बोला--'कौन मुझे 
उपदेश देता, भगवन्‌ आपके देशान्तर चले जाने पर ? इस प्रकार आपातत: अपलाप करने पर 
आचार्य ने पुछा--'क्या इन अग्नियों ने उपदेश किया ? आचाय॑ के प्रश्नों का बौछार ने उसे 
सत्य-सत्य कह देने के लिए बाध्य कर दिया। अग्नियों ने जैसे उपदेश दिया, वह सब 
उपकोसल ने कह सुनाया । वह सब सुन एवं उपकोसल के चिर ब्रह्मचयं-पालन-जनित 
क्लेश पर दयाद्वं ह्वोकर आचाये ने उपकोसछ को कहा--'सोम्य ! अग्नियों ने तुम्हें ब्रह्म का 
पूर्णतया उपदेश नहीं दिया, अतः में तुम्हें पूर्ण ब्रह्मविद्या का उपदेश देता हूँ, पहले ब्रह्मविद्या 
का माहात्म्य सुनो--जैसे कमलू-पत्र को जल प्रभावित (गीला ) नहीं कर सकता, बसे हो 
ब्रह्मवेत्ता पुरुष को पाप कर्म दूषित नहीं कर सकता । आचार्य के वेसा कहने पर उपकोसल 
ने कहा-भगवन्‌ ! वह लोकोत्तर उपदेश आप मुझे देने की कृपा करें । आचाय॑ ने उपकोसल 
को भचिरादि का मार्ग बताने की इच्छा से अग्नियों द्वारा प्रदत्त “प्राणो ब्रह्म क॑ ब्रह्म खं 
ब्रह्म/--इस उपदेश का पूरक उपदेश दिया-“यह एबोउक्षिणि पुरुषों हृश्यते एब आत्मेति” 
इत्यादि सारांश यह है कि आचाये ने कहा कि जो छोग अक्षिस्थत्व, वामनीत्व, भामनीत्वादि 
गुंणों से युक्त ब्रह्महप सुख की प्राणों के साथ उपासना करते हैं, वे अन्य कमे करें या न॒करें 


.] 
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श्रुतोपनिषत्कगत्यभिधान/ब ॥ १६ ॥ 
इतम्धाक्षिस्थानः पुरुषः परमेश्वरः, यस्माच्छुतोपनिषत्कस्य व्थृतरहस्यविश्ञानस्य 
ब्रह्मविदों या गतिदेवयानाख्या प्रखिद्धा श्र॒तौ-“अथोत्तरेण तपसा ब्रह्मचरयंण भ्रद्या 
विद्ययात्मानमन्विष्यादित्यमभिजयन्ते । एतहै प्राणानामायतनमेतद्सृतमभयमेतत्परा- 
यणमेतस्मान्न पुनरावतेन्ते? ( प्रइन० ११० ) इति । स्सृतावपि--“अग्निज्यों तिरहः 
शुकक्‍लः षण्मासा उत्तरायणम्‌। तत्न प्रयाता गच्छन्ति ब्रह्म ब्रह्मचदों जनाः (गी० 
किक 35: 72020: 42 कट. कर 3 उप 
भामती 
अह्नः आपूर्यमाणपक्षम्‌ , शुक्लपक्षवेवताम, ततः बण्मासान्‌ येथु मासेष्त्तरां विशमेति सविता, ते षण्म्रांसा 
उत्तरायणं, तद्देवतां प्रतिपच्चन्ते, तेभ्यो मासेभ्य: संवेश्सरदेवताम्‌ , तत आवित्यम्‌ , आवित्याज्चण्मसं 
चख्मसो विद्युत, तत्र स्थितानेतान्‌ पुरुष: कश्निद्‌ अह्मलोकादवतीर्यामानवो5मानव्यां सुष्ो भदो ब्रह्मलोक- 
भव इति यावत्‌ , स तावृद्दाः पुयष एतान्‌ सश्यलोकस्थं कार्य ब्रहय गसयति । स एव देवपथों देवेरलिरा- 
दिभिनेंतृभिदपलक्षित इति देवपश्चः, स एवं ब्रह्मणा गन्तब्येनोपलक्षित इति ब्रह्मपथः, एतेन पथा 
प्रतिपद्चमाना: सत्यलोकस्थ॑ ब्रह्म इस सानवं सनो: सर्ग कि भूतसावत॑ जन्मजरामरणपोन:पुन्यमावुत्ति- 
स्तत्कर्ता&बर्तों मानवो लोकस्तं नावत्त॑न्ते । तथा च स्मृतिः-- 
'ब्रद्मणा सह ते सर्व सम्प्राप्ते प्रतिसब्चरे । 
परस्यास्ते क्ुतात्मान: भ्रविशस्ति परं पदस्‌ ॥' 
तवनेनोपाख्यानव्याल्यानेन “श्रुतोपनिषत्कगत्यभिधानाज्च --- 
भामती-व्याख्या 
अचिरादि भाग के अभिमानी अहरादि देवता को प्राप्त करते हैं, उसके द्वारा अहरगंणात्मक शुक्ल 
पक्ष के अभिमानी उसके अनन्तर उत्तरायण के जिन छः मासों में सूये उत्तर दिशा में आता 
है, उनके अभिमानी देवता को, तदनन्तर संवत्सर-देवता, अदनन्तर आदित्य, को प्राप्त कर 
आदित्य से चन्द्रमा, चन्द्रमा से विद्युल्लोक में अवस्थित होते हैं । वहाँ कोई अमानव ( ब्रह्म- 
लोकोद्भूत ) पुरुष ब्रह्मलोक से अवतीर्ण होकर इन उपासकों को सत्यलोक में अवस्थित काये 
ब्रह्म ( हिरण्यगर्भ ) के पास ले जाता है। यह वह देव-पथ कहलाता है, जो कि अचिरादि 
देवगणों से उपलक्षित है । इसे ही ब्रह्मगपथ भी कहा जाता है, क्योंकि उपासको के द्वारा 
गन्तव्य ब्रह्म से अभिलक्षित होता है| सत्य छोकस्थ ब्रह्म को प्राप्त जीव पुन! “इमं मानवमावतत॑ 
नावतंन्‍्ते” । मनु के द्वारा विरचित यह मनुष्य-लोक मानवलछोक है, इसको आवतं इस लिए 
कहा जाता है कि इस लोक में जीव के जन्म, जरा, मरण की पुनः पुनः आवृत्ति होती 
रहती है। ब्रह्मलोकस्थ जीव ब्रह्मा के साथ-साथ पुक्त हो जाते हैं, जन्म-मरण के प्रवाह में वे 
कभी नहीं आते, जैसा कहा है-- 
ब्रह्मणा सह ते सर्वे संप्राप्ते प्रतिसच्रे। 
परस्यान्ते इतात्मानः प्रविशन्ति परं पदम्‌॥ ( कूमंपु. १९२९६ ) 
प्रतिसंचर का अथं॑ है--प्रलय अर्थात्‌ उस ब्रह्मा की आयु पुरी हो जाने पर उस लोक के सी 


जीव पर ब्रह्म का साक्षात्कार करके उसमें विलीन हो जाते हैं।। १५ ॥ 
कथित उपाख्यान-व्याख्या के द्वारा ही “श्रुतोपनिषत्कगत्यभिधानाच्च”--इस सूत्र की 


भी व्याख्या हो जाती है, क्योंकि श्रुत्यन्त-विज्ञान-वेत्ता पुरुष के उद्देश्य से जो कहा गया है-'“अथो- 
त्तरेण तपसा ब्रह्मचयेंण श्रद्धा विद्ययाछत्मानमन्विष्यादित्यमभिजयन्ते, एतद्े प्राणानामायतन- 
मेतदमृतमभयमेतत्परायण मेतस्मान्न पुनरावतंन्‍्ते” (प्रश्नो. ११०)! [अर्थात्‌ वे उत्तरायण मार्ग 
से तप, ब्रह्मचय॑, श्रद्धा और विद्या ( प्रजापति से अपने तादात्म्यानुचिन्तन ) के द्वारा आत्मा 
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८२७ ) इति । सेवेहाक्षिपुरुषविदो इभिघीयमाना दृश्यते -“अथ यद्ु चेवास्मिब्छब्यं 
कुर्चेन्ति यदि च नार्चिषमेवाभिसंसवन्ति' इत्युपक्रस्य, 'आदित्याच्चस््मसं चन्द्रमसो 
विद्युतं तत्युरुषो-<मानवः स एनान्त्रह्म गमयत्येष देवपथो ब्रह्मपथ पतन प्रतिपद्यमाना 
इम॑ मानवमावतत नावतंन्‍्ते ( छा० ४१५५ ) दृति। तविह ब्रह्मविद्धिघयया प्रसिद्धया 
गत्याक्षिस्थानस्य ब्रह्मत्वं निश्चोयते ॥ १६ ॥ 
अनवस्थितेरसंभव।च्च नेतर! ॥ ९७ ॥ 

यत्पुनरुक्त छायात्मा, विज्ञानात्मा, देवतात्मा वा स्वादक्षिस्थान इति। अन्नो- 
ज्यते-न छायात्मादिरितर इद ग्रहणमहँति । कस्मात्‌ ? अनवस्थितेः । न तावच्छाया- 
त्मनश्वक्षुषि नित्यमवस्थानं सम्भवति । यदेव दि कश्वित्पुरुषश्नक्षुरासीद्ति तदा 
चक्षुषि पुरुषच्छाया दृश्यते, अपगते तस्मिन्न दृश्यते। “य पषोउक्षिणि पुरुष? इति च 
अतिः सचन्निघानात्‌ स्वचक्षुषि दृश्यमान पुरुषमुपास्यत्वेनोपदिशात । न चोपासनाकाले 
छायाकारं कश्वित्पुरुष चक्षुश्समीपे सन्निधाष्योपास्त इति युक्त कल्पयितुम्‌। “अस्येच 
शरीरस्य नाशमस्वेष नश्यति” ( छा० ८।९।१) इति श्ुतिइछायात्मनो<प्यनवस्थितस्वं 
द्शेयति । असम्भवःच्व तस्मिन्नस्॒तत्वादीनां ग्रुणानां न छायात्मनि प्रतीतिः। तथा 
विज्ञानात्मनो5पि साधारणे हृत्स्नशररीरेन्द्रियसस्बन्धे सति चक्षुष्येवावस्थितत्वं चक्तु 
न शकक्‍्यम्‌ । [ब्रह्मणस्तु ब्यापिनोउपि दृष्ट उपलतब्ध्यर्था दृदयाविदेशविशेषसस्बन्धः | 
समानश्च विज्ञानात्मन्यप्यस्र॒तत्वादीनां गुणानामसम्बन्धः । यद्यपि विज्ञानात्मा परमा- 
त्मनोननन्‍्य एवं, तथाप्यविद्याकामकर्मछत॑ तस्मिन्मत्यंत्वमध्यारोपितं भय चेत्यम्दुत- 
त्वाभयत्वे नोपपद्ेते | संयद्वामत्वादयशैतस्मिचनेश्वर्यादुपपन्‍ना एवं। देवतात्मनस्तु 
“रश्मिमिरेषो5स्मिन्प्रतिष्ठित/ इति श्रुतेयेद्यपि चश्लुष्यवस्थान स्यात्तथाष्यात्मत्वं 
तावनन्‍न सम्भवति, परा्रपत्वात्‌ । अस्॒तत्वादयोउपि न सम्भवब्ति, उत्पत्तिप्रलयश्रव- 
णात्‌। अमरत्वमपि देवानां चिरकालावस्थानापेक्षम्‌। ऐड्बर्यमपि परसेश्वरायत्त न 
स्वाभाविकम्‌ , “भीषा<स्माद्वातः पवते भीषोदेति खूयः। भीषाउस्माद्ग्निश्वन्द्रश्व 

भामती 

इत्यपि सूत्र व्यास्यातम्‌ ॥ १६ ॥ 

य एघो5किणीति नित्यबत्‌ श्रुतमनित्ये छायापुरुषे नावकल्पते । कल्पनागौरव चास्सिन्‌ पक्षे प्रस- 
ज्यत इत्याह्‌ न चोपासनाकाल इति&॥ &तथा विज्ञानात्मनो$पि इति& । विज्ञानात्मनों हि न श्रदेशे 
उपासनाइ्न्‍्यत्र दृष्टचरी, ब्रह्मणस्तु तत्र श्रुतपूर्वेत्यथं:। ७भोषा# भिया । & अस्मात्‌ ७ त्रह्मण: । शेषमति- 





भामती-ब्याख्या 
का अन्वेषण कर आदित्य-छोक को जीत लेते (प्राप्त करते ) हैं। यह ( आदित्यरूप ब्रह्म) 
हिरण्यगर्भ ही प्राणों का आयतन ( आश्रय ), अमृत, अभय और परागति है, इसको प्राप्त कर 
जीव पुनः मनुष्यछोक को नहीं लौटते ]। ब्रह्मवेत्ता की जो गति होती है, वही अक्षिपुरुष के 
उपासक की भी है, अतः अक्षिपुख्ष ब्रह्म ही है ॥ १६॥ 

“य एषोईक्षिणि पुरुष:”-- यह श्रवण ऐसे पुरुष का प्रतीत होता है, जो कि नित्य 
अक्षि-सन्नचिहित है, छाया-पुरुष में वैसी नित्यावस्थिति सम्भव नहीं, क्योंकि वह अनबस्थित 
( अनित्य ) है। छाया-पुरुषादि की कल्पना में महात्‌ गौरव दिखाते हैं--“न चोपासनाकाले 
छायाकारं कंचित्‌ पुरुष चक्षुः समीपे सन्निधाप्योपासते इति युक्त कल्पयितुम्‌, असम्भवात्‌”। 
“तथा विज्ञानात्मनो5पि”--इस भाष्य का आशय यह है कि विज्ञानात्मा ( जीव ) की किसी 
प्रदेश-विशेष में उपासना अन्यत्र नहीं देखी जाती किन्तु ब्रह्म की विविध प्रदेशों में उपासना 


5 ब्रह्मत्यमू]). हिन्दीसह्दितमामतोसंवलितम्‌ २९७ 


स॒त्युर्धांवति पशञ्चम” ( तें० २८ ) इति मन्त्रवर्णात्‌। तस्मात्परमेश्वर पवायमश्षिस्थावः 
प्रत्येतव्यः। अस्मिश्व पक्षे दृश्यत इति प्रसिद्धवदुपादानं शास््राचपेक्ष विड्क्षिषय॑ 
प्ररोचनाथमिति व्याख्येयम्‌ ॥ १७॥ 


(५ अन्‍्तर्याम्यधिकरणम्‌ | छू० १८-२० ) 

हे अन्तर्याम्यधिदेवादिषु तद्धमेव्यपदेशात्‌ ॥ १८ ॥ 

वय इमं च लोक परं च लोक सर्वाणि च भूतानि यो<न्तरो यमयति' इत्युपक्रम्य 
अयते--'यः पृथिव्यां तिष्ठन्पृथिव्या अन्तरो यं पृथिवी न घेद यस्य पृथिवी शरीरं यः 
पृथिवीमन्तरो यमयत्येष त आत्मान्तर्यास्थस्तत/ ( बृह० ३।७१,२ ) इत्यादि । अन्नाधि- 
दैवतमघिलोकमधिवेद्मधियशमधिमूतमध्यात्मं च कब्धिदन्‍्तरवस्थितों यमयिताउन्त- 
यौमीति भ्रूयते । स किमधिदेवाद्यभिमानी देवतात्मा कश्वित्‌ , कि वा प्राप्णिमाच- 
ध्वर्यः कश्चिदयोगी, किया परमात्मा, किवाउथॉन्तरं किशित्त्यपूर्वक्षादशेनात्खं- 


पं 


शयः । कि तावन्‍्नः प्रतिभाति ? संज्ञाया अप्रसिद्धत्वात्संशिनाप्यप्रसिद्धेनाथॉन्तरेण 
केनचिद्धवितव्यमिति । अथवा नानिरूपितरूपमथोन्तरं शक्यमस्पीत्यभ्युपगन्तुम्‌ । 
अभ्तर्यामिशब्द्श्ान्तरयमनयोगेन प्रवृत्तो नात्यन्तमप्रसिद्धः। तस्मात्यृथि७व्याचभिमानी 
कश्मिददेवोउस्तयामी स्थात्‌ । तथा च अयते -पृथिव्येव यस्यायतनमग्निर्लोको मनो 


भामती 
स्वकरमोंपाजितं देहूं तेनान्‍्यज््व नियच्छति । 
तक्षादिरशरीरस्तु नात्मान्तर्यामितां भजेतृ ॥ 


भामती-बव्याब्या 
वहुधा श्रुत दै । “भीषास्मात्‌”- इस श्रुति में 'भीषा' शब्द का अर्थ है--भयेत, “अस्मात्‌' पद 
का अभिप्रेत अर्थ है - ब्रह्मण:। अवशिष्ट भाष्य स्पष्टाथंक है ॥ १७ |। 


रोहिताबंभ ॥ १७ ॥ 


विषय--बृहदारण्यकोपनिषत्‌ में “य इस च छोक॑ पर च छोक॑ सर्वाणि च भूतानि 
यो5ल्तरो यमयति”'-- ऐसा उपक्रम करके कहा गया है कि “यः पृथिव्यां तिहन्‌ पृथिव्या अन्तरों 
य॑ पृथिवी न वेद, यस्य पृथिवी शरीरम्‌, यः पृथिवीमन्तरो यमयत्येष ते आत्मान्तर्याम्यमृत:” 
(बृह. उ. ३७७१,२ ) | इस श्रुति में ऐसे किसी अन्‍्तर्यामा पुरुष का प्रतिपादन किया गया 
है, जो देवंता, लोक, वेद, यज्ञ, भूत और आत्मा ( शरीर ) में रह कर उनका नियमन 
करता द्वै। 

संशय--उक्त अन्तर्यामी क्या अधिदेवादि का अभिमानी कोई देवता है ? या अणिमादि 
[(१) अणिमा ( सूक्ष्म हो जाना), (२) महिंमा ( महात्‌ हो जाना ), (३) छथिमा 
( हल्का हो जाना ), (४ ) गरिमा ( गुरु या वजनदार हो जाना ) (४ ) प्राप्ति ; पृथिवी पर 
बेठे-बैंठे चन्द्रादि को छू लेना ), (६) प्राकाम्य ( सत्यसडूल्पता ), (७) ईशित्व ( सर्वभुत- 
नियमन ) और ( ८) वशित्व ( सवंभूतों का वशीकरण ) ] सिद्धियों से सम्पल्न कोई योगी 
है? या परमात्मा ? अथवा कोई कषन्य ही पदाथे है ? 


.._ स्वकर्मोपाजित॑ देहं तेनान्‍्यच्च निपच्छति । 
तक्षादिरशरीरस्तु नात्मान्तर्यामितां भजेत्‌ ॥ 


न 


गा 
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ज्योति ( बृ० ३५९।१० ) इत्यादि । स च कार्यकरणवत्त्वात्यृथिव्यादीनन्तस्तिष्ठन्यमय- 
तोति युक्त देवतात्मनो यमयित्त्वम्‌। योगिनो वा कस्यचित्सिद्स्थ सर्वौजुप्रवेशेन 


भामती 

प्रवृत्तिनियमनलक्षणं हि कार्य चेतनस्थ शरीरिण: स्वशरोरेन्द्रयादों वा शरीरेण वा वास्यादो 
द॒ृ्टं नाशरोरस्य ब्रह्मणो भवितुमहंति | नहि जातु बटाडकुरः कुटजवोजाज्जायते । तदनेन जन्मादयस्य 
घत इत्येतवप्पाक्षिप्त वेदितव्यम्‌ । तस्मात्परसात्मनः शरीरेन्द्रियादिरहितस्थान्तर्पासित्वाभावात्‌ प्रधानस्य 
वा प्ृथिव्याद्यभिमानवत्या देबताया वा5णिसाहोश्वस्यंयोगिनों योगिनो वा जोवात्मनों वाइस्तर्यासिता 
स्थात्‌ | तत्र यदापि श्रधानस्यादृश्त्वाअतत्वामतत्वाविज्ञातत्वानि सन्ति, तथापि तस्याचेतनस्य द्रष्दृत्व- 
श्रोतृस्वमन्तुत्वविज्ञातृत्वानां श्रुतानामभावाद्‌ अनात्मत्वाच्चेष त आत्मेति श्रुतेरनुपपततेन प्रधानस्थास्तर्य्या- 
सिता । यद्यपि पृथिव्याद्यभिमानिनो देवस्यात्मत्वमस्ति, अवृष्त्वादयश्न सह व्रष्ट्वादिभिरुपपदाचन्ते, शरीरे- 
ख्ियादियोगश्, पृथिव्येव यस्थायतनसग्निलोको मनोज्योतिरित्याविश्वुते,, तथापि तस्य प्रतिनियतनियमनाद 
“यः सर्वान्‌ लोकानन्तरो यमयति यः सर्वाणि भूतान्यन्तरो यम्यति” इति श्रुतिविरोधादनुपपतते:, योगी 
तु यद्यपि छोकभूतवशितया सर्वान्‌ लोकान्‌ सर्वाणि च भूतानि नियन्तुमहेति तन्न तत्नानेकविधदेहेन्द्रिया दि- 
निर्मणिन स एकघा भवति त्रिघा भवतीत्यादिश्वुतिभ्यः, तथापि जगद्धययापारवर्ज प्रकरणादिति वच्यमाणेन 
स्थायेन विकारविषये विद्यासिद्धानां व्यापाराभावात्सो४पि नान्‍्तर्यामी । तस्मात्‌ थारिशेष्याज्जोव एव 


भामती-व्याख्या 

लोक में देखा जाता है कि तक्षा ( बढ़ई ) आदि चेतनात्मा अपने पूर्व कर्माजित शरीर 
ओर उसके द्वारा वास्य ( वसूला ) आदि साधनों का नियमन करता है, क्योंकि प्रवृत्ति और 
निवृत्ति का नियमन किसी शरीरधारी चेज्नन का ही कार्य॑ है, शरीर-रहित ब्रह्म का नहीं । 
असमर्थ या अयोग्य पदार्थ से कोई कार्य नहीं होता, जैसे कि वट वृञ्ञ का अंकुर कभी कुटज 
के बीज से नहीं उगता । इस कआक्षेप के द्वारा “जन्माद्यस्य यत:”--इत्यादि शाह्न भी आश्षिप्त 
( आहत ) हो जाता है। अतः शरीर, इन्द्रियादि साधनों से रहित परमात्मा ( ब्रह्म ) में 
नियन्तृत्व सम्भव नहीं। फलत! पृथिव्यादि की अभिमानिनी प्रकृति ( प्रधान ) या अणिमादि 
ऐश्वयंशाली योगी अथवा जीवात्मा ही अन्‍्तर्यामी हो सकता है। इनमें से सांख्याभिमत 
प्रधानतत्त्व में यद्यपि श्रुति-चंचित अदृष्टत्व, अश्रुतत्व, अमतत्व और अविज्ञातत्वादि धर्म हैं, 
तथापि प्रधान तत्त्व जड है, अतः उसमें श्रुति-कथित ब्रष्टृत्व, श्रोतृत्व और मन्तृत्वादि धर्मों 
का अभाव है.एवं प्रधानतत्त्व अनात्मा है, अत: उसमें “एंष ते आत्मा”--इस श्रुति का 
सामञ्जस्य नहीं होता, इस लिए प्रधान तत्त्व में श्रौत अन्तर्यामिता सम्भव नहीं । 

पृथिव्यादि के अभिमानी देवता में यद्यपि आत्मत्व, अहण्यत्वादि, द्रष्ट्त्वादि धरम हैं और 
शरीरेन्द्रियादि का सम्बन्ध भी है, क्गेंकि श्रुति कहती है - पृथिव्येव यस्थायतनमग्नि्ोकों 
मनो ज्योति:” ( बृह. उ. ३३९१० ) | तथापि उसमें केवल कुछ ही पदार्थों का नियन्तृत्व है' 
स्वेलोक-नियन्तृत्व नहीं, श्रुति अपने अन्तर्यामी में सर्वलोक-नियन्तृत्व प्रतिपादित करती है-- 
“यः सर्वात्‌ लोकानन्तरो यमयति, यः सर्वाणि भूतान्यन्तरो यमयति” । 

सर्व ऐश्वय-सम्पन्न योगी यद्यपि सभी छोकों और भूतों का वशी होने के कारण 
नियामक हो सकता है । वह सं जगत का नियमन करने के लिए अपने योग-बल से अनेक 
प्रकार के शरीर और इन्द्रियादि का निर्माण कर लेता है--“स एकधा भवत्ति, त्रिधा भवति” 
( छां. ७२६।२ )। तथापि “जगद्वच्ापारवर्ज प्रकरणात्‌” ( ब्र सू. ४॥४।१७ ) यह सूत्र कहता 
है कि जगत्सजंनरूप कार्य ( विद्या-सिद्ध ) योगी वहीं कर सकता, अतः वह भी कथित 
अन्तर्यामी नहीं हो सकता । परिशेषत: जीव ही यहाँ अन्तर्यामी है, क्योंकि वह ॒चेतन है, 





] ब्रह्मसयम].. हिन्दीसद्दितभामतोसंवलितम्‌ श्ष्थ 


यमयिद्त्व॑ स्थात्‌ , न तु परमास्मा प्रतीयते, अकायकरणस्वादित्येवं प्राप्त इद्सुच्यते-- 
योडउ्तर्यास्यधिदेवादिषु अयते, स परमात्मैव स्यान्नान्‍्य इति। कुतः £ तद्धमेब्यप- 
भामती 
चेतनो देहेन्द्रियाविमान्‌ द्रष्टुस्वाविसम्पन्नः स्वयमदृश्यादिः स्वात्मनि वृत्तिविरोधावमृतश्र बेहनाशे5प्यन 
नाश्ञात्‌ । अस्यथा5मुष्मिकफलोपभोगाभावेन क्ृतविप्रणाशाकृताभ्यागमप्रसज्ञात्‌ । य आत्मनि तिष्ठप्निति 
चामेदेईपि कथब्विस्धेदोपचारातु स भगवः कह्मिन्‌ प्रतिष्ठितः स्वे महिम्नोतिबत्‌। यगात्मा न बेदेति ल 
स्वास्मनि वृत्तिविरोधाभित्रायम्‌ । यस्यात्मा शरीोरमित्यादि च सर्व स्वे महिस्नीतिवद्योजनोयं, यदि पुन- 
राश्मनो5पि निर्यन्तुरन्यों नियन्ता भवेद्‌ वेबिता वा ततस्तस्याष्यन्य इत्यनवस्था स्थात्‌। सर्वलोकभूत- 
नियम्तृत्वञ्ञ जीवस्पादृष्ट्वारा, तदुपाजितो हि धर्माधमों नियच्छत इत्यनया द्वारा जीवो नियच्छति । 
एकबचनज्न जात्यभिपायम्‌ । तस्माज्जीवास्मेवान्तर्यासी, न परमात्मेति । 
एवं प्राप्तेषडभिधोयते-- 


वेहेन्द्रियाविनियमे नास्य वेहेन्द्रियान्तरम्‌ । 
तल्कर्मोपाजित तच्चेंत्तरविद्याजितं जगत्‌ ॥ 


सजा जम कक जेट प4 26:72: 50 
भामती-व्याख्या 

देहेन्द्रियादि से युक्त है, द्रष्टत्वादि-सम्पन्न और स्वयं अदृश्य है, क्योंकि दर्शनादि क्रिया द्रष्ट 
से भिन्न दृश्य जगत्‌ को ही व्याप्त करती है। वह अमृत इस लिए कहा जाता है कि देह और 
इन्द्रियादि का नाश हो जाने पर भी नष्ट नहीं होता, अन्यथा पारलोकिक कर्म-फलों का उपभोग 
न ही सकने के कारण क्ृत-प्रणाश एवं पूर्व जन्म में न होने के कारण अछ्ृत कर्मों के फलभूत 
इस शरीर का अभ्यागम ( प्राप्ति ) मानता होगा । “से आत्मनि तिप्ठत्‌”--ऐसा व्यवहार भी 
जीव में वेसे ही सम्पन्न हो जाता है, जैसे ब्रह्म में “स भगवः कस्मिन्‌ प्रतिष्ठित: ? स्वे 
महिम्नि” ( छां. ७२४।१ ) ऐसा व्यवहार [ “स्वे महिम्नि”--यहाँ पर श्रुति ने ही भूमा से 
भिन्न गौ और अश्वादि को 'महिमा' पद का बर्थ बताकर 'प्रष्ठि' शब्द का गौण अर्थ सूचित 
किया है, भाष्यकार कहते हैं--“तदाश्चितः तत्प्रतिभ्रैत्रों भवति” (छां. पृ. ४३१ ), किन्तु 
“स्वे महिम्नि” इस वाक्य से पूर्व “यत्र नान्‍्यत्‌ पश्यति” ( छां. ७२४१ ) इस वाक्य की 
व्याख्या में भाष्यकार ने कहा है--'नन्‍्वयमेव दोषः - संसारानिवृत्ति:, क्रियाकारकफलभेदो 
हिं संसार! इति चेतु, न, भविद्याकृतभेदापेक्षत्वात्‌” अर्थात्‌ जीव और ब्रह्म का अविद्यावस्थ 
भेद लेकर अभिन्‍त वस्तु में भी अधिकरणत्व और आधेयत्वादि का व्यवहार किया जा सकता 
है]। “यमात्मा न बेद”--ऐसा कहना जीवात्मा के लिए उचित है, क्योंकि आत्मगत (अपने में 
रहनेवाली ) वेदन ( दर्शन ) क्रिया की कर्मता स्वयं अपने में नहीं रह सकती । “यस्यात्मा 
शरीरम्‌”--इत्यादि भेंद-सापेक्ष व्यवहार अविद्या की छाया में वैसे ही सम्पन्न किए जा सकते 
हैं, जैसे--“स्वे महिम्नि” | यदि जीवात्मा का भी कोई अन्य नियन्ता ( अन्तर्यामी ) माना 
जाता है, तब उंस नियन्‍्ता का भी कोई अन्य निप्रन्दा और उसका भी कोई अन्य--इस 
प्रकार अनवस्था प्रसक्त होती है । सभी प्राणियों और छोकों का निश्रमन जीव अपने अहृष्टों के 
द्वारा करता है अर्थात्‌ जीव के द्वारा उपाजित धर्माधम मुख्यतः जगत्‌ का नियमन करते हैं 
और उसका व्यवहार गीव में वैसे ही हो जाता है, जसे सैनिकों के द्वारा किए गए जय-पराज- 
यादि का व्यवहार राजा में होता है । जगत्‌ के नियन्ता धर्माधर्मादि यद्यपि अनेक हैं, तथापि 
अदृषटत्वरूप जाति की एकता को ध्यान में रख कर 'य/ और यमयति'--इस प्रकार निग्रन्तृगत 
एकत्व का व्यवहार संगत हो जाता हैं। फलतः जीवात्मा ही जगत्‌ का अन्तर्यामी है, 
परमात्मा नहीं । 
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देशात्‌ | तस्य हि परमात्मनो घर्मा इह निर्दिश्यमाना दश्यन्ते । पृथिष्यादि तावद्धि- 
देवादिभेदभिन्‍्न समस्त विकारजातमन्तस्तिष्ठन्यमयतोति परमात्मनो यमयित्त्व॑ घ॒र्म 
डपपद्यते, सर्वेविकारकारणत्वे सति सर्वशक्त्युपपत्तः। 'एब त आत्माउस्तर्याम्यसतः 
इति चात्मत्वास्तत्वे मुख्ये परमात्मन उपपद्यते | “यं पृथिवी न बेद' इति च पृथिवी- 
देवताया अविज्लेयमन्तर्याम्रिणं ब्रुवन्देवतात्मतो<न्यमन्तयोमिणं दशेयति। 'पृथिवी 
देवता हाहमस्मि पृथिवीत्यात्मानं बिज्ञानोयात!। तथा “अदृशेउश्रुत/ इत्यादिव्यप- 
देशो रूपादिविद्दीनत्वात्परमात्मन उपपंचत इसि। यस्‍्त्यकार्यकरणस्थ परमात्मनो 
थमयिह्त्वं नोपपच्चत इति । नेष दोषः, यज्नियच्छति तत्कार्यकरणरेव, तस्य कार्य- 


करणवत्त्वोपपत्तेः। तस्याप्यन्यो नियन्तेत्यनवस्थादोषश्व न संभवति, भेदाभावात्‌। भेदे 


* भामती 
श्रुतिस्म्रतीतिहासपुराणेषु तावदन्न भवतः सर्वज्ञस्य सबंशक्तेः परमेश्वरस्प जगद्योनित्वमवगम्पते । 
न॒ततू पृथरजनसाधारण्यानुमानाभासेनागमविरोधिना शकक्‍्यमपक्कोतुम । तथा ल सब बविकारजातं 
तबविद्याश्ञक्तिपरिणाभस्तस्य॒दारीरेब्ियस्थाने वत्तंत इति यथायथ प्रथिव्यादिदेवतादिकायंकरणस्तानेव 
पृथिध्याविदेवतादीन्‌ ककनोति नियन्तुम्‌ । न चानवस्था, न हि निबल्त्रन्तरं तेन नियम्यते, किन्तु यो 
जीबो निथन्ता लोकसिद्धः स परमात्मेवोपाध्यवच्छेदकल्पित सेदस्तथा व्याब्यायत इत्यसक्वबावेबितं, ततू 


कुतो नियन्त्रन्तरं! कुतश्रानवस्था ? तथा च नान्यो$तोउस्ति ब्रष्टेल्याद्या अपि भ्रुतय उपपन्लार्थां: । परसार्थ- 


भामती-व्याख्या 
खिद्धाग्त-- 
देहेन्द्रियादिनियममे नास्य देहेन्द्रियान्तरम्‌ । 
तत्कर्मोपाजित॑ तच्चेत्‌ तदविद्याजितं जगत्‌ ॥ 

इस जीव में जगतु का नियन्तृत्व (नियमन) देहेन्द्रियादि के द्वारा सम्भव नहीं, क्योंकि 
नियम्प जगत्‌ के अन्तगंत देहेन्द्रियादि भी हैं, उनका नियमन* अन्य देहेन्द्रियादि के द्वारा 
सम्भव नहीं । यदि जीवाश्नित अदृष्ट के द्वारा अन्तर्यामित्व का सम्पादन किया जाता है, तब 
ब्रह्माश्षित या ब्रह्मविषयक अविद्या शक्ति के द्वारा उसमें अन्तर्यामित्व क्यों नहीं बन सकता ? 
श्रृति, स्मृति, इतिहास और पुराणों में सवंज्ञ एवं सवंशक्ति-समन्वित ब्रह्म को जगत्‌ की योनि 
ओर अन्‍्तर्यामी माना गया है। जीवों में एक अशक्त, अबोध साधारण जीव भी है, उसमें 
जगत्‌-नियन्तृत्व की कल्पना जिस अनुमान के द्वारा की जाती है, वह शास्त्र-विरुद्ध होने के 
कारण अतुमानाभास है, सदनुमान नहीं। ऐसे अनुमान के द्वारा आगम-सिद्ध ब्रह्मगत 
अन्]र्यामित्व का अपलाप नहीं किया जा सकता | यह जो कहा जाता है कि लोक-प्रसिद्ध 
कुललादि में कार्य-नियमन देहेन्द्रियादि के द्वारा ही देखा जाता है, वह भी यहाँ असम्भव नहीं, 
क्योंकि परमेश्वर की अविद्या शक्ति के द्वारा विरचित प्रपनश्च ही उसका शरीरेन्द्रियादि है, 
उनके द्वारा ही वह यथायोग्य समस्त पृथिव्यादि अधिभूत, अधिदेव और अध्यात्म जगत्‌ का 
नियमन करता है । यहाँ किसी प्रकार की अनवस्था प्रसक्त नहीं होती, क्योंकि यदि जीव से 
भिन्‍न किसी नियनन्‍्ता की कल्पना की जाती, तब अवश्य नियन्तृ-परम्पता की कल्पना से 
अनवस्था होती, भ्रक्ृत में जिस परमेश्वर को अन्तर्यामी माना जाता है, वह॒ जीव से भिन्‍न 
नहीं, अपितु परमात्मा ही उपाधिरूप अवच्छेदक के भेद से भिन्न-जैसा प्रतीयमान जीव ही 
लोक में नियन्तृत्वेन प्रसिद्ध है-यह कई बार कहा जा चुका है। तब न तो वह नियन्त्यन्तर 
कहा जा सकता है और न अनवस्था प्रसक्त होती है । जीवात्मा और परमात्मा का वास्तविक 
भेद न होने के कारण "नान्यो<तो$स्ति द्रष्टा” (बृह. उ. ३७२३ ) इत्यादि भेद-निषेधक 





* ब्रह्मत्थम्‌ ] हिन्दोसद्दितआमतीसंचलितम्‌ ई०*ै 


हि सत्यनवस्थादोषोपपत्तिः | तस्मात्परमास्मैवान्तर्यामी ॥ १८ ॥ 
न च स्मातंमतद्धर्मामिलापात्‌ ॥ १६ ॥ 

स्यादेतद्‌- अदृश्त्वादयों धर्मोः सांल्यस्मृतिकल्पितस्य प्रधानस्याप्युपपचन्ते, 
रूपादिहीनतया तस्य तरभ्युषगमात्‌। 'अप्रतक्‍्यमविशेयं प्रखुतमिव स्वत” ( मचु० 
१५ ) इति हि स्मरन्ति, तस्यापि नियन्त॒त्वं सर्वेविकारकारणत्वादुपपद्मते । तस्मात्‌ 
प्रधानमन्तर्या मिशब्दं स्थात्‌ । 'ईक्षतेनोशब्दम' ( ब्र० स० ११५) इत्यत्र निराकृतमपि 
सत्प्रधानमिहाद शत्वादिव्य पदेशसंभवेन पुनराशइुथते । अत उत्तरमुच्यते-न च 
स्मात प्रधानमन्तर्यामिशब्दं भवितुमहति । कस्मात्‌ ? अतडद्धर्माभिलापात्‌। यद्यप्यदष्ट 
स्वादिव्यपदेशः प्रधानस्य संभवति, तथापि न द्रृष्टत्वादिव्यपदेशः सम्भवति, प्रधान- 
स्याचेतनत्वेन तेरभ्युपगमात्‌। “अभदृष्टो द्रष्टाउध्ुतः श्लोताउमतो मन्ताउविज्ञातो 
बिज्ञाता' ( बृह० ३७२३ ) इति हि वाक्यशेष इह भवति। आत्मत्वमपि न प्रधान 
स्योपपच्यते ॥ १९ ॥ 

यदि प्रधानमात्मत्वद्रष्टत्वाद्यसंभवाज्नास्तर्याम्यभ्युपगम्यते, शारीरस्तह्नन्तर्यामी 
भवत॒। शारीरो हि चेतनत्वाद्‌ द्रष्टा ओता मन्‍्ता विज्ञाता च भवति, आत्माच प्रत्य 
कत्वातू। असतब्य, धर्माघमंफलोपभोगोपपत्तः। अदृश्त्वाद्यत्वथ धर्माः शारीरे 
प्रसिद्धा', दशेन्रादिक्रियायाः कतरि प्रवुत्तिविरोधात्‌। “न दृष्टद्रशारं पश्येः ( बु० 
३।४।२ ) इत्यादिश्रतिभ्यश्वथ । तस्यथ च कार्यकरणसंघातमन्तयमंयितु शीरं, भोक्‍तृ- 
त्वात्‌ | तस्माच्छारीरो:5स्तर्यामोत्यत उत्तरं पठति-- 

शारीरश्ो मयेडपि हि भेदेनेनमघीयते ॥ २० ॥ 

नेति पूव॑सूत्नावजुवतते । शारीरश्व नान्‍्तयांमीष्यते । कस्मात्‌ ? यद्यपि द्रृष्टत्वा' 
द्यो धमोस्तस्य संभवन्ति, तथापि घटाकाशवदुपाधिपरिच्छित्षत्वान्न कात्स्स्यंन 
पृथिव्यादिष्वन्तरवस्थातं नियन्तुं च शक्नोति । अपि चोभयेउपि हि शाखिनः 
काण्वा माध्यन्दिनाश्वान्तर्यांमिणो भेदेनेनं शारीर पृथिव्यादिवद्धिष्ठानत्वेन नियम्यत्वेन 
चाधीयते - यो विज्ञाने तिष्ठनई” ( बु० ३७२२ ) इति काण्याः। “य आत्मनि तिष्ठन' 
इति माध्यन्दिनाः । “य आत्मनि तिष्ठन? इत्यस्मिन्नपि पाठे विज्ञानशब्देन शारीर 
उच्यते । विज्ञानमयों हि शारीरः। तस्माच्छारीरादनन्‍्य इश्वरो3न्तर्यामीति सिद्धम्‌। 
कथ पुनरेकस्मिन्देहे दो द्रष्टाराबुपपद्येते ? यश्चायमीश्वरोउन्तर्यामी, यश्यायमितरः 
शारीरः । का पुनरिहाजुपर्पत्तिः ? नान्‍्यो5तो5स्ति द्रृष्टा' इत्यादि श्रुतिवचनं विरु 
ध्येत । अत्र हि प्रकृतादन्तर्यामिणो<न्‍न्यं द्रष्ारं, श्रोतारं, मन्तारं, विज्ञातार चात्मानं 
प्रतिषेधति । नियन्जन्तरप्रतिषेधार्थभेतद्वचनमिति चेत्‌ू-न, नियन्जन्तराप्रसज्ञादविशेष 
अ्वणाच्च । अन्नोच्यते -अविद्याप्रत्युपस्थापितकार्यकरणोपाधिनिमित्तो5यं शारीरा 
न्‍्तयामिणो भंद्व्यपदेशो न पारमार्थिकः । एको हि प्रत्यगात्मा भवति, न द्धो प्रत्यगा- 
त्मानों संभवतः । एकस्येव तु भेदृव्यवहार उपाधिकृत+, यथा घटाकाशो महाकाश 
इति । ततश्न ज्लातश्षेयादिभेदश्॒तयः प्रत्यक्षादीनि च प्रमाणानि संसाराजुभवों विधि- 


भामिती 
तोध्न्तर्यासिणोध्ल्यस्य जोबास्मनो द्रष्ट्रभावात्‌ । अविद्याकल्पितजोबपरसात्मभेवाश्रयास्तु ज्ञातृश्षेयभेदशु- 


हि भामती-व्याब्या 
श्रुतियाँ साथंक मानी जाती हैं, क्योंकि द्रष्टा जीव से परमार्थंतः भिन्न कोई अन्तर्यामी नही 
माना जाता । अविद्या के द्वारा जीव और ब्रह्म के कल्पित भेद को ही विषय करती हैं--ज्ञाता 
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प्रतिषेषशास्त्रं चेति सर्वमेतदुपप्यते | तथा च॑' श्रुतिः--“यत्र हि द्वेतमिव भवति 
तद्तिर इतरं पह्यांत' इत्यविद्याविषये सर्व व्यवहारं दर्शयति। “यत्र त्वस्य सर्वेमा- 
त्मेबाभूत्तत्केन क॑ पश्येत! इति विद्याविषये सर्व व्यवहारं चारयति ॥ २०॥ 


३ अकैबककक-७- 


भामती 

तय प्रत्यक्षादीनि प्रमाणानि संसारानुभवों विधिनिषेधज्ञास्त्राण च। एवं चाधिदेवादिष्वेकस्येवान्त- 
यामिण: प्रत्यभिज्ञानं समझ्षसं भवति, यः सर्वान्‌ लोकान्‌ू यः सर्वाणि भूतानीत्यन्न य इत्येकबचनमुप- 
पद्यते । अमृतत्वज्च परमात्मनि समझसं नान्यत्र । य आत्मनि तिष्ठश्षित्यादों चामेदेईषपि भेदोपचारक्लेशो 
न भ्विष्यति । तस्मात्परमात्मान्तर्यामी न जीवादिरिति सिद्धम्‌ । पृथिव्यादिस्तनयित्व्वस्तमधिदेवस्‌ | यः 
सर्वेषु लोकेष्वित्यधिलोकम्‌ । यः सर्वेषु वेदेष्वित्यधिव्रेदमू । यः सर्वेषु यज्ञेष्वित्यधियज्षम्‌ं। यः सर्वेषु 
भूतेष्वित्यधिभूतम्‌ ५ प्राणाद्यात्मान्तमध्यात्मम्‌ू । संज्ञाया अप्रसिद्धत्वादित्युपक्रममात्र पृ: पक्षः । 
#दर्शनादिक्रियायाः कत्तरि प्रवृत्तिविरोधात्‌& । कत्तरि आत्मनि प्रवृत्तिविरोधादित्वथं: ॥ १८-२० ॥ 


मा 


भामती-व्याख्या 

और ज्ञय का भेद बतानेवाली श्रुतियाँ, प्रत्यक्षादि लौकिक प्रमाण, संसरण ( जन्म-मरण ) की 
अनुभूति एवं विधि:निषेधात्मक शास्त्र । इस प्रकार का अन्‍्तर्यामी-मानने पर ही आधिदैविक, 
आधिभौतिक ओर आध्यात्मिक प्रपच्च में अन्तर्यामी पुरुष की एकत्व-प्रत्यभिज्ञा समञ्जस होती 
है एवं “यः सर्वात्‌ लोकानु”, “यः सर्वाणि भुतानि”-यहाँ एकवचनान्त “यः” शब्द का प्रयोग 
उपपन्न हो जाता है ॥ अमृतत्व तो प्ुख्यरूप से ब्रह्म में ही घटता है, अन्यत्र नहीं | “य आत्मनि 
तिष्ठन्‌”--यहाँ पर जीव-पक्ष में जो औपचारिक ( औपाधिक ) भेद की कल्पना करनी पड़ती 
थी, वह कल्पना-क्लेश भी ब्रह्म-पक्ष में नहीं, क्योंकि सिद्धान्त में अभेद ही माना जाता है। 
अतः परमात्मा ही सर्वान्तयामो है, जीव और देवादि नही--यह्‌ सिद्ध हो गया । 

भाष्यकार ने जो इस अधिकरण के आरम्भ में कहा है--(१) “अत्राधिदेवतम्‌, 
(२) अधिलोकम्‌, ( ३ ) अधिवेदम्‌, ( ४) अधियज्ञम, ( ५) अधिभूतम्‌, (६ ) अध्यात्मं च 
अन्तर्यामी श्रूयते ।” उस भाष्य के अधिदवादि भेद बृहदाण्यक उपनिषत्‌ के वाकयों में इस प्रकार 
हैं--( १) “यः पृथिव्यां तिष्ठन्‌” ( बृह. उ ३७३ ) यहाँ से लेकर “यः स्तनथित्नौ तिनु”- 
यहाँ तक अधिदवत ; पृथिव्यादि के अभिमानी देवताओं में वतंमान ) अन्तर्यामी प्रतिपादित है 
[ शुक्ल यजुर्वेदीय बृहृदारण्यक नाम की दो पुस्तकें हैं--( १ ) माध्यन्दिनी या वाजसनेयी 
शाखा की और ( २) दूसरी काण्व शाखा की । इनमें वाचस्पति मिश्र ने यहाँ माध्यन्दिनीय 
बृहदारण्यक का क्रम उद्धृत किया है, क्योंकि काण्वशाखीय बृह॒दारण्यक में “यः स्तनयित्नौ'- 
ऐसा पाठ नहीं, अपितु “यस्य तेज: शरीरं यस्तेजोउन्तरो यमयत्येष त आत्माड्त्तर्याम्यमृत 
इत्यधिदंवतम्‌” ( बृह. उ. ३।७४१४ ) ऐसा पाठ है ] ।.“यः सर्वेषु लॉकेषु”-... इत्यादि खण्ड 
में अधिलोक, “यः सर्वेषु वेदेषु?--इत्यादि खण्ड में अधिवेद, “यः सर्वेषु यज्ञेषु” इत्यादि खण्ड 
में अधियज्ञ, “यः सर्वेषु भूतेबु” इत्या[द खण्ड में अधिभूत और “य: प्राणेषु तिष्ठन्‌”-यहाँ से 
लेकर “य आत्मनि तिष्ठन्‌” -यहाँ तक अध्यात्म अन्तर्यामी चचित है । 

भाष्यकार ने जो कहा है--' संज्ञाया अप्रस्तिद्धत्वातु संज्ञिनाध्प्यप्रसिद्धेन भवितव्यम्‌”। 
वह पूवंपक्ष का उपक्रम मात्र है, उस पक्ष पर पूर्व पक्षी का भी विश्वास नहीं, अत एवं 
“अथवा” से पक्षान्तर प्रस्तुत किया गया है। भाष्यकार ने “न च स्मातं॑म्‌” ब्र. सू. ११२१९) 
इस सूत्र में कहा हैं-“दशनादिक्रियायाः कत्तौरि प्रवृत्तिविरोधात्‌” । वहाँ 'कत्तरि” शब्द का 





5] ब्रह्मत्वम्‌ ] हिन्दीसद्दितमामतीसंवजितम्‌ ३०३ 


(६ अच्श्यत्वाधिकरणम्‌ । सू० २१-२३ ) 
अच्य्यत्वादिगुणको धर्मोक्ते! ॥ २१॥ 

“अथ परा, यया तदक्षरमधिगस्यते', “यक्तद्द्रेश्यमआ्राह्मगोत्रमवर्णमचश्षुःश्रोच्न 
तद्पाणिपादं नित्य॑ विभुं सर्वंगतं खुखक्ष्म॑ तद॒व्ययं यद्‌ भूतयोनि परिपश्णन्ति घोरा? 
( मुण्ड० १११५,६ ) इति श्रूयते। तत्र संशयः किमयमद्रृश्यत्वादिगुणकों भूतयोनिः 
प्रधान स्यात्‌ , उत शारीरः, आहोस्वित्परमेश्वर इति । तन्न प्रधानमचेतनं भ्रूतयोनि- 

भामती 

“अथ परा यया तवक्षरमधिगम्यते'” । “'यत्तदद्वेइ्यं”” बुद्धी ल्द्ियाविषय: । “'अग्राह्मं” कर्मेन्द्रिया- 
गोचर: । “अगोत्र'” कारणरहितस्‌। “अवर्ण”” ब्राह्मणस्वाबिहोनम्‌ । न केवलूमिन्द्रियाणामविषय:, 
इन्द्रियाष्यप्यस्थ न घ्तीत्याह “अचक्षुर्रोत्रम्‌” इति बुद्धोब्द्रियाण्युयलक्षयति । “अपाणिपादम्‌” 
इति कर्मेन्द्रयाणि । “नित्यं विभूं सबंगतं सुसुक्ष्मं” दुविज्ञानत्वातू । स्थादेततु--नित्यं सरत्कि परिणाम 
निच्य ? नेत्याह “अव्ययं” कूटस्थनित्यमित्यर्थ: । 

परिणामों बिवर्तों वा सरूपस्योपलम्यते । 
चिदात्मना तु सारूप्यं जडानां नोपपद्यते ॥ 
जडं प्रधानमेवातों जगद्योनि: प्रतीयताम्‌ । 
योनिशब्दो निमित्तं चेतु कुतों जीवनिराक्रिया ॥ 


भामती-व्याख्या 
अभिप्रेत अथे है -“आत्मनि”, क्योंकि छोक-प्रसिद्ध शरीररूप कर्ता में दर्शन क्रिया की प्रवृत्ति 
विरुद्ध नहीं, किन्तु चिदात्मा में ही श्रुति के द्वारा दर्शन क्रिया की कमंता निषिद्ध है ॥१८-२०॥ 
_+३८७कपकीक७-न 
विषय --“अथ परा यया तदक्षरमधिगम्यते यत्तदद्रेश्यमग्राह्ममगोत्रमवर्णमचक्षुःश्रोत्रं 
तदमाणिपादम्‌ । नित्यं विभृं संगत सुसूक्ष्म॑ तदब्ययं यद्‌ भूतयोनि परिपश्यन्ति धीराः” 
( मुण्ड, ११।४-६ ) । इस श्रुति में भाष्यकार ने “अद्रेश्यम्‌” शब्द का अर्थ किया है--“अहृश्यं 
सर्वेषां बुद्धीरिद्रियाणामगम्यम्‌” । “अग्राह्मम! का अर्थ “कर्मेन्द्रयाविषयम्‌” किया है। “अगोतरम! 
शब्द का अथे कारण-रहित है। 'अवर्णम्‌! शब्द से ब्राह्मणत्वादि वर्णों का अभाव विवक्षित है । 
वह केवल इन्द्रियों का अविषय ही नहीं, अपितु इन्द्रियों से रहित भी है-यह दिखाने के लिए 
कहा है--“अचक्षुःश्रोत्रम” । “चक्षु:श्रोत्र” शब्द सभी बुद्धिन्द्रियों का और “अपाणिपादम्‌”-- 
यहाँ 'पाणिपाद' शब्द सभी कर्मेन्द्रियों का उपलक्षक है। “नित्य” शव्द का “अव्नाशी” और 
“विभु' शब्द का:व्यापक अथं है। दुविज्ञेय होने के कारण “सुसूक्ष्म'” कहा गया है । सांख्य-सम्मत 
प्रधान तत्त्व को नित्य परिणामी माना जाता है, उस प्रकार की नित्यता का निषेध करने के 
लिए कहा है--“अव्ययम्‌” अर्थात्‌ वह अक्षर तत्त्व कूटस्थ नित्य है, परिणामी नित्य नहीं । 
संशय- उक्त श्रुति के द्वारा सांख्याभिमत 'प्रधान' बिवक्षित है ? या शारीर (जीव) ? 
अथवा ब्रह्म ? 
पूर्वपक्ष - 
परिणामों विवर्तों वा सरूपस्योपलभ्यते। 
चिदात्मना तु सारूप्यं जडानां नोपपद्मते॥ १॥ 
जडं प्रधानमेवातो जगद्योनि: प्रतीयताम्‌। 
योनिशब्दो निमित्तं चेतु कुतो जीवनिराक्रिया ॥ २॥ 
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रिति युक्त, अचेतनानामेव तद्दृष्टान्तत्वेनोपादानात्‌। 'यथोणंनाभिः खजते ग्रह्मते च 
यथा पृथिव्यामोषधयः संभवन्ति । यथा सतः पुरुषात्केशलोमानि तथा>क्षरात्सम्भव- 
तीद्द विश्वम! ( मुण्ड० १।१६।७ ) इति। ननूणनामिः पुरुषश्ध चेतनाविह दृष्टान्तत्वें- 
नोपात्तो । नेति त्रूमः, न हि केवलस्थ चेतनस्य तत्न सूत्रयोनित्वं वास्ति। चेतनाधि- 
छितं छावेतनसूर्णनाभिशरी र॑ सत्नस्य योनिः, पुरुषशरीरं च केशलोम्नामिति प्रसिद्धम्‌। 
अपि च॒पूर्वत्रादष्टत्वायभिलापसंभवे<पि द्र॒ष्टत्वाइमिलापासंभवाजन्न प्रधानमब्युप- 
गतम्‌ । इह त्वदृह्यत्वादयों घर्माः प्रधाने संभवन्ति | न चात्र विरुध्यमानो धर्मः 
कश्विद्मिलप्यत । न्ु 'यः सर्वक्षः सर्ववितः ( मुण्ड० १।१॥९ ) इत्ययं वाक्यशेषो<चे- 
तने प्रधाने न सम्भवति, कर्थ प्रधान भूतयोनिः प्रतिशञायत इति। अन्नोच्यतें--यया 
तदक्षरमधिगम्यते?, “यत्तदद्रेंश्यम! इत्यक्षरशब्देनादश्यत्वादिगुणक॑ भूतयोनि शआआच- 
यित्वा पुनरस्ते श्रावयिष्यति- अक्षरात्परतः परः' ( मुण्ड० २१२ ) इति। तत्न यः 
परोउक्षराच्छुतः, स सर्वेक्ः सर्वेविस्संभविष्यति । प्रघानमेच त्वक्षरशब्दनिर्दिएं 
भामती 

परिणमम्तानसरूपा एवं हि परिणामा दृष्टाः, ययोण॑ताभिलालापरिणाम्ता लुतातन्तवस्तत्सरूपा:। 
तथा विबर्ता अपि विवर्तमानसरूपा एबं, न विरूपाः । यथा रज्जुविवर्ता धारोरगादयों रज्जुसहूपा:।न 
जातु रज्ज्वां कुअर इति विपयंस्यन्ति । न च हेमपिण्डपरिणामो भवति लूतातन्तुः, तत्‌ कस्य हेतोः 
अध्यस्तवेरूप्यात्‌ । तस्मास्प्रधाममेव जडं जडस्य जगतो योनिरिति युज्यते । स्वविकारानइनुत इति 
तबत्तरम्‌ । यः सर्वज्ञ: सवंबिदिति चाक्षरात्‌ परात्परस्थास्थानम्‌, 'क्षरात्‌ परतः पर:” इति श्रुतेः । 
न हि परस्मादात्मतो3र्वाग्विकारजातस्थ च परस्तातु प्रधानावृतेधन्यदक्षरं सम्भवति | अतो यः प्रधानात्पर 





परमात्मा स सर्ववित्‌ , भूतयोनिस्त्वक्षरं प्रघानमेंच तच्च सांज्याभिमतमेवास्तु ॥ अथ तस्याप्रामाणिकत्वान्त 
सि 3  4 नस पी... पर 5 3 


भामती-व्याख्या 

मृत्तिका परिणममान और घटादि परिणाम हैं, परिणममान और परिणाम पदार्थों में 
सरूपता ( समानरूपता ) देखी जाती है, जेसे कि ऊर्णनाभि / मकड़ी ) की लाला (लार, 
लासा या लुआब ) जाले के रूप में परिणत होती है, उन दोनों में समानरूपता अनुभव-सिद्ध 
है, उसी प्रकार रज्जु विवतमान और सर्पादि विवतं हैं, उन दोनों में भी समानरूपता पाई 
जाती है, विरूपता ( विरुद्धहूपता ) नहीं, क्योंकि रज्जु-जैसे प्रलम्बाकार पदार्थ में वेसे ही 
सं, धारा और दण्डादि पदार्थों का भ्रम होता है, हाथी या ऊँट का नहीं । हेम-पिण्ड ( सोने 
का डला ) कभी मकड़ी का जाला नहीं बनता, वह क्‍यों ? उन दोनों में अत्यन्त विरूपता 
होती है । अत: जड़रूप प्रधान तत्त्व ही इस जड़ जगत्‌ का कारण है-ऐसा मानना ही 
युक्ति-युक्त है। प्रधान ( प्रकृति ) को अक्षर इस लिए कहा जाता है. कि वह “बश्‌ व्याप्तो' 
धातु से “अशे: सर:”” ( उणा. ३।॥७० ) इस सूत्र के द्वारा निष्पन्न “अक्षर' शब्द का “अश्नुते 
व्याप्तोति स्वविकारानः- ऐसी ्युत्यत्ति से लब्ध अर्थ है।“यः सर्वज्ञ: सवंवित्‌/--इसका 
अस्वय “अक्षरात्‌ परतः पर:” ( मुण्ड. २।१॥२ ) इसके साथ है, भर्थातु जो अक्षर (प्रधान) से 
परे या ऊपर अवस्थित परमात्मतत्त्व है, वह सर्वज्ञ और सवंवित्‌ है [“अक्षरात्‌ परतः पर:”- 


' इस श्रुति में 'परतः” पद अक्षरात्‌ का विशेषण है, अतः विकारवर्ग ( कार्य॑-प्रपच्च ) से पर 


अवस्थित जो अक्षरसंज्ञक प्रधान तत्त्व है, उससे पर परमात्मा है--इसी भाव को मिश्र जी 
यहाँ ध्ननित करते हैं--] विकार-समूह से परे अवस्थित जो प्रधान तत्त्व है, उससे भिन्‍न 
अन्य कोई अक्षर पदार्थ नहीं | इस प्रधान तत्त्व से परे जो परमात्मा है, वह सवंवित्‌ है । 
प्रभी भूत पदार्थों की योनि ( कारण ) तो अक्षर नाम से प्रसिद्ध जो प्रधान तत्त्व है, वह 
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भूतयोनिः यदा तु योनिशब्दो निमित्तवाची, तदा शारोरो5पि भूतयोनिः स्यात्‌ , 
घर्माधमाभ्यां भूतजातस्योपाजनादिति । 

एवं प्राप्तेडमिघोयते - योउयमह्श्यत्वादियुणको भूतयोनिःस परमेश्वर एव 

भागमती 

तत्न परितुष्यति, अस्तु तहिं नामरूपबीजशक्तिभूतम्रथ्याकृतं भूतसूक्ष्मं, प्रघीयते हि तेत विकारजातमिति 
प्रधान, तत्‌ खलु जडमनिर्वाच्यमनिर्वाच्यस्थ जडस्य नामरूपप्रपठचस्योपादानं युज्यते, सारूप्यात्‌ । न तु 
चिदात्मा निर्वाच्य:, विरूपो हिं सः। अचेतनानामिति भाष्यं सारूप्यप्रतिपादनपरम्‌ | स्थादेतत्‌ू-- 
स्मातंप्रधाननिराकरणेनेबेतदपि निराकुतप्रायं तत्‌ कुतोषस्य शड्ू्यत आह-७& अपि च॒ पूवत्रावृष्टत्वादि 
इति& । सति बाषकेःस्पानाअयणमिह तु बाधक नास्तीस्यर्थ: । तेन तदेक्षतेत्यादाबुपचययतां ब्रह्मणो जगद्यो- 
निता$विद्याश्क्त्यभ्रपस्वेन । इह त्वविद्यादक्तेरेव जगद्योनित्वसम्भवे न द्वारद्वारिभावों युक्त इति प्रधान- 
भेवान्र बाक्ये जगद्योनिरुच्यत इति पूर्व: पक्ष: । अथ योनिशब्दों निमित्तकारणपरस्तथापि ब्रह्मेब निम्ित्त 
नतु ५५८ */><“ हे न हेतुरस्तीति संशयेन पूर्व: पक्ष: । 


अक्षरस्थ जगद्योनिभावमुक्त्वा ह्यतन्तरम्‌। 
यः सर्वज्ञ इति भ्रुत्या सर्वज्स्य स उच्यते ॥ १॥ 


भामती-व्याख्या 

सांख्य-सम्मत ही सही । सांख्य-सम्मत प्रधान यदि अप्रामाणिक है, अतः उसका अभ्युपगम 
अभीष्ट नहीं, तब नाम ( शब्द ) और रूप (अथं ) की बीज-शक्तिरूप अव्याकृत ( सूक्ष्म 
भूतों ) को प्रधान कहा जा सकता है, क्योंकि 'प्रधीयते येन विकारजातम्‌”--इस ब्युत्पत्ति के 
अनुसार वह अनिवंचनीय है और नामरूपात्मक अनिवंचनीय प्रपच्च का उपादानकारण है, 
अत: उसी में कार्य-वर्ग की समानरूपता है, चिदात्मा में नहीं, क्योंकि वह सत््वेन निर्वाच्य 
एवं चेतन होने के कारण कायं-वर्ग के विरूप है। “कचेतनानामेव तद्दृष्टान्तत्वेनोपादानात्‌”- 
इस भाष्य का तात्पय॑ कार्य और कारण की समानरूपता के प्रतिपादन में ही है। 

शह्का-सांख्य-स्मृति-सिद्ध प्रधान तत्त्व का निराकरण तो “ईक्षते्नाशब्दम्‌” ( ब्र० 
सु० ११५ ) इस सूत्र में ही किया जा चुका है, तब न तो उसमें जगत्‌ की कारणता मानी 
जा सकती है और न अव्याइतात्मक प्रधान में, क्योंकि उसी प्रकार यह प्रधान भी निराकृत- 


प्राय ही है । 


समाधान--5क्त शड्भा का निराकरण भाष्यकार करते हैं--“अपि च पूव॑त्राहष्टत्वाद्- 
भिलापसम्भवे5पि द्रष्टत्वाद्यभिलपासम्भवान्न प्रधानमभ्युपगतम्‌” । आशय यह है कि पृव॑त्र 
ईक्षणाभावरूप बाधक के कारण प्रधान तत्त्व को जगत्‌ का कारण नहीं माना जा सका किन्तु 
यहाँ अपेक्षित अद्ृश्यत्वादि का सद्भाव होने के कारण उसमें जगत्कारणता का पूर्व पक्ष उठाया 
गया है कि “तदेक्षते”--इत्यादि वाक्पों के द्वारा ब्रह्म में जगत्‌ की कारणता का उपचार 
किया जा सकता है, क्योंकि वह अविद्यारूप शक्ति की विषयता का आश्रय है, किन्तु 
“त्तदद्रेश्यम्‌”--इत्यादि वाक्यों के द्वारा अविद्याशक्ति स्वरूप प्रधान तत्त्व में ही जगद्योनिता 
का उपपादन सम्भव है, अतः उसके द्वारा ब्रह्म में जगत्‌ की कारणता का संगमन उचित नहीं । 

यदि सूत्रस्थ 'योनि” शब्द उपादान कारण का बोधक न होकर निमित्त कारण का 
वाचक है, तब जीव में जगद्योनिता आशड्ित हो सकती है, क्योंकि “ब्रह्म ही जगत्‌ का 
कारण है, जीव नहीं'--इस प्रकार की विनिगमना में कोई हेतु उपलब्ध नहीं । 

ससद्धान्त--अक्षरस्यथ जगद्योनिभावमुक्त्वा ह्यनन्तरम्‌। 

यः स्वज्ञ इति श्रुत्या सर्वज्ञस्थ स उकयते॥ १॥ 
्‌३९ 
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। द | स्थान्नान्य इति। कथमेतद्वगस्‍्यते ? धर्मोक्तेः। परमेश्वरस्य हि धर्म इहोच्यमानो 
| चश्यते -'यः सर्वक्षः सर्वविद्‌” इति। न हि प्रधानस्याचेतनस्य शारीरस्य वोपाधि- 
| परिष्छिन्नदृष्टेः सर्वेश्त्वं सर्वेवित््वं वा सम्भवति । नन्‍्वक्षरशब्दनिर्दिष्टाद्‌ भूतयोनेः 
क्‍ परस्येवेतत्सवश्वत्वं सर्ववित्वं च न भूतयोनिविषयमित्युक्तम्‌ । अत्रोच्यतते- नेवं 
संभवति | यत्कारणं 'अक्षरात्संभवतीद विश्वम! इति प्रक्ृत॑ं भूतयोनिमिद् जायमान- 
|| प्रकृतित्वेन निर्दिश्यानन्तरमपि जायमानप्रकृतित्वेनेब सर्चज्न निर्दिशति-यः सर्वेक्षः 
सर्वेविद्यस्थ ज्ञानमयं तपः । तस्मादेतद्‌ ब्रह्म नाम रूपमन्‍्न च जायते? इति | तस्माज्ि- 
| दृशसास्येन प्रत्यभिज्ञायमानत्वास्पकृतस्येवाक्षरस्य भूतयोनेः सर्वेक्षत्वं सर्ववित्त्वं च 
। धर्म उच्चत इति गस्‍्यते । 'अक्षरात्परतः पर इत्यत्नापि न प्रकृताद्‌ भूतयोनेरक्षरात्परः 
| कश्मिद्भिघोयते । कथमेतद्वगभ्यते ? “येनाक्षरं पुरुष बेद्‌ सत्य प्रोबाच तां तक्त्वतो 
। ब्रह्मविद्याम? ( मुण्ड० १११३ ) इति प्रकृत्य तस्येवाक्षरस्थ भूतयोनेरदरश्यत्वाविगुण- 
कस्य वक्तव्यत्वेन प्रतिन्नौतत्वात्‌। कथं तहिं “अक्षरात्परतः पर$, .इति व्यपदिश्यत्ते 
भामती 

तेन निर्देशसामान्यात्प्रत्यभिज्ञानतः स्फुटम्‌ । 

अक्षर स्वाविद्विव्वयोनिनचितनं भवेत्‌ ॥ २॥ 

अक्षरात्परत इति श्रृतिस्त्वव्याकृते मता। 

अइनुते यत्‌ स्वकार्य्याणि ततोः्ण्याकृतमक्षरम ॥ ३ ॥ 

नेह तिरोहितमिवास्ति किल्वित्‌ ॥ यत्तु साख्प्याभावान्न चिदात्मन: परिणामः प्रपन्न इति । अदा 

223 23करट-कं: मल १४७४९: कवैक- 








| 
| भामती-व्याब्या 
। तेन निर्देशसामान्यात्‌ प्रत्यभिज्ञानत: स्फुटम्‌। 
। । बक्षरं सवंविदु विश्वयोनिनचितनं भवेत्‌ ॥ २॥ 
अक्षरात्परत इति श्रुतिस्त्वव्याकृते मता। 
| अश्तुते यत्स्वकार्याणि ततो&्व्याकृतमक्षरम्‌ ॥ ३॥ 
| । [ “तदक्षरमधिगम्यते, तदूभूतयोंनि परिपश्यन्ति धीरा:” इस प्रकार जिस अक्षर तत्त्व 
| में जगत्कारणता का प्रतिपादन किया गया, उसी में “यः सर्वज्ञः सवंवित्‌”---इस प्रकार 
| सर्वज्ञत्वादि धमं श्रुत हैं, उस से परे अवस्थित पदार्थ में नहीं, अतः चिदात्मा सर्वेज्ञ ब्रह्म ही 
॥ जगत्‌ का कारण सिद्ध होता है, प्रधान नहीं | दूसरी बात यह भी है कि “यथा सतः पुरुषात्‌ 
| केशलोमानि, तथा कक्षरात्‌ सम्भवतीह विश्वम्‌” ( मुण्ड-११॥७ ) इस श्रुति के द्वारा जिस 
| ॥ चिदात्मा कक्षर तत्त्व में जगत्कारणता स्पष्टरूप से प्रतिपादित है. उसी अक्षर तत्त्व का निर्देश 
| “भक्षरमधिगम्यते, यत्तदद्रेश्यम्‌'--इत्यादि वाक्य में किया गया है, अत: समान निर्देश के 
। ॥| द्वारा चेतनगत जगत्कारणता प्रत्यभिज्ञात होतो है। यह जो कहा गग्या कि सर्वज्ञता अक्षर 
। | | तत्त्वसे परे अवस्थित परमात्मा में होतो है, वह कहना उचित नहीं, क्योंकि पहले 
| वाक्य में “अक्षर” शब्द का प्रयोग जगत्कारणीभूत ब्रह्म के लिए और “अक्षरात्‌ परत: पर:”' 
| ( मुण्ड. २।१२ ) इस वाक्य में “अव्याकृत' के लिए “अश्तुते स्वकार्याणि? - इस व्युत्पत्ति के 
| द्वारा किया गया है, अतः अव्याकृतसंज्ञक अक्षर से ही परत्व का अभिधान जगद्योनिरूप अक्षर 
! में किया गया है, इस अक्षर से नहीं । सर्वज्ञत्वादि का भन्वय प्रथम अक्षर पदार्थ में ही 
विवक्षित है; वह ब्रह्म है] शेषभाष्य अत्यन्त सुगम है ! 
यह जो कहा गया कि प्रथच्च का ब्रह्म में सारूप्य न होने के कारण उपादान कारणत्व 
सम्भव नहीं, उस पर हमारा कहना है कि-- 
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इति, उत्तरसूत्रे तद्धध्यामः | अपि चात्रद्व विद्ये वेद्तिव्ये उक्ते--'परा चैचापरा च' 
इति । तत्रापरासग्वेदादिलक्षणां विद्यामुक्‍त्वा ब्रवीति-“अथ परा, यया तदक्षरमधि- 
गम्यते? इत्यादि । तत्न परस्या विद्याया विषयत्वेनाक्षरं श्रुतम्‌। यदि पुनः परमेश्वरा- 
दन्‍्यद्दश्यत्वादिगुणकमक्षरं परिकर्ष्येत, नेयं परा विद्या स्यात्‌। परापरविभागो 
हाय॑ं विद्ययोरभ्युद्यनिःश्रेयसफलतया परिकल्पयते । न च॒ प्रधानविद्या निःश्रयसफला 
केनचिदभ्युपगम्यते । तिस्नत्य विद्याः प्रतिज्ञायेरन्‌ , त्वस्पक्षेक्षराद्‌ भूतयोनेः परस्य 
परमात्मनः प्रतिपाचमानत्वात्‌ | दे एवं तु विद्य वेद्तिब्ये इह निर्दिष्ट | 'कस्मिन्सु 
भामती 

विवत्तंस्तु प्रपन्चो5यं ब्रह्मणो5परिणामिन: । 

अनाविवासनोदृभूतो न सारूप्यमेक्षते ॥ 

न खलु वाह्मसारूप्यनिबन्धन एवं सर्वो विश्रम इति नियमनिमित्तमस्ति, आन्तरादषि काम- 
क्रोधभयोन्मादस्वप्नादेमानसादपराघात्सारूप्यानपेक्षात्तस्य तस्प॒विश्वमस्य दर्शनातु। अपि च॒ द्ेतुमति 
विश्रमे तवभावादनुयोगो युज्यते । अनाह्यविद्यावासनाप्रबाहपतितस्तु नानुयोममहंति । तस्मात्‌ परमात्म- 
विवत्तंतया प्रपठचस्तद्योनिर्भुजज़ इब रइ्जुविवत्तंतया तद्योनिनं तु तत्परिणामतया । तस्मात्तदमंसबं- 
बिस्‍्वोक्तेलिज्धाद्‌ पत्तवद्रेश्यामत्यन्न ब्रह्मंबोपदिश्यते श्ेयत्वेन, न तु प्रधानं जीवात्मा वोपास्यस्वेनेति 
सिद्धम्‌ । न केवल लिज्भावषि तु परा विद्येत्ति समाख्यानावप्येतदेव प्रतिपत्तव्यमित्याह & भर्पि चान्न दे 

भामती-व्याख्या 
विवतंस्तु प्रपञ्चो&यं ब्रह्मणोउ्परिणामिनः । 
भनादिवासनोदूभूती न सारूप्यमपेक्षते ॥ 

अद्व॑तवेदान्त-सिद्धान्त में प्रपञ्च को ब्रह्म का परिणाम नहीं, विवतं माना जाता है। 
परिणाम में सारूप्य की अपेक्षा होती है, विवतं में नहीं। रज्जु में सर्पादि का जहाँ विश्रम 
होता है, वहाँ सर्पादि को रज्जु का विवर्त कहा जाता है। यद्यपि शुक्त्यादि में उसके विवर्तभूत 
रजतादि का सारूप्य पाया जाता है, तथापि समस्त विश्रम बाह्य सारूप्य-प्रयुक्त ही 
होता है--ऐसे नियम का कोई निमित्त उपलब्ध नहीं, क्योंकि आन्तरिक काम, क्रोध के उद्देग 
रूप मानस अपराध के द्वारा जो विविध स्वप्नरूप विश्रम देखा जाता है, वहाँ सारूप्य की 
अपेक्षा नहीं होती । दूसरी बात यह भी है कि सादि विश्रम में सारूप्य की कारणता का 
सन्देह एवं सारूप्प न होने के कारण 'कथं विश्रमकारणत्वम्‌ ?” इस प्रकार का प्रश्न किया भी 
जा सकता है, किन्तु अनादि वासनोद्भूत विश्रम के लिए वैसा प्रश्न कदापि नहीं किया जा 
सकता । आचार्य धर्ंकीति ने भी अनादि वासनाओं से जनित विविध विश्रम माने हैं-''अनादि- 
वासनोद्भूतविकल्परिनिश्ठित:” ( प्र. वा. पृू० ३२१) । फलत: ब्रह्म का विवतं होने के 
कारण प्रपञ्च वेसे ही ब्रह्मयोनिक कहा जाता है, जैसे सर्प रज्जु का विवतं होने के कारण 
ही रज्जुयोनिक ( रज्जुकारणक ) कहा जाता है, रज्जु का परिणाम होने के कारण नहीं। इस 
प्रकार ब्रह्म के सर्वज्ञत्वादि धर्मों का निर्देश होने के कारण “यत्तदद्रेश्यम”--यहाँ ब्रह्म का ही 
उपदेश सिद्ध होता है प्रधान या जीवात्मा का उपास्यत्वेन उपदेश नहीं । 

केवल ब्रह्म के धर्मों ( लिज्»ों ) के निदेश से ही ब्रह्मपरता का यहाँ ज्ञान नहीं होता, 
अपि तु 'पराविद्या'--इस प्रकार की समाख्या के बल पर भी उक्त श्रुति में ब्रह्मपरता अवगत 
होती है, ऐसा कहा जाता है--“अ्पि चात्र द्वे विद्ये वेदितब्ये उक्ते--'परा चेवापरा च* इति ।” 
[ भर्थात्‌ जैसे लिड्र ( सामथ्य॑ ) रूप तृतीय प्रमाण के द्वारा अद्भ और प्रधान का सम्बन्ध 
अवगत होता है, वैसे ही समाख्या रूप षष्ठ प्रमाण के द्वारा भी ब्रह्म प्रधान ( मुख्य ) और 
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भगवो चिज्नाते सर्वमिदं विज्ञातं भवति” ( मु० १७१३ ) इति चेकविज्ञानेन स्वाविज्ञान 
नापेक्षणं सर्वात्मके ब्रह्मणि विवक्ष्यमाणे<वकर्प्यते, नाचेतनमात्रेकायतने प्रधाने 
भोग्यव्यतिरिक्त वा भोक्तरि। अपि च 'स ब्रह्मविद्यां स्वाधिद्याप्रतिष्ठामथवाय ज्येष्ठ- 
पुत्राय प्राद्! | मुण्ड० ११।१ ) इति ब्रह्मचिद्यां प्राधान्येनोपक्रम्य पर।परविभागेन परां 
विद्यामक्षराधिगमनों द्शेयंस्तस्य[ ब्रह्मविद्यात्व॑ दशेयति । सा च॒ ब्रह्मविद्यासमाख्या 
तद्धिगम्यस्याक्षरस्यात्रह्मत्वे बाधिंता स्यात्‌ । अपरग्वदादिलक्षणा कमविद्या ब्रह्म 


विद्योपक्रम उपन्यस्यते ब्रह्मविद्याप्रशंसाये । 'प्लवा होते अदृढा यज्ञरूपा अष्टादशोक्त- 


भागमती 
विद्य इति ७ । लिज्भान्तरमाह “कस्मिनू नु भगवः” इति। भोगा भोग्यास्तेभ्यो व्यतिरिक्त भोक्तरि। 
अवच्छिस्नो हि जोवात्मा भोग्येभ्यो विषयेभ्यो व्यतिरिक्त इति तज्ज्ञानेन न सब ज्ञातं भवति ३ समाख्या- 
न्तरमाहु ७ अपि च स॒ब्रह्मविद्यां सवंविद्याप्रतिष्ठामू इति 9। #&प्लवा ह्मेतेडद्ढा यज्ञर्या अष्टादश 
इति& । प्लवन्ते गच्छन्ति अस्थायिन इति प्लवा: । अत एवादृढाः । के ते यज्ञरूपा: । रूप्यन्तेष्नेनेति रूप, 


_यज्ञों रूपसुपाधियेंबां ते यज्ञरूपाः । तत्र षोडशत्विज:ः। ऋतुयजनेनोपाधिना ऋत्विकशब्दः प्रवुत्त इति 


यज्ञोपाधय ऋत्विजः । एवं यजमानो5पि यज्ञोपाधिरेव । एवं पत्नी, 'पत्युर्नों यज्ञसंयोंगेःः इति स्मरणात्‌ । 
त एतेषष्टाबश यज्ञरूपा:, येष्वुत्बिगादिषुक्त कर्म यज्ञः, यवाश्रयो यज्ञ इत्पर्थ: | तच्च कर्मावरं, स्वर्गाद्य- 


भामती-ब्याख्या 
उसके प्रतिपादक होने के कारण अद्भभूत श्रुति-वाक्प्र का सम्बन्ध प्रतीत होता है । यौगिक शब्द 
को समाख्या कहते हैं । 'परा विद्या! शब्द भो वैसा ही है, क्योंकि “परस्य परमात्मन: प्रतिपाद्य- 
मानत्वात्‌” भर्थात्‌ जिस विद्या में पर ब्रह्म का प्रतिपादन है, उसे परा विद्या कहते हैं, इस 
लिए भो उक्त श्रुति की भ्रतिपाद्य वस्तु ब्रह्म ही है । 

“कस्मिन्नु भगवो विज्ञाते सवंमिदं विज्ञातं भवति” ( मुण्ड. ११३ ) इस प्रकार जिस 
एक तत्त्व के ज्ञान से समस्त प्रपञ्च का ज्ञान हो जाता है, वह एकमात्र ब्रह्म ही है, प्रधान 
या जीव नहीं, क्योंकि प्रधान केवल जड़-वर्ग का आश्रय है. समस्त जगतु का आश्रय या 
सर्वात्मक नहीं और जीव भी शब्दादि भोग्य पदार्थों से भिन्न होने से सर्वात्मक नहीं, अतः 
प्रधान और जीव का ज्ञान हो जाने पर भी सर्व प्रपञ्च का ज्ञान सम्भव नहीं । 

अन्य समाख्या प्रमाण दिखाते हैं-अपि च “स ब्रह्मविद्यां स्ंविद्याप्रतिष्टामथर्वाय 
ज्येक्नुपुत्राय प्राह” (मुण्ड. ११११) । इस श्रुति में “ब्रह्मविद्या” पद 'ब्रह्मणो विद्या/--इस प्रकार 
के षष्ठी तत्पुरुष समास के आधार पर ब्रह्मविषयिणं। विद्या का वाचक है, प्रधानादि का ग्रहण 
करने पर उस ब्रह्मविद्या कहना वाधित हा जायगा-“ब्रह्मविद्या समाख्या तदधगम्यस्यात्रह्मत्वे 

धिता स्यात्‌” । ब्रह्मविद्या की प्रशंसा के लिए ही ऋवेदाद रूप कमंविद्या का उपन्यास 
किया गया है, क्योंकि “प्लवा होते अहढा यज्ञरूपा अशदशोक्तमवरं॑ येषु कम । एतच्छ यो 
येडभिनन्दन्ति मूढा जरां मृत्यं ते पुनरेवापियन्ति ॥ ( मुण्ड. १।श७ ) | इस श्रुति में कर्मविद्या 
की निन्‍्दा की गई है कि कम के कर्त्ता अधिक-से अधिक अठारह ऋत्विक्‌ हैं, वे 'ऋतुषु या- 
जयन्ति'--इस व्युर्पत्ति के अनुसार यज्ञ कराने के कारण येज्ञरूपा: ( यज्ञोपाधिका: ) कहे 
जाते हैं । इन्हें (अहृढा प्लवा:' इसलिए कहट्दा जाता है कि ये जीणंशीण प्छव ( नौका ) के 
समान संसार सागर के पार नहीं ले जा सकते, मोक्षरूप नित्य फल कर्मों के द्वारा नहीं दिला 
सकते । अध्वर्युमण्डल के चार, होतृमण्डल के चार, उद्गातृमण्डल के चार और ब्रह्ममण्डल 
के चार को मिलाकर सोलह ऋत्विक्‌ हैं। ये जैसे यज्ञोपाधिक हैं, वैसे ही यजमान भी है 
क्योंकि 'यजति'--इस व्युत्पत्ति से उसके साथ यज्ञ का स्पष्ट सम्बन्ध हैं। इसी प्रकार यज्ञमान 
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मधरं येषु कर्म । एतच्छेयो येउभिनन्दुन्ति सूढा जरारूत्यु ते पुनरेवापियन्लि! ( मुण्ड० 
१२७७ ) इत्येबमाद्निन्दावचनात्‌ । निन्द्त्वा चापरां विद्यां ततो विरक्तस्थ परावद्या- 
घिकारं द्शयति--'परीक्ष्य छोकान्कर्मचितान्त्राह्मणो निवेद्मायान्नास्त्यकृतः छृतेन । 
तडिज्ञानार्थ स गुरुमेवाभिगच्छेत्समित्पाणिः भ्रोत्रियं बह्मनिष्ठम! ( मुण्ड० १॥२।१२ ) 
इति। यक्तक्तम-अचेतनानां पृथिव्यादीनां दृष्टान्तत्वेनोपादानादाष्टोन्तिकेनाप्यचेतनेन 
भरूतयोनिना भवितव्यमिति-तदयुक्तम्‌ू , न हि. दृष्टान्तदाष्टॉन्तिकयोरत्यन्तसाम्येन 
भवितव्यमिति नियमो5स्ति । अपि च॒ स्थूलाः पृथिव्यादयों दृश्टान्तत्वेनोपातक्ता इति 
न स्थूल एव दा्शन्तिको भूतयोनिरभ्युपगम्यते । तस्माद्दध्यत्वादिगुणको भूतयोनिः 
परमेश्वर एव ॥| २१ ॥ 
विश्ेषणभेदव्य पदेशाम्यां च नेतरो ॥ २२ ॥ 

इतश्व परमेश्वर पव भूतयोनिनतरौ-शारीरः प्रधानं वा । कस्मात्‌ ? विशेषण- 
मेदव्यपदेशाभ्याम्‌। विशिर्नाष्ट हि श्रकृतं भूतयोनि शारीरा'द्वलक्षणत्वेन-दिव्यो 
हामूर्तः पुरुषः सबाह्याभ्यन्तरो हाजः | अप्राणो हामन/ शुद्र॒/ | मुण्ड० २॥१२ ) इति। 
न होतद्विब्यत्वादिविशेषणमरविद्याप्रत्युपस्थापितनामरूपपरिच्छेदाभिमानिनस्त मो न्स्था- 
त्मनि कल्पयतः शारोरस्योपपद्यते । तस्मात्साक्षादोपनिषद्‌ः पुरुष इद्दोच्यते। तथा 
प्रधानादपि प्रकृतं भूतयोनि भेदेन व्यपदिशति--“अक्षरात्परतः पर» इति। अक्षर- 
मव्याकृतं नामरूपबोजशक्तिरूपं भूतखूध्ष्ममोश्वराश्रयं तस्थेबोबाधिभूत॑ सर्वस्माद्धि- 
कारात्परो योउथिकारस्तस्मात्परतः पर इति भेदेन व्यपदेशात्परमात्मानमिद् विवक्षितं 

भामती 

बरफलत्वात्‌ । अपियन्ति प्राप्नुवन्ति । & न हि वृष्टान्तदार्शान्तिकयों: ७ इत्युक्ताभिप्रायम्‌ ॥ २१ ॥ 

विश्येषणं हेतु व्याचष्टे ७ निशिनष्टि हि इति &। शारीरावित्युपलक्षणं, प्रधानावित्यपि व्रष्टव्यम्‌ । 
भेवध्यपदेशं॑ व्याचष्टे & तथा प्रधानादषि इति ७ । स्पादेततु- किसागसिक सांख्याभिमतं प्रधानस्‌ ? 

भामती-ब्याख्या 

की पत्नी भी यज्ञरूप या यज्ञोपधिक है, क्‍योंकि “पत्युनों यज्ञसंयोगे” ( पा. सू. ४१३३ ) 
इस सूत्र के द्वारा पति' शब्द की इकार को नकार का आदेश थज्ञ के सम्बन्ध से ही होकर 
“पत्नी” शब्द निष्पन्न होता है । इस प्रकार सोलह ऋत्विजों, यजमान और उसकी पत्नी को 
मिलाकर सब अष्टादश ( अठारह ) सदस्य 'यज्ञरूपा:' कहे जाते हैं। उनमें रहनेवाला भर्थात्‌ 
उनके आश्रित कर्म यज्ञ है । वह कमं अवर ( निकृष्ट ) इस लिए कहा जाता है कि वहू केवल 
स्वर्गाद अनित्य फलों का ही जनक है, मोक्षरूप नित्य फल का प्रापक नहीं । जो छोग उन 
कर्मों का अभिनन्दन और अनुष्ठान करते हैं, वे जरा और मृत्यु के चक्कर में अपियन्ति ( पड़े 
रहते हैं) । भाष्यकार ने जो कहा है-- न हि दृष्टान्तदार्शन्तिकयो रत्यन्तसाम्येन भवितव्यम्‌" । 
उसका भी अभिप्राय यही द्वै कि विवतंवाद में पृथिव्यादि कायं और उसके कारण का सारूप्य 
अपेक्षित नहीं ॥ २१ ॥ 

जीव-व्यावतंक विशेषण एवं प्रधान से भिन्नता के निर्देश से जीव और प्रधान तत्त्व 
को जगत्‌ का कारण नहीं कहा जा सकता । इस सूत्र में निर्दिष्ट विशेषण और भेद-व्यपदेश-- 
इन दो हेतुओं में से प्रथम ( बिशेषण ) हेतु की व्याख्या करते हैं--“विशिनष्टि हि प्रक्ृतं 
भूतयोनि शारीराद विलक्षणत्वेन --'दिव्यो ह्ामूतं: पुरुष” ( मुण्ड, २१२ )।” भाष्यकार 
ने जो कहा है--“शारीराद्‌ विलक्षणत्वेन” । वहाँ 'शारीर” पद प्रधान तत्त्व का भी उपलक्षक 
है अर्थात्‌ दिव्यत्वादि ( स्वयंप्रकाशत्वादि ) ग्रुण जेसे जीव के ब्यावतंक हैं, वैसे ही प्रधान या 
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दशेयति । नात् प्रधान नाम किचित्स्वतन्त्रं तस्‍्वमभ्युपगम्य तस्माद्‌ भेदव्यदेश उच्यते । 
कि तहिं ? यदि अधानमपि कलूप्मानं अ्र॒त्यविरोधेनाब्याकृतादिशब्दवाच्य॑ भूतसूक्ष्मं 
षरिकल्प्येत, परिकल्प्यताम्‌। तस्माद्‌ भेदव्यपदेशात्परमेश्वरो भूतयोनिरित्येतदिह 
प्रतिपादते ॥ २२॥ 
कुतश्व परमेश्वरों भूतयोनिः-- 
रूपोपन्यासाच्च ॥ २३ ॥ 

अपि च “अक्षरात्परतः पर इत्यस्यानन्तरम्‌ 'एतस्म्राज्जायते प्राण” इति 
प्राणप्रश्ृतोनां पृथिवीपयंन्तानां तत्त्वानां सर्गमुक्‍्त्वा तस्येब भूतयोनेः सर्वावकाशत्मक 
रूयमुपन्यस्यमान पश्यामः-“अग्निमूर्धा चछुषो चन्द्रसूयों विशः भरोत्रे चाग्विवृताश्च 
वेदाः | वायुः प्राणो हृदय विभ्वमस्य पद्धथां प्थिवी छोष सर्वभूतान्तरात्मा? ( मुण्ड० 
२१४ इति )। तन्च परमेश्वरस्येघोचितं, सर्ववकारकारणत्थात्‌। न शारीरस्य तल्ञु- 
मंहिस्तः । नापि अ्रधानस्थायं रूपोषन्यासः संभवति, सर्वभूतास्तरात्मत्वासंभवात्‌। 
तस्मात्परमेश्वर एव भूतयोनिनेतराबिति गम्यत। कर्थ पुनर्भूतयोनेरेयं रूपोपन्थास 
इति गस्‍्यते ? प्रकरणात्‌, 'एब” इति च ग्रकृताञ्ञकषणाद्‌। भूतयोनि हि प्रकृत्य 
'पतस्माउ्जायते प्राण/, 'एप सर्वभतान्तरात्मा' इति वचन भूतयोनिविषयमेव भवति । 
यथोपाध्यायं प्रकृत्येतस्माद्यीत्यष वदवदाज्ञपारग इति वचनमुपाध्यायविषयं भयति, 
तद्धत्‌। क्थ पुनरदृश्यत्वादिगुणकस्य भूतयोनेर्विश्रहवद्रुपं संभवति ? सर्वात्मत्वविव- 
क्षयेद्मुच्यते, न तु विश्नहवत्त्वविवक्षयेत्यदोषः । “अहमन्नमहमन्नाद” ( ले० ३४१०६ ) 
इत्याद्बत्‌ । अन्‍्ये पुनरमेन्यन्ते-नायं भूतयोने रूपोषन्यासः, जायमानत्वेनोपन्यासात्‌ । 

भामती 


तथा च बहुसमअसं स्थादित्यत आह #नात्र प्रधानं नाम किल्लित्‌ इति७॥ ॥ २२॥ 
तदेतत्‌ परमतेनाक्षेपसमाधानास्यां व्यास्याय स्वमतेन व्याचष्टे & अन्‍्ये पुनर्मंग्यन्ते इति & ॥ 


पुन:हब्दो$पि पृर्व॑स्‍्माद्विशेषं द्योतयस्नस्येष्टतां सूचयति । जायमानवर्ग मध्यपतितस्पाग्निमूर्धाविरूपवतः सति 
3. विववकफद-उ2 ०. परी व5:22522/न्‍े दर कपरे।ल्‍:-228 


भामती-व्याख्या 

अव्याक्ृत के भी व्यावतंक हैं। भेद-व्यपदेशरूप द्वितोय हेतु की व्याख्या करते है--“तथा 
प्रधानादपि प्रक्ृतं भृतयोरनि भेदेन व्यपदिशति --'अक्षरात्परतः पर: ( मुण्ड. २१२ ) इति” | 
अव्याकृत या प्रधान तत्त्व की संज्ञा 'अक्षर' है, जगत्‌ का कारण पदाथे उस अक्षर से परे है। 

शज्जा - जिस प्रधान तत्त्व से भेद का निर्देश किया गया है, वह क्या आगम-सिद्ध 
सांख्याभिमत प्रधान ( प्रकृति ) विवक्षित है ? यदि ऐसा ही है, तब दो प्रधान रूप कारण 
और समस्त विकारात्मक प्रपच्च में कार्य-कारणभाव के नियामक साखरूप्यादि धर्मों का 
सामझस्य हो जाता है । 

समाधान--सांख्य-सम्मत प्रधान तत्त्व को वेदान्त-सिद्धान्त में कोई स्वतन्त्र पदार्थ 
नहीं माना जाता । यदि अव्याक्ृत ( सूक्ष्मभूत शक्ति ) को ही सांख्याचाय॑ प्रधान मानते हैं, 
तब के लिए प्रधानप्रतियोगिक भेदवत्ता का निर्देश किया गया है॥ २२॥ 

“हूपोपन्यासाज्च”--इस सूत्र की पराभिमत व्याख्या की गई कि “अग्निमूर्धा चक्षुषी 
चन्द्रसूयों दिश: श्रोत्रे वाग्‌ विवृताभ्र वेदाः” ( मुण्ड. २।१।२ ) इत्यादि वाकयों के द्वारा निर्दिष्ट 
स्वरूप परमेश्वर में ही घटता है, अन्यत्र नहीं । अब भाष्यकार स्वाभिमत व्याख्या अन्यभुखतः 
प्रस्तुत करते हैं--“अन्ये पुनमंन्यन्ते”। यहाँ प्रयुक्त 'पुनः! शब्द के द्वारा पहली व्याख्या की 
अपेक्षा विशेष वैलक्षण्य दिखाते हुए इस व्याख्या की स्वाभीष्टता सूचित की है। पहली व्याख्या 
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एतस्माज्जायते प्राणो मनः सर्वन्द्रियाणि च | स्वं वायुज्योंतिरापः पृथिची विभ्वस्य 
घारिणी! इति हि पूत्न प्राणादि पृथिव्यन्त तस्त्वजातं जायमानत्वन निरदिक्षत्‌ । 
उत्तरञ्ञापि च 'तस्मादग्निः समिधो यश्व सूय/ इत्येबमादि अतश्च सर्वा ओषधघयो 
रसाश्व! इत्येवमन्त जायमानस्वेनेव निर्देदयति | इद्ेव कथमकस्मादन्तराले भतयोने 
रूपमुपन्यसेत्‌ ? सर्वात्मत्वमपि स्र्टि परिसमाप्योपदेक्ष्यत 'पघुरुष एवेदं विश्व कम? 
( मुण्ड० २।१॥१० ) इत्यादिना । श्रुतिस्सृत्योश्व जेलोक्यशरीरस्य प्रजापतेजेन्मादि 
निर्दिश्यमानमुपलभामद्दे - 'हिरण्यगर्भः समवतताग्र भूतस्य जातः पतिरेक आसीत्‌ । 
स दाध?र पृथिवीं द्रामुतेमां कस्मे देवाय हृथिषा विधेम' ( ऋ० सं० १०१२११ ) 
भामती 

जायमानत्वसस्भवे नाकस्माज्जनकत्वकल्पनं युक्तम्‌ । प्रकरण खल्वेतद्विश्वयोने:, सन्निधिश्व जायमानानां, 
सच्निधेश्व प्रकरणं बलोय इति जायमानपरित्यागेन विश्वयोनेरेव प्रकरणिनों रूपाभिधानमिति चेत्‌ । न, 
प्रकरिण: शरोरेन्द्रियाविरहितस्य विग्नहवत्वविरोधात्‌। न चेतावता मूर्घादिश्ुतयः प्रकरणबिरोधात्‌ 
स्वार्थस्यागेन सर्वात्मतामात्रपरा इति युक्तम , श्रुतेरत्यन्तविश्रकृष्टार्थाट्प्रकरणाद्रलीयस्त्वात्‌ । सिद्धे व 
(222. 22802 प200%22222 लेके: ८4५ 2०४: 


भामती-व्याख्या 

में जो कहा गया है कि “अम्निमूर्धा'--इत्यादि स्वरूप का अभिधान विश्व के कारणीभूत 
परमेश्वर का है, वह कहना उचित नहीं, क्योंकि इस वाक्य से पूर्व “'एतस्माज्जायते प्राणो 
मनः” ( मुण्ड, २।१३ ) और इस वाक्य के पश्चात्‌ भी “तस्मादग्तिः समिधो यस्य सुये:” 
( मुण्ड, २।१॥५ ) इत्यादि वाक्‍्यों के द्वारा जायमान विश्व के स्वरूप का निर्देश किया गया 
है, तब मध्य में “अग्निमूर्धा”--इत्यादि से परमेश्वर के स्वरूप का प्रसज्ञ अकस्मात्‌ क्योंकर 
आ जायगा ? अतः जायमान प्रपञ्च के मध्य में चाचित “अम्निमुर्धा'--इत्यादि स्वरूप 
जाग्रमान जगत्‌ का है. उसके जनक परमेश्वर का नहीं। 

शह्ला-“अप्निर्मृधा--इत्यादि स्वरूप का प्रतिपादन जायमान जगत्‌ का नहीं, अपितु 
उसके जनकीभूत परमात्मा का है, क्योंकि यह प्रकरण विश्व-स्रष्टा का है और सन्निधिरूप 
स्थान प्रमाण से जाथमान जगत्‌ का निर्देश किया जाता है, स्थान की अपेक्षा - करण प्रमाण 
प्रबल होता है, जैसा कि माधवाचाय॑ का कहना है--“तस्मात्गकरणेन सन्निधिवाघात्‌ सर्वेषां 
विदेवनादय्:”” ( नया. मा. वि. ३३३१० ) । 

समाधान--यहाँ सन्निधिरूप स्थान प्रमाण का प्रकरण से बाघ नहीं हो सकता, क्योंकि 
यहाँ स्थान प्रमाण का सहायक सामर्थ्यात्मक लिज्ञ प्रमाण है कि जो शरोरवान्‌ है, वही कार्य 
का जनक हो सकता है, अतः अग्निमूंधा आदि वाक्य के द्वारा विश्व-स्राष्टा के विग्रह (शरीर) 
के प्रतिपादन किया गया है, शरीर-रहित पुरुष विश्वपरोनि नहीं हो सकता | 

शक्ला--यहाँ लिज्ञ प्रमाण का तात्पयं शरीरवत्त्व के बोधन में नहीं, अपितु सर्वात्मत्व 
के प्रतिपादन में है, क्योंकि “अम्निमूर्बा”-इत्यादि श्रुति-वाक्‍्य प्रकरण से बिरुद्ध होने के कारण 
अपने वाच्यार्थ का परित्याग करके परमात्मा की सर्वात्मता का प्रतिपादन करते हैं । 

समाधान-- (१) श्रुति, (२) लिज्भ, (३) वाक्य (४) प्रकरण, (५) स्थान और 
(६) समाख्या--इन छः प्रमाणों में श्रुतिप्रमाण सबसे प्रबल माना गया है, द. जे. यू. ३३६४) । 
अत: परमेश्वर के विग्रह (शरीर) का अभिधान करनेवाले श्रुतिवाक्य अन्याथंपरता की 
कल्पना में बाधित हो जाते हैं, निरपेक्ष शब्दात्मक श्रुति प्रमाण की रक्षा करने के लिए 
परमेश्वर के विग्रह-प्रतिपादन में उक्त वाक्य का तात्पय मानना आवश्यक है । प्रकरण प्रमाण 
अत्यन्त विग्रकृष्ट अर्थ का गमक होता है और श्रुतिप्रमाण अन्तरज्भ अथ का बोधक, अतः 
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इति । समवतंतेत्यजायतेत्यथेंः । तथा 'स वे शरीरी प्रथमः स वे पुरुष उच्यते। 
आदिकर्ता स भूतानां ब्रह्माग्रे समवतंते! इति च। विकारपुरुषस्थापि सर्वेभृतान्तरा- 
त्मत्वं संभवति, प्राणात्मना सर्वेभुतानामध्यात्ममवस्थानात्‌ । अस्मिन्पक्षे पुरुष पवेद 
विश्व कम! इत्यादिसवेरूपोपन्यासः परमेश्वरप्रतिपत्तिहेतुरिति व्याख्येयम्‌॥ २३॥ 
+०5बस 5 - 
( ७ वैश्वानराधिकरणम्‌ | छू० २४-३२ ) 
वेधानर! साधारणशब्दविशेषात्‌ ॥ २४ ॥ 

'को न आत्मा कि ब्रह्म' इति, 'आत्मानमेवेमं वेश्वानरं संप्रत्यध्येषि तमेव नो 
ब्रहि! (छा> ५।११।१,६) इति चोपक्रम्य द्युस्यवाय्वाकाशवारिपृथियीनां खुतेजस्त्वादि- 
भामती 
प्रकरंणिना$सम्बन्धे जायमानमध्यपातित्व॑ जायमानप्रहणे कारणमुपन्यस्तं भाष्यकृता । तस्मद्धिरण्यगर्भे 
एव भगवान्‌ प्राणात्मना सर्वभूतान्तरः कार्यो निर्दिश्यत इति साम्प्रतम्‌ । तत्किसिदानों सृत्रमनवधेयमेव ? 

नेत्पाह & अधिमिन्‌ पक्षे इति & प्रकरणात्‌ । 
अननालझा3 आओ ओओ 
प्राचीनशालसत्ययश्ञेन्रशुम्तजनकबुडिला: समेत्य मीमांसां चक्र: &को न आत्मा कि ब्रह्म इति& । 
आश्मेत्युक्ते जीवात्मनि प्रत्ययो मा भूवू , अत उक्त कि ब्रह्मेति | ते च मोमांसमाना निश्चयमनधिगच्छन्तः 


केकेयराज॑ वेश्वानरविद्याविवमुपसेदु; । उपसदा्य चोचु: & आसत्मानमेबेसं वेश्वानरं सम्प्रत्यध्येषि & । 


भामती-व्याख्या 
प्रकरण की अपेक्षा श्रुति प्रबलतम है । 
जायमान विश्व-प्रतिपादन के प्रकरण में विश्वद्नष्टा का प्रतिपादन असम्बद्ध क्यों नहीं ? 
इस प्रश्न का उत्तर देते हुए भाष्यकारने जायमान पदार्थों के निर्देश कों उसके कारण 
( जनक ) का उपलक्षण माना है । फलत: यहाँ प्राण तत्त्व के आश्रयीभूत भगवान्‌ हिरण्यगर्भ॑ 
का स्वभूत-कारणत्वेन, निर्देश सिद्ध होता है। यदि “अग्निमूर्धा'-इत्यादि से परमेश्वर के 
स्वरूप का प्रतिपादन नहीं, तब “रूपोपन्यासाच्च”--इस सूत्र का सामअ्जस्य कैसे होगा ? 
इस प्रश्न का उत्तर भाष्यकार देते हैं-“अस्मिन्‌ पक्षे पुरुष एवेदं विश्वं कम” (मुण्ड. २।१।१०) 
इत्यादि सर्वेरूपोपन्यासः परमेश्वरप्रतिपत्तिहेतुरिति व्याख्येयम्‌” । य[ प्रकरण प्रमाण किसी 
अन्य प्रमाण से बाधित नहीं, अतः उसके द्वारा परमेश्वर के स्वरूप का ही उपन्यास माना 
जाता है॥ २३॥ 
विषय--(१) उपमन्यु के पुत्र प्राचीनशाल, (२) पुलुष के पुत्र सत्ययज्ञ, (३) भाल्लवि 
के पुत्र इन्द्रयम्न, ( ४ ) शकरेक्ष के पुत्र जनक और (५ ) अश्वतराश्व के पुत्र बुडिल--इन 
पाँचों ने मिल कर विचार किया -“को न आत्मा कि ब्रह्म” ( छां. ५११११ )। केवल आत्मा 
की जिज्ञासा करने पर जीवात्मा प्रसक्त होता है, उसकी व्यावृत्ति करने के लिए कहा है- 
कि ब्रह्म ? वे प्राचीनशालादि विचार करते-करते किसी निश्चय पर न पहुँच कर वेश्वानर- 
विद्या के ज्ञाता उद्दालक के पास गए। उसे भी विशेष ज्ञान नहीं था, अत: वह भी छठा 
जिज्ञासु बन गया, वे छहों उस विद्या के विशेषज्ञ कंकेयराज अश्वपति के पास गए और 
बोले-- आप ही इस समय बेश्वानर का स्मरण ( ज्ञान ) रखते हैं, उसका उपदेश हम लोगों 
को करें । अश्वपति ने उन छहों ऋषि कुमारों से पृथक्‌-पृथक्‌ पूछा कि आप लोग अभी तक 








५] ब्रह्मत्वम्‌ ] हिन्दीसद्दितमामतोसंवलितम्‌ ३१३ 


गुणयोगमेकेकोपासननिन्दया च वेश्वानरं प्रत्येषां सूर्धादिभावमुपदिश्याम्नायते-- 
यस्ट्वेतमेवं प्रादेशमात्रभभिविमानमात्मानं वेश्वानरमुपास्ते स सवंषु लोकेषु सर्वेषु 
भूतेषु सर्वेष्वात्मस्वज्नमत्ति तस्य ह वा एतस्यात्मनो गैश्वानरस्य मूर्घेच खुतेजाश्वक्ष्॒॑ि- 
श्वरूपः प्राणः पृथग्वर्त्मात्मा संदेहो वडुलो बस्तिरेव रयिः पृथिव्येच पादाबुर एव 
वेदिलॉमानि बर्हिहेद्यं गाहंपत्यो मनोउन्वाहार्यपचन आस्यमाहवनोयः (छा० 
७५।१८।२ ) इत्यादि । 





भामती 
स्मरसि & तमेव नो बूहोत्युपक्रस्थ झुसुथ्यंवाय्वाकाशवारिपुथिवीनाम्‌ इति ७ । अयमर्थ:--वेश्वानरस्य 
भगवतो दो: & मुर्घा सुतेजा: & । & चक्षुविश्वरूप: सु: ७ । & प्राण: वायु: & + & पृथग्वर्त्मात्मा ७ । 
पृथक्‌ वत्स॑ यस्य वायो: स पृथग्वग्वत्मा, स एवात्सा स्वभावों यस्य स पृथग्वर्त्मात्मा । सन्देहः देहस्य 
मध्यभाग: स आकाशो & बहुल: & सर्वंगतत्वात्‌ । & वस्तिरेव रयिः & आप:, यतो<द्धूबोश्झमन्नाच्च 
रखिधंन तस्सादापो रयिदक्तास्तासाञ्न मूत्रीभूतानां वस्तिः स्थानमिति वस्तिरेव रणिरित्युक्तम्‌ | “पावो” 
“'भृथिवी” तत्र प्रतिष्ठानात्‌ । तदेव॑ वेश्वानरावयवेषु द्सूय्यांनिलाकाशजलावनिषु मूर्थचक्षुःप्राणसन्देहवस्ति- 
पादेष्वेकेकस्मिन्‌ वेश्वानरबुद्धथा विपरीततयोपासकानां प्राचीनशालादीनां मुद्धंपातान्धत्वाप्राणोत्क्रण 
मदेहशीणंतावस्तिभेदपादःछूथी भावदूषणे रुपासनानां निन्‍दया मूर्धादिसमस्तभावमुपदिश्यास्तायते. &यस्ट्वे- 
तम्रेव॑ प्रादेशभान्रमप्रिविमानस्‌ इति &। स सर्वेषु लोकेषु ध॒प्रभूतिषु भृतेषु स्थावरजज़मेषु सर्वेष्वात्मसु 
वेहेन्द्रियमनोबुद्धि जीवेष्वन्नमत्ति सं सम्बन्धिफलमाध्नोतीत्यथं: । अथास्य वेश्वानरस्य भोकतुर्भोजनस्थारिन- 
होत्रतासम्पिपादयिषया55ह श्रुतिः--'उर एव वेदिः”” वेदिसारूप्यात्‌ । “लोमानि बहि?” आस्तोर्णबहिः- 


भामती-व्याख्या 

वैश्वानर का स्वरूप क्या जान पाए हैं, उन लोगों ने क्रमशः ( १) च्युलोक, ( २) भधादित्य, 
(३ ) वायु, (४) आकाश, (५) जल और (६ ) पृथिवी को वेश्वानर बताया। तब 
अश्वपति ने कहा--“तस्य ह॒ वा एतस्थात्मनों वैश्वानरस्थ द्योमूघेव सुतेजाश्रक्षुविश्वरूपः 
प्राण: पृथववर्त्मात्मा सन्देहों बहुलो वस्तिरेव रयथिः प्रथिव्येव पादावुर एवं वेदिलोमानि 
बहिहंदयं गाहंपत्यो मनोउस्वाहायंपचन आस्यमाहवीय:” ( छां. ५११८२ ) | इसका अर्थ यह 
है कि उस भगवान्‌ वेश्वानर का द्युलोक तेजस्वी मस्तक है, विश्व-व्याप्त सूय॑ चक्षु है, वायु 
प्राण है, वायु को पृथग्वर्त्मा इस लिए कहा गया है कि वह विविध दिशाओं में गतिशील है । 
बहुल ( व्यापक ) आकाश उसके शरोर का मध्य भाग, रयि ( जल ) उसका वस्ति-स्थान 
है, जल से अन्न, अन्त से २थि ( धन ) होने के कारण जल को धनरूप कहा गया है। मृत्ररूप 
में परिणत जल का स्थान वस्ति वहा जाता है, इस प्रकार वस्ति को रथि कहा गया है। 
पृथिवी उस वैश्वानर के पाद ( पैर ) हैं, क्योंकि उस पर वह प्रतिष्ठित है । 

वैश्वानर के अवध्रवभूत मस्तक, चक्षु, प्राण, देह, वस्ति और पाद के स्थानापन्न दयु, सुये, 
वायु, आकाश, जल और पृथ्वी में पूर्ण वेश्वानर की विपरीत बुद्धि से उपासना करनेवाले 
प्राचीनशालादि छहों पुरुषों में शिर:पात, अन्धत्व, प्राणोत्क्रमण, देह-जीणंता और व॒स्ति-भेदरूप 
दोष दिखा कर प्रत्येक उपासन की निनन्‍्दा के द्वारा समस्त पदार्थों में वेश्वानरभाव का उपदेश 
किया जाता है--“यस्त्वेतमेव प्रादेशमात्रमभिविमानमात्मानं वैश्वानरमुपास्ते” ( छा. 
५।१५।२ ) । ऐसा उपासक सभी झ्युलोकादि, सभी स्थावर-जज्भमात्मक प्राणियों में एवं सभी 
देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि और जीवरूप गौण-प्रुख्यरूप आत्मपदार्थों में व्याप्त होकर अन्न खाता 
अर्थात्‌ सभी के फलों का भोक्ता होता है । वेश्वानर के इस उपासकरूप भोक्ता के भोजन में 
अम्निहोत्ररूपता का सम्पादन करने के लिए श्रुति कहती है--“उर एव वेदि:”। वक्षःस्थल में: 
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| 
। तत्र संशयः-कि वेश्वानरशब्देन जाठरोउग्निरुपद्दियते, उत भूताग्निः, अथ 
तद्भिमानिनी देवता, अथवा शारोरः, आहोस्वित्‌ परमेश्वर इति। कि पुनरत्र 
संशयकारणम्‌ ? गैश्वानर इति जाठरभूताग्निदेवतानां साधारणशब्द्प्रयोगादास्मेति च 
शारोरपरमेश्वर्योः | तत्र कस्योपादान न्‍्याय्यं, कस्य वा हानमिति भवति संशयः। 
कि तावत्पाप्तम्‌ ? जाठरोउग्निरिति, कुतः? तत्न हि विशेषेण क्चित्ययोगो क्‍ 
दृष्यते--“अयमग्निवैंश्वानरों योउयमन्तः पुरुषे येनेक्ष्मन्‍्नं पच्यते यद्द्मद्यते! (बृह० 
७५।९ ) इत्यादी । अग्निमाज्न वा स्यात्‌, सामान्येनापि प्रयोगद्शनात्‌ -विश्वस्मा । 
अग्नि भ्ुवनाय देवा बेश्वानरं केतुमद्वामहृण्चन! ( ऋ० सं० | ०८८१२ ) इत्यादी । | 
अग्निशरीरा वा देवता स्यात्‌ , तस्यामपि प्रयोगदश्शतात्‌-विश्वानरस्य खुमतो स्थाम 
राजा दि क॑ भुवनानामभिश्रीः' ( ऋ० सं० १९८!१ ) इत्येवमाद्यायाः श्रतेदंबताया- 
| द । मश्वर्याच्यपेतायां संभवात्‌। अथात्मशब्द्सामानाधिकरण्यादुपक्रमे च को न आत्मा 
| 








| कि ब्रह्म” इति केवलात्मशब्दप्रयोगादात्मशब्दवशेन च गैश्वानरशब्दः परिणेय इत्युच्यते, ... 
तथापि शारीर आत्मा स्थात्‌ , तस्य भोकत्त्वेन वेश्वानरसंनिकर्षात्‌ । प्रादेशमात्रमिति 
च विशेषणस्य तस्मिन्तुपाधिपरिच्छिन्ने संभवात्‌। तस्मान्नेश्वरों गैश्वानर इत्येवं 
प्राप्तेतत इदमुच्यते -जैश्वानरः परमात्मा भवितुमहेतीति, कुतः ? साधारणशब्द- 
| विशेषात्‌। साधारणशब्दयोविंशेषः साधारणशब्दविशेषः | यद्यप्येतावुभावष्यात्म- 
॥| | वैश्वानरशब्दी साधारणशब्दो, वेश्वानरशब्दस्तु चअयस्थ साधारणः, आत्मशब्दध्ध 
। दयस्य, तथापि विशेषों दृश्यते, येन परमेश्वरपरत्वं तयोरभ्युपगम्यते, तस्यहवा 
॥ एतस्यात्मनो वेश्वानरस्य मूर्चेत्र खुतेजाः' इत्यादि । अन्न हि परमेश्वर एवं द्यमूछेत्वा- | 

ह 

प 

है 





|॥ द्विशिष्टो3वस्थान्तरगतः प्रत्यगात्मत्वेनोपन्यस्त आध्यानायेति गम्यते, कारणत्वात्‌। 

। कारणस्यथ हि सर्वाभिः कार्यगताभिरवस्थाभिरवस्थावस्तवाद्‌ द्युलोकाद्यवयबत्वमुपप- 

॥ चते। 'स सर्जेषु लोकेषु सर्मेषु भूतेषु सर्वेष्वात्मस्वन्नमत्ति' इति च सर्वेोकाद्याश्रयं.. 
फर्ल भ्रुयमाणं परमकारणपरियश्रद्दे संभवति। “एवं हाउस्य सर्ने पाप्मानः ग्रदूयन्ते' 
(छा० ५२४३) इति च तद्विदः सर्वपाप्मप्रदाहभ्रवणम्‌ । को न आत्मा कि ब्रह्म' इति 
। चात्मब्रह्मशब्दाभ्यामुपक्रम इत्येबमेतानि लिज्ञानि परमेश्वरमेव|वगमयन्ति । तस्मात्पर- 
| मेइचर एव वेश्वानरः | २४ ॥ । 





भामती 
साखूप्यात्‌ । “ह॒दयं गाहंपत्य:”” । हृदयानन्तरं “मनोःस्वाहाय्यंपचन:” । “आस्यमाहवनीय:” । तत्र हि 
तदन्‍्नं हुयते ।। २४ ॥ 








भामती-ब्याख्या प 
वेदि की समानाकारता होने के कारण उरस्थल को वेदि कह दिया गया हैं। बिछे हुए वहिः 
( कुशा ) में रोमों की समानता होने के कारण बहिं: को रोम कहा है। हृदय में गृहपतति 
( जीव ) का विशेष निवास होने के कारण हृदय को गाहँपत्य अग्नि और हृदय के अनन्तर 
मन को अन्वाहायंपचन (दक्षिणाग्नि) कह दिया है [ “अनु' अर्थात्‌ दर्शपूणंमास कर्म 
का अनुष्ठान करने के अनन्तर जो भाहाय॑ते ( ऋत्विजों को दक्षिणा के रूप में दिया जाता 
है ), उस चर द्रव्य को अस्वाहायं कहते हैं ओर वह चरु जिस दक्षिणाग्नि में पकाया जाता 
है, उस अग्नि को अन्वाहायंप वन कहते है] । आस्य (मुख) को आहवनीय अग्नि इस लिए 
कहा गया है कि उसमें अन्न की आहुति दी जाती है॥ २४॥ 
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स्मर्यमाणमनुमानं स्यादिति॥ २५ ॥ 

इतश्व परमेहयर एवं वेइवानरः, यस्मात्परमेश्वरस्येवाग्निरास्यं द्योमूथेंतीद॒शं 
त्रेलोक्यात्मक रूप स्मर्यते - यस्याग्निरास्यं चौमूर्था ख॑ नाभिश्वरणो क्षितिः। खू्य- 
अ्क्षुदिंशः भ्रोत्र॑ तस्मे लोकात्मने नमः ॥/ इति । एतत्स्मयेमाणं रूप सूलभूतां श्रुतिमजु- 
मापयदस्थ वेइबानरशब्द्स्य परमेश्वरपरत्वेउजुमानं लिज्नं गमक स्यादित्यथेः | इति- 
शब्दों हेत्वथः । यस्मादिदं गमक तस्मादपि वेश्वानरः परमास्मेवेत्यथेंः । यद्यपि 
स्तुतिरिय 'तस्मे लोकात्मने नमः इति। स्तुतित्वमपि नासति मूलभूते वेदवाक्ये 
सम्ण्गोद्शेन रूपेण सम्भवति । 'यां सूर्धानं यस्य विप्रा वदन्ति ख॑ वे नाभि चन्द्रसूयों 
च नेत्रे । दिशः भ्रोत्र विद्धि पादो क्षिति च सोउचिस्त्यात्मा सर्वभूतप्रणेता ॥! इत्येवं- 
जातीयका च स्मृतिरिहोदाहतंव्या || २५ ॥ . 

शब्पादिभ्योडन्त/प्रतिष्ठानाच नेति चेन्न, तथ|व्श्यपदेशादसंभवर(त्पुरुपर्माप 

चेनमधीयते ॥ २६ ॥ 

अज्नाह-न परमेश्वरो वैश्वानरो भवितुमह॑ति, कुतः ? शब्दादिभ्यो<3न्तःप्रति- 
पछानाचउच । शब्दस्तावद्गैश्वानरशब्दो न परमेस्वरे संभर्वात, अर्थान्तरे रूढत्वात्‌। तथाउ- 
ग्तिशव्दः 'स एषो3ग्निर्यैश्वानरः इति । आदिशब्दात्‌ 'हृदयं गाहेंपत्य/ ( छा० 
५१८/२ ) दत्याग्ग्नित्रेताप्रकल्पनम्‌ । तद्द्धक्त प्रथममागच्छेत्तद्ोमीयम! ( छा० 
५१०१ ) इत्यादिना च॒ प्राणाहुत्यधिकरणतासकीरतनम्‌। एत्तेभ्यो देतुभ्यो जाठरो 
वैश्चानरः प्रत्येतव्यः । तथा उन्तःप्रतिष्ठानमपि अ्रुयतते --पुरुषेउन्तःप्रतिष्ठितं बेद्‌' इति । 
तच्च जाठरे सस्मवति । तद्प्युक्त मूर्धव खुतेजा इत्याद्‌विशेषात्कारणात्परमात्मा 
चेश्वानर इति । अन्न ब्रमः- कुतो छोष निरणेयः ? यदुुभयथापि विशेषश्नतिभाने सति 
परमेश्वरचिषय एवं विशेष आश्रयणीयो न जाठरविषय इति। अथवा भूतास्नेरन्तर्बे- 

भामती 

ननु को न आत्मा कि ब्रह्मेश्युपक्रमे आत्मत्रह्मशब्दयों: परमात्मनि रूढस्वेन तदुपरक्तायां बुद्ध 
वेश्वानराग्ल्यादयः शब्दास्तवनुरोधेन परमात्मन्येव कथड्चन्नेतुं युज्यन्ते, न तु प्रथमावगतो ब्रह्मास्मशब्दों 
चरमावगतवेश्वान रादिपवानुरोधेनान्यययितुं युज्येते । यद्यपि च वाजसनेयिनां वेश्वानरविद्योपक्रमे वेश्ानरं 
हु वे भगवान्‌ सम्प्रति वेव तं नो अहोत्यन्र नात्मब्रह्मशब्दों स्तस्तथापि तत्ससानाथ छान्दोग्यवाक्धं तदुप- 
क्रममिति तेन निश्चितार्थेन तदविरोधेन वाजसनेयिवाक्धार्थों निश्रोयते । निश्चितार्थेन ह्मनिश्चिताय॑ 


मामती-ब्याख्या 
संशय--वैश्वात र' शब्द के द्वारा क्या जाठर अग्नि विवक्षित है ? या भूताग्नि ? या 
अग्म्यभिमान। देवता ? या जीव ? अथवा परमेश्वर ? 


पूर्वेपक्ष--'वैश्वाचर' शब्द की शक्ति परमेश्वर में नहीं, अतः जाठराग्नि आदि में पे 
किसी एक का ग्रहण किया जा सकता है । 

शह्बा --“को न आत्मा कि ब्रह्म”-ऐसे उपक्रम वाक्य में आत्मा” और ्रह्म' ये 
दोनों शब्द परमात्मा में रूढ होने के कारण पश्चात्‌ उपस्थित “वैश्वानर' शब्द में प्रमात्मपरता 
ही निश्चित होती है। प्रथमावगत 'ब्रह्म! और “आत्मा” शब्द पश्चादुपस्थित वैश्वानरादि शब्दों 
के अनुरोध पर अन्य अथ॑ ( जाठराम्ति ) के बोधक नहीं हो सकते। यद्यपि- वाजसनेयी 
वृहृदारण्यकोपनिषत्‌ में वैश्वानर-दिद्या का उपक्रम करते हुए कहा है-“वैश्वानरं ह वे 
भगवान्‌, सम्प्रति वेद त॑ नो ब्रूहि ।”” यहाँ न “आत्म' शब्द है और न ब्रह्म” शब्इ4 तथापि 
उसके समानाथंक छान्‍्दोग्योपनिषत्‌ में वे दोनों शब्द प्रयुक्त हैं, अतः निश्चितार्थथ वाक्य के 
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दिश्वावतिष्ठमानस्येष निर्देशों भविष्यति, तस्यापि हि द्यलोकादिसंबन्धों मन्त्रवर्णाद- 
वणम्यते - यो भाजुना पृथिवां द्यामुतेमामाततान रोदसी अन्तरिक्षम! ( ऋ० सं5 
१०८८।३ ) इत्यादो | अथवा तच्छरीराया देवताया ऐश्वययोगाद्‌ युज्रेकाद्यबयवत्वं 
भविष्यति । तस्मान्न परमेश्वरो वश्वानर इति। अन्नोच्यते ७न तथादष्पदेशादिति# । 
भामती 
व्यवस्थाप्यते, नानिश्चितार्थेन निश्चिताथथंम्‌ । कमंवच्च ब्रह्मापि सर्वशाखाप्रत्यपमेकमेव । न च॒ झुमूद्धं त्वादिक 
जाठरभूताग्निदेवताजीवात्मनामम्यतमस्थापि सम्भवति ? न च्र॒ सर्वलोकाश्रयफडभागिता । न च॑ 
स्वंपाप्मप्रदाह इति पारिशेष्यात्परसात्मेव वेश्वानर इति निश्चिते कुतः पुनरियमाञद्धु। - शब्दाविश्यो$स्त:- 
प्रतिष्ठानाननेति चेतू इति ? उच्यते - तदेबोपक्रमानुरोधेनान्यथा नोयते, यस्‍्नेतुं दक्यम्‌ ! अशक्यो च बेश्वान- 
राग्निशब्दावस्यथा नेतुसिति शब्धितुरभिमान: । अपि चान्तःप्रतिष्ठितस्व॑ प्रादेशमाञ्रत्व॑ च न सर्वव्या- 
पिनो5परिसाणस्थ चर परब्रह्मण: सम्भवत: । न च्‌ प्राणाहुत्यधिकरणताइन्यत्र जठराम्नेयुज्यते । न च 
गाहंपस्याविहृदयादिता ब्रह्मण: सम्भविनों । तस्पात्‌ यथायोगं जाठरभूताग्निदेवताजोबानामन्यतमो 
बेश्वानरः, न तु ब्रह्म । तथा च्‌॒ ब्रह्मात्मशब्दावुपक्रमगतावप्यन्यथा नेतञ्यौ । छुमूद्ध॑त्वादयश्व स्तुतिसात्रस्‌ । 
भय वा अग्निशरीराया देवताया ऐश्वय्यंयोगाद्‌ घुमूद्धत्वादय उपवद्यन्त इति शद्धूतुरभिसन्धिः । 
अन्नोरत्तम्‌ - न, कुतः ? तथा वृष्चुपदेशात्‌ । अद्धा चरमसनत्यथा सिद्ध प्रथमावगतम्रस्थथ्यति । न 
7 भामती-व्याब्या 
अनुरोध पर वाजसनेयी वृहदारण्यक का वाक्यपार्थ निश्चित हं। जाता ६, क्योंकि यह अत्यन्त 
प्रसिद्ध न्याय है कि “निश्चितार्थेन ह्मनिश्चितार्थ व्यवस्थाप्यते, न त्वनिश्चितार्थेन निश्चिताथंम्‌” । 
ज॑से कम अन्यान्य शाल्ताओं में प्रतिपादित होने पर भी एक टूं। माना जाता है, वैसे ही ब्रह्म 
भी विभिन्‍न शाखाओं से अवगत एकरूप ही माना जाता हैं। द्युलाक जिसका मस्तक है, 
ऐसा पदार्थ जाठराग्नि, भूताग्नि, देवता और जीव--इनमें से कोई भी नहीं, न सवंलोक-फल 
का भोक्ता और न स्व पाप का प्रदाहक है, परिशेषतः परमात्मा ही वैश्वानर निश्चित होता है, 
अत: यह पृव॑पक्ष कँसे उठ सकता है कि “शब्दादिश्योउन्तःप्रतिष्ठानाज्न” । अर्थात्‌ वैश्वानर' 
ऐसी जाठराग्नि में रूढ है, जो केवल उदर के अन्दर अवस्थित है, अतः 'वैश्वानर” शब्द 
ब्रह्म का बोधक नहीं हो सकता । 

समाधान - उपसंहार-वाक्य के अनुरोध पर हाँ ही उपक्रम का अन्यथा नयन होता 
है, जहाँ बसा करना सम्भव हो। “वैश्वानर' और 'अग्ति'--इन दोनों शब्दों का अन्यथा 
नयन ( अग्नि से भिन्‍न ब्रह्म का बोधकत्व ) सम्भव नहीं--ऐसी पूर्वपक्षी बी धारणा है। 
दूसरी बात यह भी है कि श्रुति में जो वैश्वानर के लिए अन्तःप्रतिशतत्व ( उदर में रहना ) 
ओर प्रादेशमात्र में परिमित [ अंगूठा और तर्जनी को पूरी तरह फंछा देने से जो लम्बाई 
निकलती है, उसे प्रदेश कहते हैं, उसमें रहनेवाले पदार्थ को प्रादेशमात्र कहते हैं, ऐसा ] 
कहा गया है, वह कहना सव॑-व्यापक्त और अपरिमित-पर ब्रह्म के लिए कभी सम्भव नहीं हो 
सकता । शरीर में अवस्थित प्राणों की आहुति जाठराग्नि में ही सम्भव है, ब्रह्म में नहीं । 
हृदयादि में निहित गाहंपत्यादि अग्नियों की रूपकता भी ब्रह्म में समझस नहीं होती । अतः 
जाठराग्नि, भूताग्नि, देवता और जीव--इनमें से कोई एक ही बैश्वानरास्पद हो सकता है, 
ब्रह्म नहीं । ऐसा निश्चय हो जाने पर उपक्रम वाक्य में जो ब्रह्म” और 'आत्मा' शब्द उपात्त 
हुए हैं, उनमें गौणी वृत्ति के द्वारा जाठराग्ति आदि की बोधकता पयंवसित होती है। 
झुलोकादि में मस्तकादिरूपता का प्रतिपादन केवल स्तुतिपरक है । अथवा अग्नि के अधिष्ठातृ 

देव में सर्वेश्वय॑ के योग से उक्त कथन उपपन्न हो जाता है--ऐसा पूर्व॑पक्षी का आशय है। 
सिद्धान्त - कथित पूव॑पक्ष का निराकरण करने के लिए कहा गया है--“न”, 








| ब्रह्मत्वम्‌ ] हिन्दोसहितभामतोसंवलितम्‌ ३१७ 


न शब्दादिभ्यः कारणेस्यः परमेश्वरस्य प्रत्याख्यानं युक्तम्‌, कुतः? तथा जाठरापरित्या- 
गेन दृष्टअपदेशात्‌ | परमेश्वरदष्टि्ि जाठरे वेश्वानर इद्ोपदिश्यते -'मनो अल्योत्युपा- 
सोत? ( छा० ३।१८।१ ) इत्यादिवत्‌। अथवा जाठरवैश्वानरोपाधिः परमेश्वर इदद 
दष्व्यस्वेनोपद्श्यत्ति -मनोमयः प्राणशरीरो भारूप/ ( छा० ३१४२ ) इत्यादिवत्‌। 
यदि चेह परमेश्वर न विवक्ष्येत, केवल एवं जाठरो>ग्निर्विवक््येत, तते मूर्थेच 
खुतेजा इत्यादेविंशेषस्ण संभव एवं स्यात्‌। यथा तु देवतामूताग्निव्यपाश्रयेणाप्ययं 
विशेष उपपादयितु न शक्यत्ते, तथोत्तरसूत्रे वक्ष्यामः। यदि च केवल एव जाठरो 
विवश्षयेत, पुरुषेडन्तःप्रतिष्ठितत्वं केवर्ल तस्य स्यान्न तु पुरुषत्वम्‌। पुरुषमपि चनम- 
धीयते बाजसनेयिनः--'स एषोग्निवें श्वानरो यत्पुरुषः स ये। दैतमेवर्माग्न वेश्वानरं 
पुरुष पुरुषेउन्तः्प्रतिष्ठितं बेद! ( श० ब्रा० १०६।१११ ) इति। परमेश्वरस्थ तु सर्चो- 
भाभती 
त्वत्न चरमस्थानन्यथासिद्धिः प्रतीक,पदेशेन वा मनो ब्रह्मेतिवत्‌ । तदुपाध्यपदेशेन वा मनोसयः प्राणशरोरो 
भारूप इतिवद्‌ उपपत्ते: । व्युत्पतत्या वा वेश्वानराग्निशब्दयोत्रद्यवचनत्वाप्नान्यथासिद्धि । तथा च॑ 
बह्माश्रयस्य प्रत्ययस्याश्रयान्तरे जाठरवेश्वानराह्यें क्षेपेण वा जाठरबंश्वानरोपाधिनि वा ब्रह्मण्णुपास्थे 
बेखानरघर्साणां ब्रह्मघर्माणां च समावेश उपपच्चते । असम्भवाविति सूत्रावयवं व्याचष्टे & यदि चेह 
परमरेश्वरो न विवच्येत इति& । पुरुषमाष चेनमधोयत इति सुत्रावयवं व्याचष्टे &यदि केवल एवं इति&॥ 
ब्रह्मोपाधितया नापि प्रतोकतयेत्पर्थ: । न केदलमसन्‍्त.प्रतिष्ठ पुरुषमपीत्यपेरथ्थ: । अत एवं यत्‌ पुरुष इति 
पुरुषमनूद्य न वेश्वानरों विधीयते। तथा सति पुरुषे वश्वतरदृष्टिख्पदिश्येत । एवं च परमेश्वरट्टर्शिह्‌ जाठरे 
वेश्वानर इहोपदिश्यत इति भाष्यं विरुष्येत | श्रुतिविरोधश्व -“स यो हेतमेव्मस्निं वश्वानरं पुरुषं 
पुरुषेडन्त:प्रतिष्ठितं बेद'” इति वेश्वानरस्थ हि पुरुषत्ववेदनसत्रानूदृते, न तु पुरुषस्थ वेश्वानरत्ववेदनम्‌ । 





भामती-व्याख्या 

क्योंकि ' तथाहृष्युपदेशात्‌” [ जाठराग्नि आदि में केवल ब्रह्म की दृष्टि या भावना का ही 
विधान किया गया है, अत: 'वेश्वानर' पद के वाच्यार्थ का बाघ नहीं होता, उसमें अन्य पदार्थ 
का केवल ध्यान किया जाता है ] | आशय यह है कि वही अन्तिम वाक्य उपक्रम का अन्यथा 
नयन कर सकता है, जो अन्यथा सिद्ध ( उपपन्न ) न हो सके, प्रकृत में जाठराग्नि को प्रतीक 
मान कर दं॑से ही ब्रह्म का उपदेश हो सकता है, जंसे मन में ब्रह्म की भावना का विधान होता 
है । अथवा 'वैश्वानर' और “अग्नि? शब्द के द्वारा उपस्थित जाठराग्निर्प उपाधि के द्वारा 
पर ब्रह्म की वैसे ही उपासना प्रतिपादित है, जैसे “मनोमयः प्राणशरीरों भारूप:” ( छां. 
३॥१४।२ ) इत्यादि वाक्यों में मन और प्राणादिरूप उपाधियों के द्वारा आत्मा की प्रवृत्ति, 
निवृत्ति और संसरणादि अभिहित हैं। अथवा “विश्वश्रायं नरश्व, विश्वेषां वाध्यं नर: विश्वे 
नरा अस्य”--इत्याईि व्युत्पत्ति के द्वारा वैश्वानरादि शब्द ब्रह्म के वाचक हैं, अतः वे अन्यथा 
सिद्ध नहीं हो सकते । सारांश यह है कि ब्रह्मविषथिणी प्रतीति का जाठर वैश्वानर में प्रक्षेप 
करके ( जाठरागम्नि को प्रतीक मानकर ) या जाठर वेश्वानररूप उपाधि के द्वारा उपास्यमान 
ब्रह्म में ब्रह्म के द्युमूघ॑त्वादि धर्मों का अन्वय उपपन्न हो जाता है । 

सूत्रगत “असम्भवात्‌” -इस पद की व्याख्या करते हैं-“यदि चेह परमेश्वरो न 
विवक्ष्येत केवल एवं जाठरो5ग्निविवक्ष्येत, ततो मूर्घेव सुतेजा: इत्यादेविशेषस्थासम्भव एवं 
स्थात्‌” । “पुरुषमपि चेनमधीयते”--इस सौत्र वाक्य की व्याख्या की जाती है--“यदि च 
केवल एवं जाठरो विवक्ष्यते, पुरुषेःन्त:प्रतिप्लितत्वं केवल तस्य स्यान्न तु पुरुषत्वभ्‌ ।” अर्थात्‌ 
यदि ब्रह्म की उपाधि या प्रतीक के रूप में जाठराग्नि का निर्देश न होकर केवल जाठराग्नि 




















१८ अह्यसजशाहुरभाष्यम्‌ 


त्मत्वात्पुरुषत्वं पुरुषे5न्तःप्रतिष्ठितत्वं चाभयमुपपच्यते । ये तु 'पुरुषविधमपि चेनम- 
घीयत! इति स॒त्ावयर्व॑ पठन्ति, तषामेषो5थः - केवलजाठरपरिसय्रहे पुरुषेउन्तःप्रति- 
छितत्व॑ केवर्ल स्याज्न पुरुषविधत्वम्‌। पुरुषविधमपि चेनभघीयत वाजसनेयिनः-- 
पुरुषविध पुरुषे5न्तःप्रतिष्ठितं वेद' इति । पुरुषचिधत्वं च॒ प्रकरणाद्यद्धिद्वतं थमूध 
त्वादि पृ/थवीप्रतिष्ठितत्वान्तं, यच्चाध्यात्मं प्रसिद्ध मूथत्वादि चुबुकप्रतिष्ठितत्वान्तं 


तत्परिग्ह्मयत ॥ २६ ॥ 


[ अ. १ पा. २ ख्‌. २७ 


अत एवं न देवता भूत॑ं च ॥ २७ ॥ 
यत्पुनरुक्त भूताअरपि मन्त्रवर्ण झलोकादिसंबन्धदशेनान्मू्ेंब खुतेजा इत्याद्यव 
यवकरपनं तस्येव भविष्यतोति, तच्छारोराया देवताया वेश्वययोगादिति | तत्परिह- 
तंब्यम्‌ । अज्ोच्यते-अत एवोक्तभ्यों हेतुभ्यो न देवता वेश्वानरः | तथा भताझिरपि 
न वेश्वानरः । नहि भताग्नेरौष्ण्यप्रकाशमात्रात्मकस्थ युमूधेत्वादिकल्पनोपपथत्ते 
विकारस्य विकारान्तरात्मत्वासंभवात्‌ । तथा देवतायाः सत्यप्येश्वयेयोगे न 
युमूधेत्वादिकल्पना  संभवति, अकारणस्वास्परमेश्वयेत्वान्य । आत्मशब्दासंभवश्य 


सवष्वेषु पत्तेषु स्थित एवं ॥ २७॥ 


भामिती 
तस्मात्‌ स एषो$ग्लिवेश्वानरों यदिति यदः पूर्वेण सम्बन्धः, पुरुष इति तत्न पुरुषदृष्टेरपदेश इति 
युक्तम्‌ ॥ २५, २६ ॥ 
अत पवेतेभ्य: श्रुतिस्मृत्यवगतद्युमूद्धंत्वादिसम्बन्धसर्व लोकाअ्रयफल भागित्वसवंपाप्म्रदाहात्मब्रह्म- 
पदोपक्रप्रेभ्यों हेतुभ्य इत्यथं: । 'यो भानुना पृथिवों द्यामुतेमाम्‌” इति मम्त्रवर्णोषपि न केबलोष्ण्यप्रकाश- 


विभवसात्रस्य भूताग्नेरिममीदृशं महिमानमाहापि त्‌ ब्रह्मविकारतया तादूष्येणेति भावः ॥ २७ ॥ 


भामती-बव्याख्या 

का ही प्रतिपादन अपेक्षित होता, तब उस जाठराग्ति के लिए केवल अन्तःप्रतिछितत्व ( शरीर 
के अन्दर रहना ) ही कहा जा सकता था, उसमें पुरुषत्व का विधान सम्भव नहीं होता, 
जेसा कि वाजसनेयो शाखा में कहा है--“स एपो“ग्निर्वेश्वानरोः यत्पुरुष:” ( शत. ब्रा. 
१०:६।१।११ )। पुरुष? शब्द का अर्थ है--पूर्ण ( व्यापक )। जाठराग्नि व्यापक नहीं, अपितु 
उसके द्वारा उपलक्षित ब्रह्म हो पुरुष तत्त्व है। सूत्र में जो कहा दहै--“प्ुरुषमपि”, वहाँ 
प्रयुक्त 'अपि” शब्द का अर्थ यह है कि केवल अन्तःप्रतिष्ठितत्व का अभिधान न करके पुरुषत्व 
का भी विधान किया गया है । अत एव ( वेश्वानर में पुरुषत्व का विधान अपेक्षित हाने के 
कारण ) पश्चपादिकाकार का वह वक्तव्य भी निरस्त हो जाता है, जो कहा है कि 'उक्त 
श्रुति-वाक्य में पुरुष का अवुवाद करके वेश्वानरत्व का विधान किया गया है ।” उस वक्तव्य 
को मान लेने पर पुरुष में वश्वानर की भावना ( उपासना ) प्राप्त होगी । इतना ही नहीं 
“परमेश्वरहर्शिह जाठरे वैश्वानरे इहोपदिश्यते--यह भाष्य भी विरुद्ध पड़ जाता है, अत 
वश्वानर में पुरुषत्व की भावना यहाँ अनुवादित है, पुरुष में वैश्वानरत्व की भावना नहीं । 
“स एषोअग्नि्वेश्वानरों यत्‌”--यहाँ पर 'ग्रत्‌ पद के द्वारा पूर्वोपस्थापित वैश्वानर का अनुवाद 
किया गया और “पुरुष:--इस पद से पुरुषत्व का विधान किया जाता है॥ २५-२६॥ 

“अत एव न देवतां भूतं च”--इस सूत्र में “अत एव” शब्द का अर्थ यह है कि 'कथित 
श्रुति, स्मृति के द्वारा अवगत युमूरध॑त्वादि का सम्बन्ध, सवंलोकाश्रितफल-भोक्तत्व, सवंपाप 
प्रदाह और आत्मा एऐंवं ब्रह्म शब्द का उपक्रम/--इन हेतुओं से उक्त श्रुति में (वेश्वानर' और 

अग्नि/ पदों के द्वारा अग्नि के अभिमानी देव या भौतिक अग्नि का ग्रहण नहीं किया जा 








रा ब्रह्मत्वम्‌ ] हिन्दीसहितभामतोसंचलितम्‌ ३१९ 


साक्षादप्यविरोध जैमिनि! ॥ २८ ॥ 

पूर्व जाठराप्रिप्रतीको जाठराग्य्युपाधिकों वा परमे"वर उपास्य इत्युक्तमन्तः- 
प्रतिष्ठितत्वादनुरोघेन, इदानों तु विनव प्रतीकोपाधिकव्पनाभ्यां साक्षाद्पि परमेश्वरो- 
पासनपरिश्रहे न कश्चिद्विरोध इति जेमिनिराचायों मन्यते। नन्ु जाठराग्न्यपरिशग्रहे5- 
न्तःप्रतिष्ठितत्ववचनं शब्दादीनि च कारणानि विरुध्येरन्तिति। अत्रोच्यतते --अन्तः- 
प्रतिष्ठितत्ववचन तावन्‍्न विरुध्यतते | न हीह पुरुषदिधं 'पुरुषेउन्तःप्रतिष्ठितं बेद! इति 
जाठराम्न्यभिप्रायेणेदमुच्यते, तस्थाप्रकृतत्वाद्संशब्दितत्वाचच । कर्थ तहिं ? यत्प्रकृतं 
मूर्धादिचुबुकानोषु पुरुषावयवेषु पुरुषचिधत्व॑ कब्पितं तदभिप्रायेणेद्मुच्यते -'पुरुष- 
विध॑ पुरुषेउन्तःप्रतिष्ठितं बेद” इति । यया बुक्षे शाखां प्रतिष्ठितां पश्यतीति तद्धत्‌। 
अथवा यः प्रकृतः परमात्माडध्यात्ममधिदेवतं च पुरुषविधत्वोपाधिस्तस्थ यस्केवर्ल 
साक्षिरूप तदभिप्रायेणेद्मुच्यते -'पुरुषेउन्तःप्रतिष्ठितं बेद! इति । निश्चिते च पूर्वापरा- 
लोचनवशेन परमात्मपरिग्रहे तद्दिषय एव वेश्वानरशब्दः केनचिद्यागेन चर्तिष्यते। 
विश्वश्वायं नरभश्वति, विश्वेषां चाउय॑ नर, विश्वे वा नरा अस्येति वि वानरः पर- 
मात्मा, सर्वात्मत्वात्‌। विश्वानर एव वेश्वानरः, तद्धितो उनन्‍्याथ*, राक्षसचायसा- 

यदेतस्प्रकृत॑ मुर्द्धादिषु चुबुकास्तेषु है: फ चुप्रभुतीन्‌ पुथिवीपयय॑न्तांस्त्रेलोक्यात्मनो 
वेइवानरस्थावयवान्‌ सम्पाध पुरुषविधत्द॑ तदभिश्रायेणेदमुच्यते. & पुरुषविध पुरुषेडम्तःप्रतिष्ठितं 
बेद इति & । अत्रावयवसम्पत्या. पुरुषविधत्व॑ कारय्यंकारणसमुदायरूपपुरुषा बयवसूर्द्धा दिचुबुकास्त:- 
प्रतिष्ठानाचच पुरुषेडस्त:प्रति छितस्व॑ समुदायमध्यपतितत्वात्तदवयवानां समुवायिनाम्‌ । अन्नेव निदर्शनमाह 
& यथा वृक्षे शाखाम्‌ इति& । शाखाकाण्डमूलस्कम्धसमुदाये प्रतिष्ठिता शास्रा तम्मरध्यपतिता भवतीत्प्य: । 
समाधानास्तरमाह्‌ & अथवा इति & । अन्तःप्रतिष्ठत्व॑ साध्यस्थ्यं तेन साक्षित्व लक्षयति । एतदुक्‍्तं 
भवति वेश्वानर: परमात्मा चराचरसाक्षोति। पृव॑पक्षिणोध्नुशयमुन्मुलयति & निश्चिते च इति & | 
विश्वात्मकत्वादू वेश्वानर; प्रत्यगात्मा, विश्वेषां वायं नरस्तद्विकारत्वा दश्प्रपल्नस्य विश्वे नरा जीवा 





भामती-व्याख्या 
सकता । “यो भानुना पृथिवीं द्यापुतेमामाततान रोदसी अन्तरिक्षम्‌” (ऋ. सं. १०८८३ ) 
अर्थात्‌ जिसने अपने तेज के द्वारा पृथिवी और द्युलोक को व्याप्त कर रखा है, ऐसो अद्भुत 
महिमा से सम्पन्न यह भौतिक अग्नि कभी नहीं हो सकती, अपितु ब्रह्म ही ऐसा है-“तस्य 
भासा सर्वंिद विभाति" ( मुण्ड. २।२।१० )। उस ब्रह्म का विकार होने के कारण भौतिक 


अग्नि को अपने मौलिक ब्रह्मतत्त्व के रूप में अवश्य प्रस्तुत किया जा सकता 8. ॥ २७॥ 
पुरुष के मूर्धा ( मस्तक ) से लेकर चुबुक | ठोढ़ी ) तक के अवयवों में त्रैलोक्यात्मक 


वैश्वानर के द्ुलोकादि अंवयवरूपता का सम्पादत ( आरोप ) करके पुरुषविधत्व ( पुरुष- 
सहृशत्व ) की कठ्पना की गई है -' पुरुषविधं पुरुषेःन्तःप्रतिष्ठितम्‌” । उसके अभिप्राय से 
कहा गया है, भर्थात्‌ जैसे वृक्ष के अवयव ( शाखादि ) में अवस्थित पक्षी को वृक्ष के अन्दर 
अवस्थित कहा जाता है, वसे ही पुरुष के अवयवों में सम्पादित वैश्वानर को पुरुष के अन्दर 
अवस्थित कहा गया है, क्योंकि पुरुष अवयवी और मस्तकादि अवयव हैं, अवयवी में अवयव 
प्रतिष्ठित होते हैं, जेसे शाखा-काण्ड-मूल-स्कंधादि वृश्न में प्रतिष्ठित कहे जाते हैं। अन्तः 
प्रतिप्ठितत्व का उपपादन अन्य प्रकार से किया जाता है-““अथवा यः प्रकृत: परमात्मा” । अन्तः 
प्रतिश्ठितत्व का वाक्याथे है--मध्यस्थत्व, मध्यस्तत्व के द्वारा साक्षित्व उपलक्षित होता है। 
सारांश यह है. कि वेश्वानरसंज्ञक परमात्मा समस्त चराचरात्मक प्रपच्च के व्यवहार का 





३२० जञझसूत्रशाह्वर भाष्यम्‌ [अ. १ पा. २ खू. ३१ 


| दिवत्‌। अग्निशब्दो<प्यग्रणीत्वादियोग/श्रयणेन परमात्मविषय एवं भविष्यति। 
| गाईपत्यादिकलपन प्राणाइुत्यधिकरणत्वं च परमात्मनो<पि सर्वास्मत्वादुपपद्यते ॥२८॥ 

कर्थ पुनः मरमेश्वरपरिग्रहे प्रादेशमात्रश्नुतिरुपपद्यत इति तां व्याख्या- 
तुमारभते - 
। अभिव्यक्तेरित्याश्मरथ्यः ॥ २९ ॥ 
। अतिमात्रस्यापि परमेइ्वरस्य प्रादेशमात्रत्वमभिव्यक्तिनिमित्त स्थात्‌ । अभिव्य- 
। ज्यते किल प्रादेशमात्रपरिमाणः परमेश्वर उपासकानां छते । प्रदेशविशेषेषु वा हृद्यादि- 
| पूपलब्धिस्थानेषु विशेषेणाभिव्यज्यते । यतः परमेश्वरेडपि प्रादेशमात्रशुतिरभिव्यक्ते- 
| रुपपद्यत इत्याध्मरथ्य आचार्यो मनन्‍्यते ॥ २९ ॥ 
। । अनुस्मृतेबादरि। ॥ ३० ॥ 
| प्रादेशमात्रहनदयप्रतिष्ठेन चाउयं मनसाउज्ञुस्मयेते तेन प्रादेशमात्र इत्युच्यते। 
। यथा प्रस्थमिता यवाः प्रस्था इत्युच्यन्त, तद्धतू । यद्यपि च यवेषु स्वगतमेच परिमाणं 
। प्रस्थसंबन्धाद्षथज्यते । तथापि प्रयुक्तायाः प्रादेशमात्रश्नुतेः सम्भचति यथाकर्थचिदत्ु- 

स्मरणमालस्बनमित्युच्यते । 'प्रादेशमात्रत्वेत वायमप्रादेशमात्रो5प्यज्ञुस्मरणीयः प्रादे- 
॥ || शमात्रश्न॒त्यथवत्ताय । एवमनुस्स्तिनिमित्ता परमश्वरे प्रादेशमात्रश्नतिरिति बादरिरा- 
| चायो मन्‍्यते ॥ ३० ॥ 
संपत्तेरिति जेमिनिस्तथा हि दशेयति ॥ ३१॥ 

संपत्तिनिमित्ता वा स्यात्प्रादेशमात्रश्नतिः | कुतः ? तथा हि-समानप्रकरणं 
! वाजसनेयित्राह्मणं दप्रभ्नतीन्‍्पृथिवीपयन्तांख्रैलोक्यात्मनो वैश्वानरस्यावयवानध्यात्म- 
भामती 
॥ वा$त्मानो5स्य तादात्म्थेनेति ॥। २८ ॥ 

साकल्येनोपलम्भासम्भवादुपासकानामनुग्रहायानन्तोईषप परमेश्वर: प्रादेशमात्रमात्मानमभिव्यन- 
क्तीत्याह & अतिसात्रस्यापि इति &। अतिक्रान्तो मात्रां परिमाणमतिमात्रः । & उपासकानां कृते & 
॥ उपासकार्थंमिति यावत्‌ । व्याख्यान्तरमाह & भ्रदेशविश्येषेषु वा इति & ॥ २९, ३० ॥ 
| मुर्दानमुपक्रम्य चुबुकान्तों हि कायप्रदेश: प्रदेशमात्र: । तत्रेव त्रेलोक्यात्मनों वेश्वानरस्था- 
बयवान्‌ सम्पादयन्‌ प्रादेशमात्र वेइवानरं दशयति ॥॥ ३१ ॥ 


भामतो-व्याख्या 

साक्षी है। अथवा 'विश्वे नरा जीवा आत्मानोड्स्यः इस व्युत्पत्ति के अनुसार “बेश्वानर” शब्द 
का अथ सब जीव-तदात्म्यावन्न ब्रह्म ॥ २८ ।। 

आचाये आश्मरथ्य का कहना है कि ब्रह्म का साकल्येन उपलम्भ सम्भव नहीं, अत: वह 
अनन्त और अपरिपित होते हुए भी अपने उपासकों पर अनुग्रह करने के लिए अपने प्रादेश- 
मात्र ( प्रदेश के समान स्वल्प स्थान में रहने वाले ) आंशिक स्वरूप को प्रकट कर देता है । 
“अतिमात्र' शब्द का अथ॑ अपरिमित या प्रमागातीत है--“अतिक्रान्तो मात्रामिति अतिमात्र:”। 
“उपासकानां इते” का अं है--उपासकानुग्रहार्थम्‌ । 'प्रादेशमात्र' शब्द की अन्य व्याख्या इस 
प्रकार की जा सकती है कि 'प्रदेशषु हृदयादिषु अभिव्यज्यते” कर्थातु उस व्यापक अनन्त 
परमात्मा की अभिव्यक्ति हृदयादि रूप प्रदेशमात्र स्थानों में होती है, अतः उसे प्रादेशमात्र कह 
दिया गया है || २९, ३० ॥ 
। मस्तक से लेकर चुबुक-प्यन्त यह काय-भाग प्रदेशमात्र है, इसी में त्रैलोक्यात्मक 
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मूर्धप्रश्नतिषु चुबुकपर्यन्तेषु देहावयवेषु संपादयत्प्रादेशमात्रसं्पत्ति परमेश्वरस्य दशे- 
यति- प्रादेशमात्रमिव ह वे देवाः खुबिदिता अभिसंपन्‍्नास्तथा ज्ु व एतान्वक्ष्यामि 
यथा प्र'देशमात्रमेबाभिसंपादग्रिष्यामीत । स होवाच मूर्घानमुपदिशन्लुवाचंष वा 
अतिष्ठा वैश्वानर इति । चक्षुषो उपदिशन्लु॒वाचेष वे खुतेजा वेश्वानर इति। नासिके 
उपदिशल्जुवाचेष वे पृथम्बर्त्मात्मा वेश्वानर इति | मुख्यमाकाशमुपदिशस्तुवारष बहुलो 
वैश्वानर इति । मुख्या अप उपदिशन्ल॒वाचौष गै रयिवेश्वानर इति । चुब्ुुकम्पदिशन्लु- 
वाचैष जै प्रतिष्ठा वैश्वानर इति? । चुबुकमित्यघरं मुखफलकमुच्यते । यद्यपि वाजस- 
नेयके यौरतिष्ठात्वगुणा समास्नायत आदवित्यश्व खुतेजस्त्वगुणः। छान्दोग्ये पुनर्चोः 
खुतजस्त्वगुणा समाम्तायत आदित्यश्व विश्वरूपत्वगुणः। तथापि नेतावता विशेषेण 
किचिद्धीयत, प्रादेशमात्रश्न॒तेरविशेषात्‌। सर्वशाख्ताप्रत्ययत्वाच्च । संपत्तिनिमित्तां 
प्रादेशमात्र्श्ात युक्ततररा जैमिनिराचार्यों मन्‍्यते ॥ ३१॥ 


आमनन्ति चनमस्मिन्‌ ॥ ३२ ॥ 


आमनन्ति चेन॑ परमेश्वरमस्मिन्‌ सूर्थचुबुकान्तराले जाबालाः--'य एषोउननन्‍्तो5- 
व्यक्त आत्मा सोउविमुक्ते प्रतिष्ठित इति। सो3विमुक्तः कस्मिन्प्रतिष्ठित इति। 
वरणायां नास्‍्यां च मध्ये प्रतिष्ठित इति | का वे वरणा का च नासोति? (जाबाल. १)। 
तत्र चेमामेब नासिकां या सर्वाणोन्द्रियक्ृतानि पापानि वारयतीति सा बरणा, 
सर्वाणीन्द्रियकृतानि पापानि नाशयतीति सा नासीति चरणा नासोति निरुच्य 
पुनरप्यामनन्ति--'कतमच्चास्थ स्थानं भवतीति। अ्रवोर्घाणस्य च यः संधिःस पथ 
चुलोकस्य परस्य च संधिभंवतीति' (जाबा” १)। तस्माडुपपन्ना परमेश्वरे प्रादेशमात्र- 
श्रुति: । अभिविमानश्रुतिः प्रत्यगात्मत्वाभिप्राया | प्रत्यगात्मतया सर्चंः प्राणिभिरमि- 
विमीयत इत्यभिविमानः । अभिगतो वा<यं प्रत्यगात्मत्वाद्धिमानश्व मानवियोगावित्य- 
भिविमानः । अभिविमिमीते वा सर्व जगत्कारणत्वादित्यभिविमानः । तस्मात्परमेश्वरो 
हि: कप 2२224: 442 22943 पल जी 


भामती 
अन्रेव जाबालश्रुतिसंवादमाह सुत्रकार: --& आत्मनन्ति चेनमस्मिन्‌ अविमुक्ते & अविद्योपाधिक- 
ल्पितावच्छेदे जोवात्मनि स खल्वविसुक्त:, तस्मिन्‌ प्रतिष्ठितः परमात्मा तादात्म्यात्‌ ।: अत एवं हि 
श्रुतिः--अनेन जोवेनात्मनेति । अविद्याकल्पितत्वेन भेदमाश्रित्याधाराधेयभाव: । वरणा अ्रूः । शेष- 





भामती-व्याछ्या 

वेश्वानर के अवयवों का आरोप करके वैश्वानर में प्रादेशमात्रता का गौण व्यवहार मह॒षि 
जैमिनि मानते हैं।। ३१ ।॥! 

जाबालोपनिषत्‌ में जाए एक संवाद के द्वारा भी सूत्रकार प्रादेशमात्रता का उपपादन 
करते हैं --“आमनन्ति चेनमस्मित्‌” | “एषोइनन्तो्व्यक्त आत्मा सो5विमुक्ते प्रतिष्ठित/”-यहाँ 
जीव को अविमुक्त इस लिए कह ॒दिया है कि वह अ्वविद्यारूप उपाधि के द्वारा उपहित या 
परिच्छिन्न है। उस अविमुक्त | जीव ) में तादात्म्येन परमात्मा अवस्थित है, इसी लिए 
परमेश्वर के वैसे ही संकल्प का श्रदर्शन श्रुति करती है--“अनेन जीवेनात्मनानुप्रविश्य नामरूपे 
व्याकरवाणि” ( छां. ६३२ )। यद्यपि जीव और ब्रह्म का वास्तविक भेद न होने के कारण 
एषो&नन्त: अविमुक्ते प्रतिष्ठित:-इस प्रकार का आधार-आधेयभाव सम्भव नहीं, तथापि 
अविद्या-कल्पित भेद को लेकर जीव को आधार और ब्रह्म को आधेय कह दिया गया है। 
उक्त श्रुति में आए 'वरणा' शब्द का सांकेतिक अं श्रू ( भों ) दै। शेष भाष्य सुगम और 
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३२२ ब्रह्मसश्नशाहुरमसाष्यम्‌ [ अ. १ पा. २ खू. ३२ 
वेश्वानर इति सिद्धम्‌॥ ३२॥ 
इति भ्रोमच्छुकरमगवत्पादक॒तो शारीरकमीमांसाभाष्ये 
प्रथमाध्यायस्य द्वितोयः पादः ।। २॥ 
नकम्ल्‍स्डिमले 
भामती 


मतिरोहिताथंम्‌ ॥ ३२ ॥। 
इति श्रीवाचस्पतिमिभ्रविरचिते शारीरकमीमांसाभाष्यविभागे भागत्यां 
प्रघमाध्यायस्य द्वितीयः पादः 


_>सहपकपइुकक---, 


भामती -ब्याख्या 
स्पष्टाथंक है ॥। ३२ ॥ 
आमतीव्याख्यायां प्रथमाध्यायस्य 
हृतीयः पादः समाप्तः 


_-३क०>कं०>-- 





ज 
चश्वाद्यायतनस्य ब्रह्मत्यम्‌ ) हिन्दोसहितभामतोसंचलितम्‌ इ२३ 


प्रथमाध्याये तृतीय! पादः । 
[ अत्रास्पष्टब्रह्मलिज्ञानां प्रायो ज्षेयत्रह्मविषयाणां विचारः ] 
( १ दुभ्वाद्यघिकरणम्‌ । छू० १-७ ) 
चुम्वाद्यायतनं स्वशब्दात्‌ ॥ २े ॥ 
इदं भ्रूयते - यस्मिन्धौः पृथिवोी चास्तरिक्षमोतं मनः सह प्राणैश्व सर्वेंः। 
तमेबैक॑ जानथ आत्मानमन्या बाचो विमुअ्रथास्तस्येष सेतुः ( मुण्ड० २।२५ ) इति। 
अन्न यदेतद्‌ द्प्रश्नतोनामोतत्ववचनादायतनं किचिद्वगम्यते, तत्कि परं ब्रह्म स्याद्‌ , 
आहोस्विद्थोन्तरमिति संदिद्यते। तन्नार्थान्तरं किमप्यायतन स्यादिति प्राप्तम्‌, कस्मात्‌! 
“अम्॒तस्येष सेतु” इति श्रवणात्‌। पारवान्हि लोके सेतुः प्रख्यातः। नच परस्य 
ब्रह्मणः पारवत्तवं शक्यमभ्युपगन्तुम्‌, 'अनन्तमपारम!  बृह० २।४।१२ ) इति श्रवणात्‌। 
भामती 
इह शेयल्वेन ब्रह्मोपक्षिप्यते । तत्र 
पारबत्त्वेन सेतुस्वाड्रेंदे षष्ठथा: प्रयोगतः । 
चुभ्वाद्यायतनं युक्त नामृतं श्रह्म कहिचितु ॥ 
पाराबारमध्यपाती हि सेतु: ताभ्याम्रवच्छिद्यमानों जलविधारकों लोके वृष्ट, नतु बन्धहेतु- 
सात्रम्‌ , हडिनिगडादिष्वपि प्रयोगप्रसज्भरातू। न चानवच्छिन्तं ब्रह्म सेतुभावमनुभवति | न चामृतं 
सद्‌ ब्रह्मामृतस्य सेतुरिति युज्यते । न च ब्रह्मणोधन्‍्यदमृतमस्ति, यस्‍्य तस्सेतु:, स्यात्‌ । न चाभेदे षछ्चघाः 
प्रयोगो वृष्टपुबं: । तबिदमुक्तत्‌ & अमृतस्येप सेतुरिनि अव्रणाव्‌ इति ७। अमुतस्येति अबणात्‌ , 
विक४ 263 अका <६.94:2 52:५3 


कर भामती-ब्याख्या 

अर हे पाद में ज्ञेय ब्रह्म का विचार प्रस्तुत है। इस अधिकरण के विषयादि इस 
विषय--“यस्मिन्‌ द्यो: पृथिवी चान्तरिक्षमोतं मनः सह प्राणश्र सर्वे: । तमेवेक जानथ 
आत्मानमन्या वांचो विमुञ्चथामृतस्येष सेतु:॥ ( मुण्ड. २।२॥५ ) अर्थात्‌ जिस परम तत्त्व में 
चुलोक पृथिवी, आकाश, मन और सब इन्द्रियाँ अवस्थित है। उसी आधार तत्त्व को आत्मा 
समझो और अनात्मा ( अपर विद्या ) के प्रतिपादक वचनों का परित्याग करो । इसी एक 
तत्त्व का ज्ञान अमृत ( मोक्ष ) का सेतु ( संसार सागर का पारगामी बाँच ) है। 

संशय-5<उक्त श्रति के द्वारा प्रतिपादित घ्युलोकादि का आधार तत्त्व क्या ब्रह्म से 
भिन्न कोई अन्‍य पदार्थ है ? अथवा ब्रह्म ? 
गा पारवत्त्वेन सेतुत्वाद्‌ भेदे षष्ठचाः प्रयोगत:। 
द्ुभ्वाद्यायतनं युक्त नामृतं ब्रह्म कहिचित्‌ ॥ 
अर्थात्‌ द्युलोकादि का आधार ब्रह्म से भिन्न कोई अन्य पदार्थ ही होगा, क्योंकि .लोक में ऐसे 
बच्धे को सेतु कहा जाता है, जो सागर, नदी या ताछाब के मध्य में मिट्टी या पत्थर से बाँधा 
गया हो एवं इस पार और उस पार के दोनों तटों के बोच में अवस्थित हो । 'षिश्न्‌ बस्धने' 
धातु से निष्पन्न सेतु” शब्द का प्रयोग उक्त अथे को छोड़ कर केवल बन्धन के साधन में 
नहीं होता, अन्यथा हृडि [ प्राचीन कारागारों में जिस बड़े काठ में छेद करके चोरादि का 
पैर फेंसा दिया जाता था, जिसके आधार पर 'काठ मारना', “काठ में पर देना' आदि कहावतें 
प्रचलित हैं, उस काठ की बेड़ी को हडि कहते हैं ॥ ओर निगड़ (लोहे की साँकल या हथकड़ी) 
भादि बन्धन-साधनों में 'सेतु' शब्द का प्रयोग प्रसक्त हागा। अनवच्छिन्न ब्रह्म सवेथा क्षवच्छेद- 











| ब्रह्मसूत्रशाइ्डरभाष्यम्‌ ([अ. १ पा. ३ सू. १ 


अर्थान्तरे चायतने परियगृह्यमाणे स्सृतिप्रसिद्धं अधानं परियग्रहीतव्यं, तस्य कारणत्वा- 


भामती 
सेतुरिति श्रवणादु-इति योजना। तत्रामृतस्येति अ्रवणादिपि विशदतया न व्याख्यातम्‌ | सेतुरिति 
अ्रवणादिति व्याचष्टे & पारवान्‌ इति & | तथा व पारवध्यमृतव्यतिरिक्त सेतावनुश्नीयमाणे प्रधान वा 
सांख्यपरिकल्पितं भवेत्‌ । तत्‌ खलु स्व॒काय्योपहितमर्थ्यादतया पुरुष यावदगच्छद्धूबति पारवत्‌, भवति 
थ॒ दुभ्वाद्यायतनं तत्प्रकृतित्वात्‌ , प्रकुत्यायतनत्वाच्च विकाराणां भवति चात्मा$धत्मदब्दस्य स्वभाववचन- 
स्वात्‌ , प्रकाशात्मा प्रदीप इतिवत्‌ । भवति चास्य ज्ञानसपवर्गोपयोगि, तदभावे प्रधानाद्विवेकेन पुरुष- 
स्थानवघारणादपवर्गानुपपत्ते: । यदि स्वस्मिन्‌ प्रमाणाभावेन न परितुष्यति, अस्तु तह नाम्ररूपवीजशक्ति- 
भूतमच्याक्षुतं भूतसुक्ष द्युभ्वाद्यायतर्न, तस्मिन्‌ प्रामाणिक सर्व॑स्थोक्तस्योपपते; । एतदपि प्रधानोपन्यासेन 


भाभती-ब्याख्या 


विनिर्मक्त होने के कारण सेतु नहीं कहा जा सकता, क्योंकि अमृत का सेतु अमृत का भ्रापक 
होता है. ब्रह्म स्वयं अमृतरूप है, किसी अन्य अमृत का प्रापक नहीं । ब्रह्म से भिन्‍त और कोई 
अमृत तत्त्व नहीं होता, जिसका प्रापक ब्रह्म हो सके । ब्रह्म से भिन्‍त यदि कोई अमृत नहीं, 
ब्रह्म ही अमृत है, तब उसके लिए जैसे 'ब्रह्म ब्रह्मण: सेतु: - ऐसा प्रयोग नहीं होता, वैसे ही 
ब्रह्म अमृतस्य सेतु::--ऐसा भी नहीं कहा जा सकता, क्योंकि षह्ठो विभक्ति का प्रयोग अभेद 
में नहीं, भेद में ही होता है!। भाष्यकार यही कह रहे हैं--“अमृतस्यैष रेतुरिति श्रवणात्‌ ।” 
यहाँ 'अमृतस्येति श्रवणात्‌” और 'एष सेतुरिति श्रवणात्‌'-- ऐसा अन्वय विवक्षित है, इस 
प्रकार पूर्व॑ पक्षी अपने पक्ष की सिद्धि में दो हेतुओं का प्रदर्शन करना चाहता है--(१) भेदार्थक 
घष्ठी विभक्ति का प्रयोग और (२) परिच्छिन्नाथ-बोधक 'सेतु' शब्द का ग्रहण । इन दो हेतुओं 
में प्रथम हेतु अत्यन्त स्पष्ट होने के कारण व्याख्या की अपेक्षा नहीं रखता, अतः द्वितीय हेतु 
'सेतुरिति श्रवणात्‌ की व्याख्या की जा रही है-“पारवानु हि लोके सेतु: एख्यात:” | इस 
प्रकार परवान्‌ [ जिस पदार्थ को पार किया जा सके, ऐसे देशतः परिच्छिन्न| और अमृत 
( ब्रह्म ) से भिन्‍्त किसी सेतु पदार्थ का अनुसन्धान होने पर वह सांख्य-परिकल्पित 
प्रधान ( प्रकृति ) तत््व हो सकता है। वह यद्यपि सांख्य-मतानुसार नित्य ( कालतः 
अपरिच्छित्त ) और व्यापक ( देशतः अपरिच्छिन्न ) माना गया है, तथापि वस्तु-परिच्छेंद- 
रूप पार से युक्त ( पारवात्‌ ) है, क्योंकि प्रकृति अपने प्राकृत कार्य-वर्ग से मर्यादित है अर्थात्‌ 
वह अपने मह॒दाहि परिणाम को ही अपने दाक्रोड ( ताद[तथ ) में ले सकती है, पुरुष-पर्यन्त 
नहीं जा सकती, पुरुष-तादात्म्यापत्ति को वस्तुतः प्राप्त नहीं कर सकतो, जेसा कि श्रुति कहती 
है--“अव्यक्तात्‌ पुरुष: पर:, ( कठो. ३११ )। अत एव अमृत पुरुष से भिन्न और युभ्वादि 
का आयतन है, क्‍योंकि वह युभ्वादि की प्रकृति ( उपादान कारण ) है और समस्त 
विकार-वर्ग प्रकृत्यायतनक ( प्रक्ृत्याश्नित ) होता है। “तमेव जानथ आत्मानम्‌” ( मुण्ड, 
२२५ ) इस वाक्य में कथित आत्मा भी प्रधान तत्त्व है, क्योंकि यहाँ आत्मा” शब्द स्वभाव 
का वाचक है, जैसे कहा जाता है--'प्रकाशात्मा प्रदीप, वेसे ही प्रधान भी त्रिगुणात्मा हैं। 
अमृत ( मोक्ष ) का सेतु ( प्रापक ) भी प्रधान है, क्योंकि उसका ज्ञान मोक्ष का उपयोगी है, 
प्रधान के ज्ञान का अभाव होने पर प्रधान और पुरुष का विवेक-ग्रह न हो सकेगा, तब अपवर्गं 
की प्राप्ति क्योंकर होगी? यदि सांख्य-सम्मत प्रधान की अशाब्दता ( अप्रामाणिकता) के 
कारण प्रधान-पक्ष में परितोष नहीं, तब वेदान्त-सम्मत अव्यक्त ( भूतसुक्ष्म ) को द्युभ्वादि का 
आयतन माना जा सकता है, वह प्रामाणिक है, उतमें अपरितोष का कोई कारण नहीं। 
प्रधान-पक्ष-पेरिग्रह के द्वारा ही भाष्यकार ने अव्यक्त-पक्ष भी सूचित कर दिया है। 





हा ब्रह्मत्वम्‌ ]) हिन्दोीसह्ितभामतोसंचलितम्‌ झ्श्५ 


दायतनत्वोषपत्तः । श्रुति्रसिद्धो वा वायुः स्थात्‌ , वायुर्ग गोतम तत्खूजं वायुना 
वे गौतम सूत्रेणायं च 'लोकः परश्च लोकः सर्वाणि च भूतानि संदब्धानि भवन्ति! 
( बृह० २।७२  इति बायोरपि विधारणत्वश्रवणात्‌। शारीरो वा स्थात्‌ , तस्यापि 
भोफठत्वाद्भोग्य॑ प्रपज्च॑ प्रत्यायतनत्वोपषत्तरित्येव॑ प्राप्त इदमाह- दयमभ्बाद्यायतन- 
मिति | द्यौश्व भूथ्व चभुवो, चुभुवावादी यस्य तदिदं द्रुभ्वादि। यदेतदस्मिन्वाक्ये 


भामती 
सूचितम्‌ । अथ ठु साक्षाच्टृत्युक्त द्युभ्वाद्यायतनमाद्रियसे, ततो वायुरेवास्तु । 'वायुता बे गोतम सृत्रेणाय॑ 
च लोक: परश्ष लोक: सर्वाणि च भूतानि संदब्धानि भवन्ति' इति श्रुतेः । यदि त्वात्मशब्दाभिधेयत्वं न 
विद्यत इति न परितुष्वसि, भवतु॒तहि ज्ञारीरस्तस्य भोक्तु्भोग्यान्‌ घुप्रभूतीन्‌ प्रत्यायतनत्वात्‌ । यदि 
उनरस्थ दुभ्वाद्यायतनस्य सर्वज्ञशुतेरत्रापि न॒परितुष्यसि, भवतु ततो हिरण्यगर्भ एवं भगवान्‌ सर्वज्ञ: 
सूत्रात्मा युम्वाद्याग्तनम्‌ । तस्य हि कार्य॑त्वेन पारवत्त्व चामृतात्परब्रह्मणो भेदश्रेत्यादि सर्वमुपपद्यते । 
अयम्पि वायुना वे गोतम सूत्रेणेति श्रुतिमुपन्‍्यस्यता सूचितः। तस्मादयं शुप्रभूतीनामायलनमिति । 


एवं प्राप्तेशभिवीयते । द्युभ्दाद्यायतनं परब्रह्मंब, न प्रधानाव्याकृतवायुशारीरहिरण्यगर्भा: । कुतः ? 
स्ववब्दात्‌ । 





घारणाद्वाइमृतस्वस्य साधनाद्वाहस्थ सेतुता । 
यूबंपक्षेषपि मुख्यार्थ: सेतुशव्दों हि नेष्यते ॥ 
नहि मुृद्दारुभयों मूत्त: पारावारमध्यवर्तो पाथसां विधारकों लोक सिद्धः सेतु: प्रधानं वाधब्याकृतं 


भामती-व्याख्या 

यदि साक्षात्‌ श्रुति-प्रतिपादित पदार्थ को ही द्युश्वादि का आयतन मानना अभीष्ट है, 
तब वायु का ग्रहण किया जा सकता है, क्योंकि श्रुति स्पष्ट कहती है--“वायुना वे गौतम 
सूत्रेणायं च लोक: पारश्व लोक: सर्वाणि च भूतानि संहब्धानि भवन्ति” ( वृह० उ० ३७४१ )। 
अर्थात्‌ वायु ही बह एक सूत्र ( धागा ) है, जिसमें सभी छोक, और भूत गुँथे हुए हैं। 

यदि वायु को “आत्मा! शब्द का अभिधेय नहीं माना जा सकता, तब शारीर 
( जीवात्मा ) को द्युम्वदि का आयतन कहा जा सकता है, क्योंकि वह भोक्ता होने के कारण 
भोग्यरूप बुलोकादि का आयतन हो सकता है | जीव अपने अहृष्टों के द्वारा जगतु का स्रष्ठा 
( उपादान कारण ) और ब्रह्म से भिन्न होने के कारण अमृत ( ब्रह्म ) का सेतु ( प्रापकः ) 
भी है। यदि दुभ्वादि के आयतन पदार्थ में “यः सर्वज्ञ: सबंवित्‌” | मुण्ड. २२७ ) इस प्रकार 
श्रुत सर्वज्ञत्व॒ की जीव में उपपत्ति नहीं हो सकती, तब सर्वज्ञ भगवान्‌ हिरण्पगर्भ॑ को च्ुम्वादि 
का आयतन मान सकते हैं, क्योंकि वह विराट्‌ शरीरावच्छिन्न होने के कारण काय॑ 
( परिच्छिन्न ) है, अत: पारवान्‌ एवं अमृतरूप परब्रह्म से भिन्‍न होने के कारण अमृत का 
सेतु ( प्रापक ) है--इस प्रकार सभी विशेषणों का सामञ्जस्य हिरण्यगर्भ में हो जाता है । 
“वायुना वे गौतम सूत्रेण” ( बृहू० उ० ३७२ ) इस श्रुति का उल्लेख करके भाष्यकार ने 
यह सूत्रात्मा हिरण्यगर्भ का पक्ष भी सूचित किया है । 

सिद्धान्त - युभ्वादि का आयतन परत्रद्मा ही है, प्रधानादि ( प्रधान, अव्याकृत, 
वायु, जीव और हिरण्यगर्भ ) नहीं, क्योंकि स्वकीय ( स्वोपस्थापक ) क्षात्मादि शब्दों के द्वारा 
यहाँ पर ब्रह्म ही आयतनत्वेन उपस्थित है एवं 

धारणाद्वाअमृतत्वस्थ साधनाद्वाधस्य सेतुता | 
पुंपक्षेषपि मुख्याथं: सेतुशब्दों हि नेष्यते ॥ 
सितु' शब्द का मुख्य अर्थ जो लोक में प्रसिद्ध है--'मिट्टी या लकड़ी का बाँध', वह तो 











झ्श्द ब्रह्मसूत्रशाह्वर भाष्यम्‌ [ज. १ पा. 8 स्‌. १ 


यौः पृथिब्यन्तरिक्ष मनः -प्राणा इस्वेवमात्मकं जगदोतत्तवेन निर्दिष्ट तस्यायतन परं 
ब्रह्म भवितुमहति । कुतः ? स्वशब्दाद्‌ , आत्मशब्दादित्यथेः । आत्मशब्दो हीह भवति-- 
तमेवंक जानथ आत्मानम! इति। आत्मशब्दश्व परमात्मपरिग्रहे सम्यगवकल्पते, 
नार्थोन्‍तरपरिय्रहे | कचित्व स्वशब्देनेव ब्रह्मण आयतनत्व॑ भ्रयते--सन्मूलाः सोस्येमाः 
सर्वाः प्रजाः सदायतनाः सत्प्रतिष्ठा” (छा० ६।८।४) इति | स्वशब्देनेब. चेह पुरस्ता- 
डुपरिष्ठाच्च ब्रह्म संकोरत्येते - पुरुष पएवेदं विश्व कर्म तपो ब्रह्म पराख्तम? इति। 
“ब्रह्मवेद्मस्तं पुरस्तादू्‌ ब्रह्म पश्चाद्ब्रह्म दक्षिणतश्थोत्तरेण ( मुण्ड० २।२।११ ) इति च | 
भामती 

वा वायुर्वा जीवो वा सूत्रात्मा वाइ्युपेयते । किन्तु पारवत्तामात्रपरो लाक्षणिक: सेतुशब्दोःभ्युपेयः । 
सोइस्माक्क पारवत्तावर्ज विधारणत्वम्रात्रेण योगमात्रादूढि परित्यज्य प्रवत्स्यंति । जीवानाममृतत्वपदप्राप्ति- 
साधनत्वं बारमज्ञानस्य पारवत एवं लक्षयिष्यत । अमृतशब्दश्व॒ भावप्रधान:, यथा “इच्चेकयोद्विवचनेक- 
-बचने' इत्यत्न द्वित्वेकत्वे दद्येकशब्दायों, अन्यथा इद्चेकेब्बिति स्थात्‌ । तदिदमुक्त भाष्यक्ृता & अमृतत्व- 
साधनत्वाद्‌ इति & । तथा चामृतस्पेति च सेतुरिति च॒ ब्रह्मणि दुभ्वाद्यायतन उपपत्स्येते । अन्न च 
स्वेशब्दाविति तन्त्रोच्चरितगात्मशब्दादिति च सदायतना इति सच्छब्दादिति च॒ ब्रह्मशब्बादिति च॑ 
सूचयति । सर्वे ह्मेतेडस्थ स्वशब्दा: । 


भामती-ब्यार्या 
पृव॑पक्ष में भी नहीं अपनाया जा सकता, क्प्रोंकि वैसा पदार्थ प्रधान, अव्याकृत, वायु, जीव 
ओर हिरण्यग् में से कोई भी नहीं। हाँ, पारवत्ता ( परिच्छिन्नता ) मात्र में 'सेतु” शब्द 
की लक्षणा अवश्य की जा सकती है, वैसा तो हमारे ( सिद्धान्ती के ) पक्ष में भी सम्भव है 
अर्थात्‌ पारवत्ता ( परिच्छिन्तता ) को छोड़ कर विधारणत्वमात्र की विवक्षा की जा सकती, 


अत: 'पिश्न्‌ वच्धने” धातु से निष्पन्न सेतु” शब्द अपने लोक-प्रसिद्ध रूढ अर्थ का परित्याग: 


करके धारणरूप ( बन्धनात्मक ) योगाथं को लेकर श्रवृत्त हो जायगा, अतः “अमृतस्य सेतु: 
का अर्थ अमृतत्वस्य धारक ब्रह्म-ऐपा अर्य॑ सम्पन्न हो जायगा । अथवा “अमृतत्वस्य 
( जीवानां मोक्षस्य ) साधन ब्रह्मज्ञानम्‌ --ऐसे अर्थ में छक्षणा की जा सकती है । “अमृत” शव्द 
अमृतत्वरूप भावार्थयरक वैसे ही माना जा सकता है, जंसे “द्व्येकयोद्विवचनेकव्चने” 
( पा० सू० १४२२ ) यहाँ 'द्व' और 'एक' शब्द से द्वित्त और एकत्व विर्वक्षत होता है, 
अत एव द्वित्व और एकत्व पदार्थों के दा होने के कारण “द्च्यकयो:” यहाँ द्विवचन सम्पन्न हो 
जाता है, अन्यथा दो और एक को मिलाने पर बहुत संख्या हो जाती है, अतः “्येक्रेष'--इस 
प्रकार का प्रयोग होना चाहिए । इस वस्तु-स्थिति को ध्यान में रख कर भाष्यकार ने 
कहा है--“यमृतत्वसाधनत्वात्‌” । इस प्रकार 'अमृतस्य” और सेतु'--ये दोनों निर्देश ब्रह्म को 
दुभ्त्रादि का आयतन मान लेने पर उपपन्न हो जाते हैं । यहाँ 'स्वशब्दात्‌'- यह 
तन्त्रोच्चरित 'स्वशब्द” का एक वार उच्चारण किया गया है [ तनत्र और प्रसद्भ का लक्षण 
श्री भाष्यकार ने किया है-- 

साधारणं भवेत्‌ तन्‍्त्रं परार्थे त्वप्रयोजक:। 

एवमेव प्रस॒ज्भः स्थाद विद्यमाने स्वके विधौ ॥ ( शा० भा० पृ० २०९६ ) 
अनेक प्रधान कर्मों का उपकार जिस अद्भ कर्म के एक वार के अनुष्वान से ही सम्पन्न हो 
जाता है, उस अज्भू कम॑ को तन्‍त्रानुछ्ठित और अनेक अर्थों का बोध कराने के लिए सक्ृत्‌ 
उच्चरित शब्द को तन्‍त्रोच्चरित कहा जाता है। अस्यार्थ-प्रयुक्त कर्म का प्रसद्भत: अन्याथ॑- 
साधन प्रसद्भ कहलाता है, जैसे आमिक्षा की निष्पत्ति के लिए तपे दूध में दधि डालना 








रा ब्रह्मगयम्‌ ] हिन्दी सहितभामतोीसंचलितम्‌ ३२७ 


तत्न त्वायतनायतनवद्धावश्रवणात्‌ । सर्व ब्रहाति च सामानाधिकरण्यात््‌। यथानेका- 
त्मको वुक्षः शाखा स्कनन्‍्चो मूल चेत्येवं नानारसों विचित्र आत्मेत्याशह्ञा सम्भवति, 
तां निवर्तयितु सावधारणमादद “तमेवेकं जानथ आस्मानम्‌' इति | एतदुक्तं भवति - 
न कार्यप्रपश्चविशिष्टो विचित्र आत्मा चिशेयः। कि तहिं? अविद्याकृतं कार्यप्रपंच॑ 
बिद्यया प्रविलापयन्तस्तमेगैकमायतनभूतमात्मानं जानथेकरसमिति । यथा यस्मि- 
न्नास्ते देवदत्तस्तदानयेत्युक्त आसनमेवानयति न देवदत्तम्‌ , तद्॒दायतनभूतस्येणैकर- 
सस्यात्मनो विज्ेयत्वमुपदिश्यते | विकाराज्रताभिसन्धस्यथ चापवादः श्रुयते--खत्योः 
स स॒त्युमाप्नोति य इह नानेव पश्यति ( का० २४४।११ ) इति । सर्व ब्रह्मति तु सामा- 
नाधिकरण्यं प्रपश्चबिलापनार्थ, नानेकरसताप्रतिपादनाथम्‌। 'स यथा सैन्धवघनो<5- 
नन्‍्तरो3बाह्यः रृत्स्नो रसधन पएवैवं वा अरे<यमात्मानन्तरो<बाह्यः कृत्स्नः प्रज्ञानघन 
एव! ( बृह० ४५१३ ) इत्येकरसताशअ्रवणात्‌ | तस्माद्‌ द्रुभ्वाद्यायतनं परं ब्रह्म । 
यत्तक्त-सेतुश्नतेः सेतोश्थ पारवस्त्वोपपत्तेत्रह्मणोर्थोन्तरेण द्यभ्वाद्यायतनेन भवि- 
आकार + हा उड़ >राक >> धितो 

स्पादेततु--आयतनायतनव:्भाबः सब॑ ब्रह्मेति च सामानाधिकरण्यं हिरण्यगर्भे:प्युपपद्यते । 
तथा च स एवात्रास्ट्वमृतत्वस्प सेतुरित्याशझूथ श्रुतिवाक्येत सावधारणेनोत्तरमरहु॒ ७ तत्नायतनायतन- 
बड्भावश्रवणाव्‌ इति ७ । ब्िकाररूपेइनूतेःनिर्वाच्येडभिसन्धो5भिसस्धानं यस्य स तथोक्तः | भेवप्रपन्नं 
सत्यमभिमन्‍्यमान इति यावत्‌ । तस्थापवादो दोष: श्रूयते--'“मृत्योः” इति। “सब ब्रह्मेति तु” इति । 
यत्सवंमविद्यारोपितं तत्सव॑' परामाथंतो ब्रह्म , न तु यद्‌ ब्रह्म तत्सवंमिस्यर्थ: । 





भामती-व्याख्या न 
प्रसज्भतः वाजिन द्रव्य का भी निष्पादक माना जाता है ]। जिन अनेक शब्दों का बोध कराने 


के लिए 'स्वशब्द” तन्त्रोच्चरित है, वे हैं-आत्मशब्द, 'सत्‌ शब्द! और "ब्रह्म शब्दः। 
“तमेवक॑ जानथ आत्मानम्‌” (मुण्ड० २॥३५), “सन्पूछा सोम्येमाः सर्वाः प्रजा)” 
(छां० ६८४ ), “ब्रह्मेबेदममृतं पुरस्तात्‌” ( मुण्ड० २११ ) इत्यादि वाक्यों में प्रयुक्त 
आत्मादि शब्द साक्षात्‌ ब्रह्म के जगदायतनत्वेन उपस्थापक हैं । आत्मादि सभी शब्द ब्रह्म के 
स्वशब्द ( स्वकीय शब्द ) हैं। 

यह जो शद्भा होती है कि “यस्मित्‌ द्यौ! पृथिवी चान्तरिक्षम्‌” ( मुण्ड७ २२५ ) 
इत्यादि वाक्‍्यों में जगत्‌ और आत्मा का आयतन-आयतनीभाव ( आधाराधेयभाव ) एवं 
“ब्रह्मंवेदं विश्व” ( मुण्ड० २।२।११ ) इस प्रकार सामानाधिकरणप्प्र श्रुत है, वह हिरण्यग् में 
भी उपपन्न हो जाता है, अतः वह यहाँ अमृतत्व का सेतु क्यों नहीं माना जा सकता ? उस 
शड्भू को दूर करने के लिए भाष्यकार ने श्रुतिगत अवधारण को प्रस्तुत किया है--' तां 
निवतंयरितुं सावधारणमाह--तमेवँक॑ जानथ आत्मानम्‌” । एवकाररूप अवधारण के द्वारा 
अन्य-योग ( कायं-प्रपच्च का वैशिष्टय ) हटा कर शुद्ध ब्रह्म को ज्ञेय माना गया है, वह सकल 
भेद-रहित एक मात्र ब्रह्मतत्त्व ही है। “विकारानृताभिसन्धस्य चापवाद: श्रूयते”--इस भाष्य 
का अर्थ यह है कि विकाररूप अनृत प्रपश्च में जिस ( अज्ञानी का अभिसन्ध ( अभिमान ) 
है भर्थात्‌ मिथ्या भेद-प्रपद्च में जो सत्यत्व का अभिमान करता है, उसके लिए अपवाद 
( दोष ) का अभिधान किया गया है--“मृत्यो: स मृत्युमाप्नोति य इह नानेव पश्यति” । जो 
शाखा, स्कन्ध, मूलाद्यात्मक नानारूप वृक्ष के समान जगत्‌ के आयतन को नानारस मानता 
है, वह जन्म-मरण के प्रवाह में ही पड़ा रहता है। “सर्व ब्रहोति तु सामानाधिकरण्यं प्रपश्च 
प्रविक्ापनार्थम्‌” । “यश्नौरः, स स्थाणु--इस प्रकार बाधित-सामानाधिकरण्य के समान ही 








तव्यमिति । अन्नोच्यते -विधारणत्वमात्रमत्र सेतुश्र॒त्या विचक्ष्यते, न पारवच्त्वादि । 
नहि सृद्दारुमयों लोके सेतुदंण इत्यत्रापि रद्दास्मय एव सेतुरभ्युपगम्यते । सेतुशब्दा- 
धा्पि विधारणस्वमाज्रमेव न पारवस््वादि, षि्यो बन्धनकर्मणः सेतुशब्दव्युत्पत्तः। 
अपर आह-'तमेजैक॑ जानथ आत्मानम! इति यद्तत्संकोर्तितमात्मज्ञानं, यच्चेतत्‌ 
“अन्या वाचो विमुश्चथ! इति वाग्बिमोचनं, तदत्रास्ृतत्वसाचनत्वात्‌: “अम्तुतस्येष सेतु” 
इति सेतुश्॒त्या संकीर्यंते, न तु द्यश्वाद्यायतनम्‌ । तत्र यदुक्त सेतुश्न॒तेब्रेह्मणो 5थॉन्तरेण 
चश्धाद्यायतनेन भाव्यमित्येतदयुक्तम्‌ ॥ १ ॥ 
मुक्तोपसृष्यव्यपदकात्‌ ॥ २ ॥ 
इतश्व परमेच ब्रह्म च्भ्वायायतनपम्र्‌ । यस्मान्मुक्तोपरूप्यता5सय॒ व्यपद्श्यमाना 
भामती 
&अपर आह इति& । नात्र चुभ्वाद्यायतनस्य सेतुतोच्यते मेन पारवत्ता स्थात्‌ , किन्तु जानथेति 
यज्ज्ञानं कीत्तितं, यश्र वाचो विमुश्नयेति वाग्विभोक:, तस्थामृतत्वसाधनत्वेन सेतुतोच्यते । तच्चोभयमपि 
पारवदेव । न च प्राधान्यादेष इति सर्वनास्ता युभ्वाद्यायतनमात्मेव परामृश्यते, न॒तु तज्ज्ञानवाग्विमोचने 
इति साम्प्रतम्‌ , वाग्विमोचनात्मज्ञानभावनयोरेब विधेयसवेन प्राधान्यात्‌ । आत्मनस्तु द्रव्यस्थाव्यापारत- 
याउविधेयत्वात्‌ । विधेयस्य व्यापारस्थेव व्यापारवतो$मृतस्वलाधनत्वात्‌ । न चेदमेकाल्तिक यत्प्रधानमेव 
सर्वंनाम्ता परामुदयते । क्वचिदयोग्यतया प्रधानमुत्सूज्य योग्यतया गुणोईपि परामृइयते ॥ १॥ 


ड्न्श्द ब्रह्मखत्रशाइरभाष्यम्‌ [ञअ. १पा. शेख २ 
| 





|| भामती-व्याख्या 
वत्सवेमिदमारोपितम्‌, तत्सव॑ परमार्थतो ब्रह्मः--ऐसी ही प्रतीति विवक्षित है, 'यद्‌ ब्रह्म 
तत्सवमः-- ऐसी नहीं, क्योंकि बाध सामानाधिकरण्यस्थल पर बाध्यमान पदार्थ का बाध मन 
में रख कर सामानाधिक रण्य-व्यवहार होता हैं, अतः “यत्सर्व कल्पितम्‌!--इस प्रकार बाधित 
प्रपद्च का ही निर्देश यत्पद के द्वारा होता है, ब्रह्म का नहीं, अन्यथा ब्रह्म का बाघ एवं 
०क्ारयप्रपञ्च॑ प्रविकापयन्त:”-- इस भाष्य का विरोध प्रश्नक्त होगा । 

अन्य विचारकों का कहना है कि उक्त श्रुति में द्युभ्वादि के आयतन में सेतुरूपता 
विवक्षित नहीं कि ब्रह्म में पारवत्ता ( परिच्छिन्नता ) प्रसक्त हो, किन्तु 'जानथ! पद केद्वारा 
कीतित ज्ञान और “अन्या वाचो पिशुच्चथ”--इस वाक्य से निर्दिष्ट अपर विद्या के त्याग में 
सेतुता (मोक्ष-हेतुता ) विवक्षित है, क्योंकि “ज्ञात्वा देव॑ं मुच्यते” ( श्वेता, १।८ ) ओर 
“त्यागेनैकेडमृतत्वमानशुः” ( के. ३ ) इत्यादि श्रुतियों में ज्ञान भौर त्याग को ही मोक्ष का 
साधन माना गया है। ज्ञान और त्याग-दोनों ही पारवान्‌ होने से सेतु पदार्थ हो सकते हैं। 
यदि कहा जाय कि “अमृतस्येष सेतु:”-यहाँ पर 'एष:'--इस सर्वेनाम पद के द्वारा प्रधानभूत 
आत्मा का परामर्श करके उसमें ही सेतुता विहित है, उसके ज्ञान और अन्यार्थ के त्याग में 
नहीं | तो वैसा नहीं कह सकते, क्योंकि प्रकृत में आत्मज्ञात और अन्यवाग्विमोचन ही विधेय 
होने करे कारण प्रधान हैं। क्रिया का ही विधान होता है, आत्मा द्रव्य है, व्यापार ( क्रिय्रा ) 
नहीं, अतः विधेय नहीं हो सकता । विधेयरूप प्रधान कर्म (ज्ञान) ही अपने सहायक व्यापारों 
( विवेकादि अज्भ कर्मों ) से युक्त होकर अमृतत्व का साधन होता है । दूसरी बात यह भी है 
कि सववनाम पदों के द्वारा प्रधानभूत अथ्थ का ही परामर्श होता है-ऐसा कोई अकाट्य नियम 
नहीं, क्योंकि कहीं-कहीं अयोग्य होने के कारण प्रधानाथं को छोड़ कर गौणीभूत योग्य पदा्थे 
का परामर्श होता है, जैसे कि “तप्ते पयसि दध्यानयति, सा वेश्वदेव्याशिक्षा”--इत्यादि स्थलों 
पर शब्दतः अप्रधानभूत पयः पदार्थ का परामर्श किया जाता है, फलत: प्रकृत में 'ऐष' पद के 
द्वारा ब्रह्म के बोध का परामर्श किया जा सकता है॥१॥ 








5० ब्रह्मत्वम्‌ ] हिन्दीसद्दितमामतोसंवलितम्‌ ड्श्ष्‌ 


डश्यत । मुक्तेरुपरूप्य॑ मुक्तोपखष्यम्‌ । वेहादिष्वनात्मस्वहमस्मीत्यात्मबुद्धिरविद्या, 
ततस्तस्पूजनादी रागस्तत्परिभबादी बलेषस्तढुच्छेददशेनाहुयं मोहस्थेत्येवमयमनन्त- 
भेदो3नर्थत्रातः संततः सर्वषां नः प्रत्यक्ष: । तद्दिपययेणाविद्यारागद्वेषादिदोषमुक्तेरुप- 
स॒प्यं गम्यमेतद्ति दभ्वाद्यायतन प्रकृत्य व्यपदेशो भवति । कथम्‌ ? 'भिच्यते हृदय- 
अंधिशिछचन्ते सर्वेसंशयाः। क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्दर्ट परावरे! ( मुण्ड० 
२॥२।८ ) इत्युकत्वा त्रवीति - तथा विद्वान्नामरुपादिसुक्तः परात्परं पुरुषमुपेति दिव्यम' 
( मुण्ड० ३२८ ) इति। ब्रह्मणश्व मक्तोपरूष्यत्वं प्रसिद्ध शास्त्र -'यदा सर्वे प्रमुच्यन्ते 
कामा ये<स्य हृदि श्लिताः | अथ मर्त्योउसुतो भवत्यत्र ब्रह्म समश्नुते! ( बृह० ४।४।७ ) 
इत्येवमादो । प्रधानादीनां तु न क्‍्वचिन्मुक्तो पस॒प्यत्वमस्ति प्रसिद्धम्‌। अपि चर तमे- 
चैक जानथ आत्मानमन्या वाचो विमुश्थार्व॒तस्येष सेतु” इति चाग्बिमोकपूवेक 
विज्ञेयत्वमिद चुभ्वाद्यायतनस्योच्यते । तच्च श्र॒त्यन्तरे ब्र्मणो दृश्मू-तमेव घोरो 
विज्ञाय प्रशां कुर्वीत ब्राह्मण: .। नानुध्यायाद्रहज्छव्दान्वाचों चिग्लापनं द्वि तत्‌'। ( बृद्द० 
४।७४।२१ ) इति । तस्मादपि द्युभ्वाद्यायतन पर त्रह्म ॥ २॥ 
नाजुमानमतच्छब्दात्‌ ॥ ३ ॥ 
यथा त्रह्मणः प्रतिपादको वैशेषिको हेतुरुक्तो नेवमर्थान्तरस्य वेशेषिको छेतुः 


भामती 

युभ्वाद्यायतनं प्रकृत्याविद्यादिदोषमुक्तेरपसुष्यं व्यपदिश्यते 'सिद्यते हृदयप्रन्थिः” इत्याविना। तेल 
तद्‌ दुभ्वाद्यायतनविषयमेव । ब्रह्मणश्न मुक्तोपसुष्यत्वं 'यदा सर्वे प्रमुच्यस्ते' इत्यादो श्ुत्यन्तरे प्रसिद्धभ । 
तस्म्रान्मुक्तोपसूष्यत्वाद्‌ घुभ्वाद्यायतनं ब्रह्मेति निश्चोयते । हृवयग्रस्थिश्नाविद्याराग्देषभयमोहा: । सोहब् 
विधावः शोकः, परं हिरण्पगर्भाद्यवरं यस्य तद्‌ ब्रह्म तथोक्तम्‌ , तस्सिन्‌ बक्मत्रि यव्‌ वृष्ट वर्शन _तह्मित्‌ 
तदर्थसिति यावत्‌; यथा “चमंणि द्वोपिनं हन्ति” इति चर्मा॑मिति गम्यते। नामरूपादित्यप्यविद्यासिप्रायम्‌ । 
'कामा य्रेघस्य हृवि झ्षिता:” इति कामा इत्यविद्यामुपलक्षयति ॥ २ ॥ 

नानुमानसित्युपलक्षणं, नाव्याकृतमित्यपि द्रष्टव्यं, हेतोर्भयत्रापि सास्थात्‌ ॥ ३ ॥ 


भामती-व्यास्या 

प्रक्रान्त द्यु और भू आदि प्रपच्च के आयतन में अविद्यादि दोषों से मुक्त पुरुषों के दास 
उपसृष्यता ( प्राप्यता ) का प्रतिपादन क्रिया गया है--“विद्वानु नामख्ूपाद्विमुक्तः परात्पर॑ 
पुरुषमुपेति दिव्यम्‌” ( मुण्ड. ३४२४८ ) । मुक्त पुरुषों के द्वारा ब्रह्म ही प्राप्य है, ऐसा श्रष्य 
श्रुतियों में प्रसिद्ध है--“मर्त्योड्मृतो भवत्यत्र ब्रह्म समश्नुते” ( बृह. उ. ४॥४७ )। फलता 
मुक्तोपसृष्य होने के कारण चुलोकादि का आयतन ब्रह्म ही है-ऐसा निश्चित हो जाता है। 
उक्त श्रुति में ग्रन्थ” पद के द्वारा अविद्या, राग, हेष, भय और मोह का ग्रहण किया गया. है । 
मोह नाम है--विषाद का, जिसे शोक भी कहते हैं। “तस्मिन्‌ दृष्टे परावरे”--यहाँ 'परावर 
पद का अर्थ है-'परं हिरण्यगर्भादि अवरं ( निकृष्ठ ) यस्मात्‌, तत्‌' किन्तु भाष्यकार ने कहा 
है--“परं च कारणात्मनाथ्वरं च कार्यात्मना, तस्मिन्‌ परावरे” ( मुण्ड. पृ. ३१ )। “तस्मिन्‌ 
दृष्टे ट- यहाँ पर निमित्तार्थंक सप्तमी विभक्ति प्रयुक्त है। जैसे 'चर्मणि द्वीपिनं हन्ति'-इस 
वाक्य का अर्थ होता है--चर्मा्थ द्वीपिनं हच्ति', वैसे ही 'तस्मिन्‌ दृष्टे! का अथे है--तदथेम्‌। 
“नामरूपाद विमुक्तः”--यहाँ पर अविद्या का बोध कराने के लिए 'नामरूप” का प्रयोग किया 
गया है, उसी प्रकार “कामा येउ्स्य हृदि श्रिता:ः-यहाँ 'काम” पद भी अविद्या का 
उपलक्षक है।। २॥ 

“लानुमानम्‌”--यहाँ प्रधानाथंक 'अनुमान' पद 'अव्याकृत' का भी उपलक्षक है, अत8 

घर 





ि प्रह्यसत्रशाइ्रभाष्यम्‌ ([अ.श्पा. २रेखू ५ । 


प्रतिपादको5स्तीत्याह - नाज्ुमानिक सांख्यस्सृतिपरिक्पितं प्रधानमिह युभ्वाद्याय- 
तनत्वेन प्रतिपत्तव्यम्‌ । कस्मात्‌ ? अतच्छब्दात्‌। तस्याचेतनस्य प्रधानस्य प्रतिपादकः 
शब्द्स्तरुछब्दर, न तच्छब्दोउतच्छब्दः । न छात्राचेतनस्य श्रधानस्य प्रतिपादकः कश्थि- 
| उछष्दो3स्ति, येनाचेतनं प्रधान कारणत्वेनायतनत्वेन बाउवगम्येत। तहिपरीतस्य 
खेतनस्य प्रतिपादकशब्दो 5त्रास्ति-'यः सर्वक्षः सर्वेबतः ( मुण्ड० ११५ ) इत्यादिः । 
अत पुव न वायुरपीह द्युभ्वाद्यायतनस्वेनाओयते | ३ ॥ 
प्राणभूच्च ॥ ४ ॥ 
यवपि प्राणश्रतो षिल्लानात्मन आत्मत्वं चेतनत्वं च संभवति तथाप्युपाधिपरि- 
डिछन्नज्ञानस्य सर्वेशत्वाद्यसंभवे सत्यस्मादेवातच्छब्दात्प्राणभ्रद्पि न चुभ्वाद्यायतनत्वे- 
नाश्नयितव्यः । न चोपाधिपरिच्छिन्नस्थाविभोः प्राणश्ृतों द्यभ्वाद्यायतनत्वमपि सम्य- 
फकलंभवति । पृथग्योगकरणमुत्तराथेम्‌ ॥ ४ ॥ 
कुतब्य न प्र/णभृद्‌ चु भ्वाद्यायतनत्वेनाअयितव्य+-- 
भेदव्यपदेशात्‌ ॥ ५ ॥ 
भेदव्यपदेशेश्वेदठ भवति-'तमेवैक जानथ आत्मानम' इति शेयज्ञातभावेन । तत्र 
प्राणभृत्तायन्मुमुश्ष॒त्वाज्ज्ञाता, परिशेषादात्मशब्दवाच्यं ब्रह्म क्षेयं च्भ्वाद्यायतनमिति 
गम्यते, न प्राणभृत्‌ ।| ५ ॥ 
भामती 
चेनातच्छब्दत्वं हेतुरनुक्ृष्यते । स्वयश्ल भाष्यक्॒द्धेतूमाह & न चोपाधिपरिच्छिन्नस्थ इति ७ | 
&न- सम्यक्‌ सम्भवतिक नाअसमित्यर्थ: | भोग्यत्वेत हि. आयतनत्वमतिक्लिष्टम । स्थादेतत्‌ - यद्यतच्छ- 
इवत्वादित्यत्नापि हेतुरनुक्रषटव्य:, हन्त कस्मातृ पृथ्योगकरणं, यावता न प्राणभूदनुमाने इत्येक एवं योगः 
कस्मान्न कृत इस्यत आह # पृथग्‌ इति &। भेवव्यपदेशादित्यादिना हि. भ्राणभूदेव निषिध्यते, न प्रधान, 
तक्नेकपोगकरणे दुविज्ञानं स्पादिति ॥ ४-५ ॥ 
भामती-ब्याख्या 
'नाव्यक्ृतम्‌!-ऐसा भी निरास किया जा सकता है, क्योंकि प्रधान और अव्यक्त--इन दोनों 
॥ के निराकरण में समान हेतुओं का उपन्यास किया जाता है॥ ३॥ 
“प्राणभूत्‌ च”-इस सूत्र में प्रयुक्त चकार के द्वारा पू्व॑ सूत्र में अवस्थित 'अतच्छब्दात्‌'- 
| इस हेतु की अनुवृत्ति की जाती है, जैसा कि स्वयं भाष्यकार कहते हैं--अस्मादेवातच्छब्दात्‌ 
| प्राणभूदषि न द्युभ्वाद्यायतनत्वेनाश्रयितव्य:” भर्थात्‌ “यस्मिन्‌ द्यो: पृथिवी”--यहाँ पर जैसे 
प्रधान का वाचक कोई शब्द न होने के कारण प्रधान को द्युलोकादि का आयतन नहीं माना 
भा सकता, वेसे ही प्राणभृत्‌ ( जीव ) का भी वाचक शब्द न होने के कारण जीव को भी 
धुभ्वादि का आयतन नहीं माना जा सकता। “प्राणभूतो द्युभ्वाद्यायतनत्वमपि न सम्यक्‌ 
सम्भवति”--यहाँ प्रयुक्त सम्यक्‌ पद के द्वारा सहंजभाव से आयतनत्व के उपपादन का जीव 
में निषेध किया गया है, अतः भोग्य प्रपञठ्च का भोक्ता होने के कारण जो जीव को द्युभ्वादि 
॥ का भायतन कहा गया था, वह विलष्ट कल्पनामात्र है। यदि प्रधान और जीव-दोनों का 
क्‍ निषेध विवक्षित है, तब दोनों सूत्रों को मिला कर “नानुमानमतच्छव्दात्‌ प्राणभृच्च”- ऐसा 
एक ही सूत्र बताना चाहिए, प्राणभूच्च-ऐसा पृथक सूत्र क्यों किया ? इस प्रश्न का उत्तर 
यह है कि “भेदव्ययदेशात्‌”--इस उत्तर सूत्र में निर्दिष्ट हेतु के द्वारा केवल प्राणभृत्‌ ( जीव ) 
का निषेध किया गया है, प्रधानादि का नहीं, अतः योग-विभाग किया गया किःउत्तर सूत्र के 
साथ प्रधानादि का भी अच्वय प्रसक्त न हो ॥ ४-५॥ 








| ब्रह्मत्यम्‌ ]) हिन्दीसद्दितमामतोसंवलितम्‌ बैदेर 


कुतश्व न प्राणभृद्‌ चुभ्वाद्यायतनत्वेनाअयितव्यः-- 
प्रकरणात्‌ ॥ ६ ॥ 

प्रकरण चेद॑ परमात्मनः, 'कस्मिन्तु भगवो विज्ञाते सर्चेभिदं घिज्ञातं भवत्ति 
( मु० ११॥३ ) इत्येकचिशानेन सर्वविज्ञानापेक्षणत्‌ । परमास्भनि हि सर्वोत्मके विज्ञाते 
सबमिदं विज्ञातं स्थान्न केवले प्राणभश्ृति ॥ ६ ॥ 

कुतश्र न प्राणभृद्‌ चुभ्वाद्यायतनत्वेनाअयितव्यः- 

स्थित्यदनाभ्यां च ॥ ७ ॥ 

चुभ्याद्ायतनं च॒ प्रकृत्य 'द्वा खुपर्णा सयुजा सखाया/ (मु० ३।१॥१) इत्यन्न 
स्थित्यदने निर्दिश्येते । 'तयोरन्यः पिष्पलूं स्वाद्गत्तिः! इति कर्मफलाशनम्‌ , “अनइनन्न 
न्‍्योउभिचाकशीति' इत्योदासोन्येनावस्थानं च। ताभ्यां च॒ स्थित्यदनाभ्यामोश्वरक्षे: 
ज्रक्को तत्र गद्मयते | यदि चेश्वरो यभ्वाद्यायतनसत्वेन विवज्चितस्ततस्तस्य प्रक्ृतस्येश्व 
रस्य क्षेत्रज्नात्पृथग्बचनमत्रकल्पते । अन्यथा हाप्रकृतवचनमाकस्मिकमसंब्ं: स्यात्‌। 
नज्ु तवापि क्षेत्रश्षस्येश्व रात्पृथग्वचनमाकस्मिकमेच प्रसज्येत । न, तस्याविवक्षित 
त्वात्‌ | क्षेत्रशों हि कतृत्वन भोकतत्वेन च प्रतिशरीरं बुदाद्पाधिसंबद्धो छोकत 
पव प्रतिद्धो नाखौ भ्रुत्या तात्प्येंण बिबक्ष्यते। इश्वरस्तु लोकतो.5प्रसिद्धत्वाच्छुत्या 
तात्पयंण विवक्ष्यत इति न तस्थाकस्मिकं वचन युक्तम्‌। “गुहां प्रविष्ठावात्मानी हि? 

भामती 

न खलु हिरण्यगर्भादिषु ज्ञातेषु सवं ज्ञातं भवति किन्तु ब्रह्मण्पेवेति ।। ६ ॥ 

यहि जोबो हिरण्यगर्भो वा दुभ्वाद्यायतनं भवेत्‌ , ततस्तत्थ्रकृत्यानइनप्नन्यो अभिचाकशौतोलिं 
परमात्माभिषानसाकस्सिक॑ प्रसज्येत । न च हिरण्यगर्भ उदासीनः तस्यापि भोकतुत्वात्‌ । न चर जोबात्मेब 
चुम्वाद्यायतनं, तथा सति स एबात्र कथ्यते तस्कथनाय च॒ ब्रह्मापि कथ्यते, अन्यथा सिद्धाम्तेषपि जीबाहम- 
कथनसाकस्सिकस्यादिति वाच्यम्‌ । यतोश्नथिगतार्थावबोधनस्वरसेनास्तायेन प्राणभुन्मात्रप्रसिद्धज़ोबात्मा 


भामती- व्याद्या 

आयतन तत्त्व के प्रकरण में ही कहा गया है--कस्मिन्नु भगवो विज्ञाते स्वंमिद विज्ञात॑ 
भवत्ति” ( मुण्ड. १११३३ )। इससे यह नितान्त स्पष्ट है कि जिस एक तत्त्व के ज्ञान से सभी 
पदार्थों का ज्ञान हो जाता है, वही द्युलोकादि का आयथतन है। प्रधान, अव्यक्त, जीव या 
हिरण्पगर्भादि के ज्ञान से समस्त जगत्‌ ज्ञात नहीं होता, अपितु ब्रह्म के ज्ञान से ही सब॒ कुछ 
ज्ञात हो जाता है, अतः ब्रह्म ही जगत्‌ का आयतन सिद्ध होता है॥ ६॥ 

यदि जीव या हिरण्यगर्भ को द्युलोकादि का आयतन माना जाता है, तव उसके 
प्रकरण में “अनश्नन्नस्थोडभिचाकाशी ति”'--इस प्रकार परन्रह्म का. अभिधान आकस्मिक और 
अप्रासज्भिक हो जायगा। हिरण्यगर्भ को उदासीन ( अभोक्ता ) नहीं कहा जा सकता, क्योंकि 
वह भी भोक्ता ही है । 

शक्ला--यदि जीवात्मा को ही द्युलोकादि का आयतन माना जाता है, तब उसी का 
ज्ञान कराने के लिए ब्रह्म की चर्चा माननी होगी, अन्यथा जीव का उल्लेख अप्रासड्भिक 

जायगा। 

श्‌ समाधान-शास्त्रों का प्रामाण्य अ्षाताथं के बोधन में ही निहित होता है, जीव तो 
लोक में अत्यन्त प्रसिद्ध है, अतः उसके बोधन से शास्त्रों में प्रामाण्य ही नहीं आता, तब 
उसका ज्ञान कराने के लिए ही ब्रह्म चचित है--ऐसा कहना सम्भव नहीं, 'भाष्यकार ने यद्दी 
कहा है--“तस्थाविवक्षितत्वातु” । 








कर प्रह्सुजशाइरभाष्यम्‌ [भ. श्पा. रे खू. छ 


( ब्र० ११११३ ) इत्यत्राष्येतदर्शितं 'द्वा खुपर्णा' इत्यस्थास्चोश्वरक्षेत्रज्ञाजुच्येते 
इति। यदापि पेज्ञयुपनिषत्कृतेन व्याख्यानेनास्थास्रचि स्तवक्षेत्रज्ञाबुच्येते, तदापिन 
विरोधः कश्चित्‌ । कथम्‌ ? प्राणभ्रद्धेह घटादिच्छिद्गवत्सत्त्वाद्यपाध्यभिमानित्वेन 
अतिशरीरं गृहाममाणो दुश्वाद्यायतनं न भवतीति निषिध्यते। यस्तु सर्वशरीरेषूपाधि- 
भिर्विनोपलएषयते, परमात्मेब स भवति । यथा घटादिच्छिद्राणि घटाद्भिरुपाधिणि 
चिंनोपलक्ष्यसाणानि मद्काश एवं भवन्ति, तद्धत्‌ प्राणभश्ृतः परस्मादन्यत्वानुपपत्तेः 
प्रतिषेधो नोपपद्यते। तस्मात्सस्‍्वाद्युपाध्यभिमानिन पव दभ्वायोयतनत्वप्रतिषेथः । 
तस्मात्परमेब ब्रह्म चुभ्चाद्यायतनम्‌। तदेतद्‌ 'अदश्यत्वादिगुणको धर्मोक्तेः' ( ब्र० 
१२२१६ ) इस्यनेनेव सिद्धमू। तस्यैब्र हि भूतयोनिवाक्यस्थ मध्य इदू पढितम्‌। 
यस्मिन्‌ दौः पृथिवी चान्तरिक्षम! इति । प्रपश्चाथ तु पुनरुपन्यस्तमू ॥ ७ ।॥। 
०->०७३$ै७- 


( २ भ्रूमाधिकरणम्‌ । छू० ८-६ ) 
भूमा संप्रसादादध्युपदेश।त्‌ ॥ ८ ॥ 
इदूं समामनन्ति--भूमा त्वेव विजिज्ञासितव्य इति भूमानं भगवों बिजिशास 


भामिती 
घिगमायात्यस्तानवगतमलोकिक॑ ब्रह्मावबोध्यत इति सुभाषितम्‌ । &यदावि पेडग्युपनिषस्कृतेन व्यास्यानेत 
इति& । तन्न ह्यनइनप्लन्यो अभिचाकशीतीति जीव उपाधिरहिद्वेन रूपेण ब्रह्मस्वभाव उदासीमो5भोक्ता 
बर्शित) । तदर्थभेवाचेतनस्थ बुद्धिसत्वस्थापारमा्िक भोक्तृत्वमुक्तम्‌ । तथा चेत्यम्भूतं जीव॑ कथयतानेन 
पन्त्रवर्णेन शुभ्वाद्यायतनं श्रह्मेव कथित भवति, उपाध्यवच्ििन्नश्न जीव: प्रतिषिद्ों भवतीति त 
पेजिब्राह्मणविरोष इत्यथं; । #प्रपल्नाथम इति& । तस्मध्ये न पठितमिति फुत्वाचिस्तयेदमधिकरणं 
प्रवृत्तमित्यं: ॥ ७ ॥ 
“न्‍्कर्नले)(छो- 
भामती-व्याख्या 

भाष्यकार ने जो कहा है कि “यदापि पैज्धचरुपनिषत्कृतेन व्याख्यानेनास्थामृचि सत्त्व- 
क्षेत्रज्ञावुच्येते, तदापि न विरोध:” । पैज्जी उपनिषत्‌ में यह कहा गया है कि “अनश्नन्नन्यो5- 
भिचाकशीति--इस ऋचा-खण्ड के द्वारा जीव को उप। धि*रहित ब्रह्मावस्था में अभोक्ता कहा 
ग़या, उसका उपपादन करने के लिए ही अचेतन बुद्धि-तत्त्व में अपारमाथिक भोक्तृत्व कहा 
गया है ।” इस प्रकार जीव के स्वरूप का कथन करनेवाले उक्त मन्त्र के द्वारा ब्रह्म में ही 
युभ्वादि की आयतनता प्रतिपादित होती है और उपाधि से अवच्छिन्न जीब में आयतनत्व 
का निषेध हो जाता है, अतः पैज्जी-ब्रह्मण के साथ किसी प्रकार का विरोध नहीं आता | 

यद्यपि द्युभ्वादि की आयतनता ब्रह्म में “अहृश्यत्वादिगुणको धर्मोक्तेः” ( ब्र. सूः 
१।२।२१ ) इस सूत्र के द्वारा ही सिद्ध हो जाती है, क्योंकि उसी भूत-वर्ग की ब्रह्मगत कारणता- 
प्रतिपादन के प्रकरण में ही “यस्मिनु दयो: पृथिवी चान्तरिक्षम्‌” (मुण्ड, २२।५) यह वाक्य भी 
पठित है। तथापि उसी अधिकरण का विस्तार करने के लिए पुनः वाक्‍्यान्तर के माध्यम से 
वहीं विचार प्रस्तुत किया गया है। अथवा कृत्वाचिन्ता-स्याप से [ भर्थात्‌ “यस्मिनु द्यो! 
पृथिवी चान्तरिक्षम्‌”--यह वाक्ग ब्रह्मगतं जगत्कारणता-प्रतिपादन के प्रकरण में पठित नहीं- 
ऐसा समझ कर ] उसी सिद्धान्त का पुन: प्रतिपादन किया गया है॥ ७॥ 


>> ० औए->- 


विषय--अमिहोत्रादि कमं-विद्या में निपुण होने पर भी आत्मज्ञान से वच्चित होने के 











| ब्रह्मत्वम्‌ ] हिन्दोसहितभामतोसंवरलितम्‌ झ३३ 


इसि । यत्न नान्यत्वश्यति नान्‍्यच्छुणोति नान्यद्धिजानाति ख भुमाउथ यत्रान्यस्पकश््यत्य- 
न्यद्धिजानाति तद्वपम' (छा० ७२३,२४ ) इत्यादि । 
लचञ्न संशयः-कि प्राणो भूमा स्थत्‌ , आहोस्वित्परमात्मेति | कुत* संशयः ? 


ततारदः खलु वेद: कि किम मन्यमानों सगवन्तसात्मक्षमाजानसिद्धं 
महाबोगिनं सनत्कुमारसमुपससाद । उपसदाय चोबाच--भगवश्ननात्मज्ताजनितशोकसामरपार्मुत्तारयतु भां 
भगवानिति । तत्तदुपश्ुत्य सनत्कुमारेण नामब्रह्ेल्युपास्वेत्युक्ते नारदेन पृष्टं कि लास्तो४स्लि भूव इति । 
तत्र॒ सनत्कुमारस्य प्रतिबचनं॑ वाग्बाब नास्तो भूयसी । तदेव॑ नारदसनत्कुमारयो्भूयसि भ्रवनोत्तरे 
बागिसियसुपक्रस्य सनःसद्धुल्पचित्तध्यानविज्ञानबलाप्नतोयवायुसहिततेजोनभःस्मराक्षाप्राणेषु पय्थंवसिते। 
कत्तंव्याकत्तंव्यविबेक: सद्धूल्पः, तस्य कारणं पुर्वापरविषयनिमित्तप्रयोजननिरूपणं चित्तम । स्मर१, 
स्म्रणम्‌ : प्राणस्य च समस्तक्रियाकारकफलभेदेन पित्राद्यात्मत्वेत च रथारनोाभिदष्टान्तेन स्ंध्रतिइत्वेन च 
प्राणभूयरत्वद्शिनो5तिवादित्वेत च नामाविश्रपद्ञादाशान्ताद भूयस्त्वमुक्त्वाउवृष्ट एवं नारदेन सनत्कुमार 
एकप्रन्येन 'एब तु वातिववति यः सत्येनातिववत्तीति सत्यादीन्‌ क्ृतिपय्यंन्‍्तानुक्त्वोपदिदेश, 'सुखं त्वेब 
बिजिज्ञासितव्यम्‌! इृति । तदुपश्॒त्य नारदेन सुख भगवो विजिज्ञासेत्युक्ते सनत्कुमारों यो वे भूमा तत्‌ 
सुखमित्युपक्रम्य भूमान ब्युत्पादयाम्बभूव, यत्र नान्यत्पइ्यतीत्यादिना । तबीटुशे विषये बिचार आरभ्यते । 
तत्र संशयः--कि प्राणों भूमा स्थादाहों परसात्मेति | भावभवि्नोस्तादातम्यविवद्चययणा सामानाथिकरण्यं 

भामती -व्यास्या बा 

कारण शोकाकुल देवरषि नारद ने महायोगी ब्रह्मवेत्ता भगवान्‌ सनत्कुमार की शरण में जाकर 
प्राथंना की-भगवनु ! मैं अनात्मज्ञ होने के कारण शोक-सागर में डूब रहा हूँ, इपया आप 
इस दीन जन का उद्धार करें। नारद की प्रार्थना सुनकर भगवान्‌ सनत्कुमार ने पहले कहा-- 
“नाम ब्रहयोत्युपास्स्व” ( छां. ७१४ )। .भर्थात्‌ जैसे प्रतिमा की विष्णु-बुद्धच्मा उपासना की 
जाती है, वैसे ही नाम ( शब्द ) की ब्रह्म-भावना से उपासना करनी चाहिए। ऐसा सुन कर 
श्री नारद ने पुछा-“अस्ति भगवों नाम्तो भुयः” ( छां. ७१५ ) भर्थात्‌ क्या नाम से भी 
बढ़ कर कोई अधिक उपयुक्त माध्यम है ? इस प्रश्न का उत्तर भगवान्‌ सनत्कुमार ने दिया-- 
“बाग्बाब नाम्तो भूयसी” ( छां. ७२।१ )। इस भ्रकार नारद और सनत्कुमार की रूम्बी 
प्रश्तोत्तर-परस्परा में 'बाक्‌' इन्द्रिय से लेकर मन, संकल्प, चित्त, ध्यान, विज्ञान, बल, 
( मानस सामथ्य॑ ), अन्न, जल, वायु-सहित तेज, आकाश, समर, जाशा ( अभिलाषा ) और 
प्राण की उत्तरोत्तर श्रेष्ठता कही गई। उनमें कर्तंव्याकत्तव्य का विवेक संकल्प पदाथे है, 
उसका कारण है-चित्त ( अतीतादि विषयों के द्वारा साध्य प्रयोजन का ज्ञान ) । 'स्मर' पद 
का अथ स्मरण है। अन्त में प्राण तत्त्व की श्रेष्ठता का प्रतिपादन करते हुए कहा गया है 
कि जैसे पहिए की नाभि में अर (नाभि और नेमि को जोड़नेवाली लम्बी लकड़ी ) प्रविष्ट 
होती है, वैसे हो इस प्राण तत्त्व में सब कुछ अवस्थित है। प्राण ही सकल कारक, करण ओर 
क्रियारूप है, प्राण ही पिता, माता, स्वसा और आचार्य है । प्राण में सवंत्ः भूयसर्त्व-दर्शी को 
अतिवादी ( उत्कृष्टवादी ) कह कर उसी प्रकरण में सनत्कुमार ने नारद के विना पूछे ही 
“एष तु वा अतिवदति यः सत्येनातिवदति”--इस प्रकार सत्यादि से लेकर कृति ( प्रयत्न ) 
पय॑न्त पदार्थों की चर्चा की और क्षन्‍्त में “सुखं त्वेव विजिज्ञासितव्यम्‌”--ऐसा उपदेश 
दिया । उसको सुन कर नारद ने प्राथंना की कि तब भगवच्‌ सुख तत्त्व का उपदेश करें। श्री 
सनत्कुमार ने कहा--“यो वे भूमा तत्सुखम्‌” ( छां. ७४२३॥६ ) और भूमा पदार्थ का व्युत्पादन 
किया--यन्न नान्यतु पश्यति नान्यच्छुणोति नास्यद्विजानाति, स भूमा” (छां. ७२४१ ) । 
इसे अधिकरण का यही विचारणीय विषय है । 














इ३ेढ ब्रक्मसूजशा ह्रभाध्यम्‌ [भ. श पा. ३ सूं. ८ 


भूमेति ताबद्‌ बहुत्वममिधोयते, 'बहोलॉपो भू च बहोः' ( पा० ६७१८८) इति भूम- 
शब्द्स्य भावप्रस्ययान्ततास्मरणात्‌। किमात्मक पुनस्तद्वहस्वमिति विशेषाकाज्नायां 
आाणो बा आशाया भूयान? ( छा० ७१५१ ) इति सनिधानात्याणो भूमेति प्रतिभाति । 
तथा 'अ॒तं होब मे भगवद्दशेभ्यस्तरत शोकमात्मबिद्ति | सरो5हं भगवः शोचामि 
त॑ मा भगवान्‌ शोकस्य पारं तारयतु! ( छा० 3१३) इति प्रकरणोस्थानास्परमात्मा 
भूमेत्यपि प्रतिभाति । तन्न कस्योपादान न्याय्यं, कस्य वा हानप्रिति भवति संशयः । 
कि तावत्पराप्तम्‌ ? प्राणो भूमेति | कस्मात्‌ ? भूयःअश्नप्रतिवचनपरम्पराउद्शे- 

नातू। यथा हि “अस्ति भगवो नास्नो भूयः' इति, “बाग्वाव नास्नों भूयली! इति । तथा 

'अस्ति भगल वाचो भूय/ इति, 'मनो बाव बाचो भूय” इति च नामादिश्यों हा 

प्राणाद्‌ भूयःप्रइनप्रतिवचनप्रवाहः प्रवृत्तः। नेव॑ प्राणात्पर भूयःप्रस्नध्रतिचचन दृश्यते - 

जस्ति भगवः प्राणाद्‌ भूय इति, अदो वाच प्राणाद्‌ भूय इति । प्राणमेघ तु नामादिभ्य 


न्‍ भामती 
संशयस्य बीजमुक्‍्तं भाष्यकृता । तत्र 


एतस्मिन्‌ ग्रस्थसन्दर्म यदुक्ताद्‌ भूबसो$त्यलः । 
उच्यसानं तु तद्‌ भूय उच्यते प्रइलपुरवंकम्‌ ॥ 

न च॒ प्राणात्‌ कि भूय इति पृष्ठ, नापषि भूमा वाशश्साद्‌ भूवानिति प्रत्युक्तम्‌ । तस्लात्प्राणभूय- 
स्त्वाभिधानानन्तरमपुष्टेन भूमोच्यमानः श्राणस्येब भवितुमहँत्र । अपि च भूमेति भावो न भविलारमन्तरेज 
शककों निरूपयितुसिति भवितारमपेक्षमाण: प्राणस्थानस्तम्येंण दुद्धिसन्षिघानात्तमेव भवितार प्राष्य 
निवृंणोति । यस्योभयं हविरात्तिमाछेदित्यत्रात्तिरिवार्त हथिः । यथाहु:--- भुष्यायहे हबिषा विशेषणम्‌' 


भामती-व्याख्या 
संशय --क्त श्रुति में क्या प्राण ही भूमा पद्यर्थ है? अथवा ब्रह्म भूमा है ? 

एतस्मिन्‌ ग्रन्थसन्द्ें यदुक्ताद्‌ भूयसोउन्यतः । 

उच्यमानं तु तद्‌ भूय उच्चत्ते प्रश्नपृवंकम्‌ ॥ 
[ इस एलोक का अन्बय इस श्रकार है--“उक्ताद्‌ अन्यतो भूयसः भूथ उच्यमानं यत्‌, तद्‌ भूय: 
प्रश्नपुरवकमुच्यते' अर्थात्‌ नामादि की अपेक्षा जिन प्राण से अन्य वागादि पदार्थों को उत्तरोत्तर 
भूयः कहा गया है, उन बागादि की अपेक्षा जिस प्राण तत्त्व को भूयः कहा गया, बही भूयः 
पदार्थ यहाँ प्रश्नपूंक प्रतिपादित है, फलत: प्राण ही यहाँ भूयः पदार्थ है, ब्रह्म नहीं ] । प्राण 
से भिन्न किसी भूयः पदार्थ का न तो भ्रश्त उठाया गया है और न उसका उत्तर दिया गया है 
कि 'इदं प्राणाद्‌ भूयः” | अतः प्राणणत॒ भूयस्त्वाभिधान के अनन्तर बिना प्रश्न के कहा गया 
भूयः पदार्थ प्राण ही हो सकता है । दूसरी बात यह है कि बहु” पद से भावार्थंक “इमनिच' 
प्रत्यय “पृथ्वादिध्य इमनिज्वा” ( पा. सू. ५११।१२२ ) इस सूत्र के द्वारा होता है और 
“ बहोलेंपो भू च बहोः” (पा. सू. ६४१५८) इस सूज् के द्वारा 'इमनिच्‌' प्रत्यय के इकार का 
लोप एवं “बहु” के स्थान में भू” का आदेश होकर “भूमा” शब्द निष्पन्न होता है, जिसका अथ॑ है- 
“बहोर्भाव भूमा” बर्थात्‌ (बहु शब्द के भाव ( बहुत्व ) को 'भूमा' शब्द कहता है। भाव एक 
ऐसा धमं है, जो भवितारूप धर्मी के बिना नहीं रह सकता, अत: वह अपने भविता की 
नियमतः अपेक्षा करता है। पूव॑ वाक्य में प्राण तत्त्व चचित हैं, अतः बुद्धि में सन्निहित होने के 
कारण प्राण को ही अपने भविता के रूप में वेसे ही वरण ( स्वीकार ) कर लेता है, जंसे 
“यस्योभयं ह॒विरात्तिमाच्छत्यैन्द्रं पञ्चश रावमोदनं निवं॑पेत्‌ु” (तै. ब्रा. ३७४१७ ) यहाँ पर 














] प्रह्मत्वम्‌ ] हिन्दोसहितभामतोसंवलितम्‌ झ्रे५ 


आशास्तेभ्यों भूयांसं 'त्राणो बा आशाया भूयान! इत्यादिना सप्रपश्चमुक्त्वा प्राणद्शि- 
नश्वातिवादित्वम्‌ - अतिवाद्यसीत्यतिवाद्स्मीति त्र॒याज्ञापहयवीतः इत्यभ्यजुज्ञाय 


भामत्ती 
इति। न चात्मन: प्रकरणादात्मेव बुद्धित्थ इति तस्येव भूमा स्थादिति युक्तम्‌ , सनत्कुमारस्य नामब्रहों- 
त्युपास्वेति प्रतीकोषवेशरूपेणोत्तरेण नारदप्रशनस्थापि तट्टिषयस्वेन परमात्मोपदेशप्रकरणस्थानुत्थानात्‌ । 
अतहद्विषयत्वे चोत्तरस्प प्रइनोत्त स्थोर्वेकषधिकरण्येन विप्रतिपत्तेरप्रामाष्यप्रसज्रात्‌ । तस्मादसति प्रकरणे 
प्राणस्थानस्तर्य्यात्तस्थेव भूमेति युक्तम्‌ । तदेतत्‌ संद्यवीज दर्शयता भाष्यकारेण सुचित पृर्व॑पक्षसाधनमिति 
न पुनरक्तम्‌ । न च भूयोभूयः प्रदनात्परमात्सेव नारदेन जिज्ञासित इति युक्तम्‌ , ऋ्रणोषदेशानस्तरं 
तस्पोपरमात्तदेवं प्राण एवं भूमेति स्थिते यघ्चत्तद्विरोध्यापातत: प्रतिभाति तत्तदनुगुणतया नेयं, नीत॑ च 
भाष्यकृता । स्थादेतत्‌--एब तु वातिवदतोति तुशब्देन प्राणदशिनोइतिवादिनो व्यवच्छिद्य सत्येनातिवाबिनं 
बदन्‌ कर्य प्राणस्य भूमानमभिदधीतेत्यत आह #प्राणमेव तु इतिक । #प्राणदर्शिनश्वातिवादित्वम्‌ इति& । 
भामती-व्याख्या 

भाति ( नाश ) रूप भावार्थ भवितारूप ( नश्यमान ) हवि की अपेक्षा करता है, जैसा कि 
शबरस्वामी ने कहा है--“मृष्यामहे हविषा विशेषणम्‌” (शा. भा. पृ. १४३६) । [ दश्शपूर्णमास 
के प्रकरण में श्रुत “यस्थोभयमार्तिमाच्छेंदेन्द्रं पद्चश रावमोदनं निर्वपेत्‌”--इस वाक्य पर विचार 
करते हुए सन्देह किया गया है कि क्या साय॑ प्रात:कालीत उभय हवि की आरति (नाश ) 
इस नैमित्तिक कम का निमित्त है? अथवा अन्यतर हवि की आंति ? पूर्व॑पक्षी ने कहा-- 
“यथाश्रुतिरिति चेत्‌” ( जै. सू. ६४२२ ) अर्थात्‌ यथाश्रुत उभय हवि की आति ही निमित्त 
है । सिद्धान्ती ने कहा- “न तल्लक्षणत्वादुपपातो हि कारणाम्‌” ( जे. सू. ६॥४॥२३ ) । अर्थात्‌ 
केवल आरति को निमित्त न मानकर आरति-विशिष्ट हविरूप द्रव्य को निमित्त मानना होगा, 
क्योंकि निविशेष या निष्प्रतियोगिक आति (नाश ) तो अत्यन्त अप्रसिद्ध है, अतः हवि के 
द्वारा आति को विशेषित करना होगा, फलतः ह॒विराति ( हवि के नाश ) को उक्त नैमित्तिक 
कम का निमित्त मानना होगा, वह चाहे उभय हवि की भरति हो या एक हवि की, दोनों 
अवस्थाओं में नैमित्तिक कम करना होगा ]। 

यदि कहा जाय कि 'प*मात्मा' के प्रकरण में 'भूमा' पठित है, अतः परमात्मा में ही 
भूमरूपता पयंवसित होती है। तो वैसा नहीं कह सकते, क्योंकि भगवान्‌ सनत्कुमार ने “नाम 
ब्रह्मेत्युपास्स्व''--ऐसा प्रतीकोपासना का उपदेश जिस प्रश्न के उत्तर में दिया, वह नारदीय 
प्रश्न भी तद्विषयक ही सिद्ध होता है, अतः परमात्मोपदेश का प्रकरण उठ हो नहीं सकता । यदि 
उत्तर वाक्य के विषय को प्रश्न-वाक्य का विषय नहीं माना जाता, तब प्रश्न और उत्तर का 
वैयधिकरण्प प्रसक्त होता है, भिन्नविषयक प्रश्नौत्तर-सन्द्भ परस्पर ब्याहताथंक होने के कारण 
प्रमाणात्मक नहीं माना जा सकता। इस प्रकार प्राण-प्रकरण के सुलभ न होने के कारण सननिधि- 
रूप स्थान प्रमाण के आधार पर प्राण तत्त में ही भूमरूपता प्राप्त होती है। यद्यपि यह परमात्मा 
के प्रकरण का अनुत्थान पूर्व पक्ष का साधक है, अतः भाष्यकार को पूबं॑पक्ष-प्रदर्शत के अवसर 
पर इसका उज्भावन करना चाहिए था | तथापि जब भाष्यकारने “'प्रकरणोत्थानात्‌ परमात्मा 
भूमेत्यपि प्रतिभाति”-इस प्रकार प्रकरणोत्थान को संशय का कारण बताते हुए प्रकरणा- 
नुत्यान में पूर्वपक्ष की साधनता सूचित कर दी है, तब पूर्व॑पक्ष-प्रदर्शन के अवसर पर पुनः 
उसे कहने की आवश्यकता नहीं रह जाती । भूयस्त्वविषयक प्रश्न के द्वारा नारद ने परमात्मा 
की जिज्ञासा प्रकट की-ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि प्राणोपदेश के अनन्तर नारद बागे प्रश्न 
करने से उपरत ही हो जाता है। इस प्रकार प्राण ही भूमा दै--ऐसा स्थिर हो जाने पर जो 





झेरेदे ब्रह्मयुज्रशाइूर भाष्यम्‌ [अ. श्पा. रे खू. < 


'बुष तु वा अतिबद्ति यः सत्येनातिवद्ति! इति प्राणब्रतमतिवादित्वमन्ुकृष्यापरि- 
त्यज्येच प्राणं सत्यादिपरम्परया भूमानमबतास्यन्प्राणमेव भूमानं मन्‍्यत इति गम्यते । 
कर्य पुनः प्राणे भूसनि व्याख्यायमाने “यत्र नान्यत्पश्यति? इस्येतद्‌ भूम्नो लक्षणपरं 
बचने व्याख्यायेतेति ? उच्यते- सुघुप्त्यवस्थायां प्राणअस्तेदु करणेषु दशेनादिव्यव- 
हारनिवृत्तिदशेनात्संभवति प्राणस्यापि यत्र नान्यत्पस्यति' इत्येतरलक्षणम्‌। तथा 
च श्रुतिः न श्टणोति न पश्यति इत्याद्ना सर्वकरणव्यापारश्रत्यस्तमयरूपां खुघुप्त्य- 
वस्थामुकत्वा 'प्राणाग्नय एवेतस्मिन्पुरे जोग्नमति! ( प्र० ४२।३ ) इति तस्यामेबाब- 
स्थायां पशञ्चचृत्तेः प्राणस्य जागरण ब्ुवती प्राणप्रधानां सुषुप्त्यवस्थां दर्शयति । यच्चे- 
| तद्‌ भूस्तः खुखत्व॑ श्रुतम्‌-यो वे भूमा तत्खुखम! (छा० ७२३) इति, तद्प्यविरुद्धम्‌ , 
| अन्चष देवः स्वप्नान्न पश्यत्यथ यदेतस्मिन शरीरे खुखं भवति' ( प्र० ४।६ ) इति खुघु- 
| प्त्यवस्थायामेव खुखश्रवणात्‌ | यच्च 'यो वे भूमा तद्स्झ॒तम्‌ ( छा० ७।२४।१ ) इति, 
|। | भामती 
| तामाद्चाज्ञान्तमतीत्य बदनश्ीलत्वमित्यर्थ: । एतदुक्त भवति--नायंतुशब दः प्राणातिवादित्वाद्‌ व्यवक्छिनति, 
| अपि तु तवातिवादित्वमपरित्यज्य प्रत्युत तदनुक्ृष्य तस्थेव प्राणस्थ सत्यस्य श्रवणमननश्रद्धानिष्ठाकृतिभि- 
विज्ञानाय निश्चयाय सत्येनातिवदतीति प्राणब्रतमेवातिवादित्वमुच्यते । तुशब्दो नामाद्यतिवादित्वाइब- 
वच्छितत्ति । न नामाद्याशान्तवाद्यतिवादो, अपि तु सत्यप्राणवाह्यतिवादीत्यथं: । अन्न चागमाचार्य्योपदे- 
ज्ञाभ्यां सत्यस्थ श्रवणम्‌ , अथागमाविरोधिस्यायनिवेशनं सनन॑, मत्वा च गुरुशिष्यसब्रह्मचारिभिरनुसुयुनिः 
सह संवाद्य तत्व॑ श्रद्धत्ते । शरद्धानन्तरं च विषयान्तरदर्शों विरक्तस्ततो व्यावृत्तः तत्त्वज्ञानाभ्यासं करोति, 
सेपमस्थ कृति: प्रयश्त: | अय तस्वज्ञानाभ्यासनिष्ठा भवति, यदनन्तरमेव तत्त्वविज्ञातमनुभवः प्रादुभंबति । 





भामती-व्याख्या 

वाक्य उसके विरुद्ध प्रतीत होते हैं, वेते सभी वाक्यों का अन्यथा नयन कर लेना चाहिए, 

क्ाष्यकार ने उसका दिग्दशंन कर दिया है । 
यह जो शा होती है कि 'एष तु वा अतिवदति, यः सत्येनातिवदत्ति” (छां. ७।,६।१) 
इस वाक्य में प्रयुक्त 'तुः शब्द के द्वारा प्राण-दर्शी की अतिवादिता का विच्छेंद करके सत्यार्थंदर्शी 
की अतिवादिता का कथन किया है, अतः प्राण में सत्यस्वरूप भूमरूपता क्योंकर सिद्ध होगी ? 
॥ उस शद्भा का निरास करने के लिए भाष्यकार कहते हैं-“प्राणमेव तु नामादिभ्य आशान्‍्तेभ्यो 
भूयांसमुक्त्वा प्राणदर्शिनश्नातिवादित्वमिति वदति” । अतिवादित्व का अर्थ है--'नाम से लेकर 
| आशा पय्यन्‍त पदार्थों का अतिक्रमण करके वदनशीलत्व । सारांश यह है कि “एप तु”--यहाँ 
| पर "तु? शब्द प्राण-दर्शी की अतिवादिता का विच्छेद नहीं करता, अपि तु प्राण-दर्शी की अति- 
| वादिता का परित्याग न कर उसी की अनुवृत्ति करते हुए सत्यात्मक प्राण का साक्षात्कार करने 
| के लिए श्रवण, मनन, श्रद्धा, निष्ठा और कृति का ब्रत-पालनरूप अतिवादित्व प्रतिपादित है । 
'तु? शब्द नामादि की अतिवादिता से इस अतिवादिता-ब्रत का विच्छेद करता है कि नामादि- 
वादी अतिवादी नहीं, अपि तु सत्यसंज्ञक प्राण-वादी अतिवादी है। यहाँ आगम और आचाये के 
उपदेश से उसी सत्य का श्रवण, आगमाविरोधी न्यायों के द्वारा मनन, गुरु-शिष्य-सहाध्यायी 
आदि ईष्या-रहित व्यक्तियों के द्वारा विचार करके अधिकारी पुरुष उस तत्त्व पर श्रद्धा का 
लाभ करता है। श्रद्धा के अनन्तर विषयान्तर में दोष-दर्शन कर उससे विरक्त होकर उसी 
| तत्त्व पर ध्यानाभ्यास करता है-यही है. इसी ( अधिकारी व्यक्ति ) की कृति ( प्रयत्न )। 
| उस तत्त्व के ध्यानाभ्यास से उसमें वह निष्ठा (एकतानता) उत्पन्न होतौ है, जिसके अनन्तर ही 
। , तत्त्व का साक्षात्कार हो जाता है । इस तथ्य को वौद्ध-जेसे अवैदिक दाशंनिकों ने भी स्वीकार 





| ब्रह्मत्वम्‌ ] हिन्दीसहितभामतोसंवलितम्‌ इ्े७ 


तद्पि प्राणस्थाविरुद्ध, 'प्राणो वा अम्दतम! ( कौ० ३२) इति अ्रतेः। कर्थ॑ पुनः प्राणं 
भूमानं मन्‍्यमानस्थ 'तरति शोकमात्मदिद्‌ इत्यात्मविविद्षया प्रकरणस्योत्थान- 
मुपपद्यते ? प्राण एवेहात्मा विवक्षित इति ब्रूमः। तथा हि-'“श्राणों द पिता प्राणो 
माता प्राणो अ्राता प्राणः स्वसा प्राण आचायेः प्राणों ब्राह्मण: ( छा० ७१५१ )इति 
प्राणमेव॒ सर्वात्मानं करोति । यथा वा अरा नाभो समर्पिता पथमस्मिन्‌ प्राणे सर्व 
समर्पितम! इति च सर्वात्मत्वारनाभिनिदर्शनाभ्यां च संभवति वैपुल्यात्मिका भूमरू- 
पता प्राणस्य । तस्मात्प्राणो भूमेत्येव॑ प्राप्तम्‌। 

तत इद्मुच्यते -परमात्मेबेह मूमा भवितुमहति, न प्राणः । कस्मात्‌ ? संप्रसा- 
दादध्युपदेशात्‌ | संप्रसाद इति सुषुप्त स्थानमुच्यत्ते, सम्यक्प्रसीद्त्यस्मिक्षिति निवे- 
चनात्‌ | बृहदारण्यके च स्वप्तजागरितस्थानाभ्यां सह पाठात्‌ , तस्‍्यां च॒ संप्रसादा- 
वश्थायां प्राणो जागर्तीति प्राणो5त्र संप्रसादो उभिप्रेयते; प्राणादृध्य॑ भूम्न उपदिश्य- 
मानत्वादित्यथ्थः । प्राण एव चेद्‌ भुमा स्थात्स एव तस्मादृष्व॑ म॒पदिश्येतेत्यश्लिष्टमेचे तत्‌ 


भामती 
तदेतद्ाह्मा अप्याहु; -'भूताथंभावनाप्रकषंपय्य॑न्‍्तज॑ योगिज्ञानम' इति । भावनाप्रकषंपय्यंक्तो निष्ठा 
हु। - भू ्‌ 


तस्माज्जायते तत्त्वानुभव इति । तस्य तस्मात्प्राण एवं भूमेति प्राप्तेशभिघीयते--ए तु वाइतिवदति यः 
सत्येनातिवदतीस्युक्त्वा भूमोच्यते, तत्र सत्यशब्दः परमार्थ निरूढवृत्तिः श्रुत्या परमार्थभाह। परमायंश्र 
परमास्मेब । अतो ह्यम्यत्सव॑ विकारजातमनुतं कयाचिदपेक्षया कथब्ित्सत्यमुच्यते। तथा चेष तु वाशतिवदति 
व) सत्येनातिबदतीति ब्रह्मणो$तिवादित्वं श्रुश्याध्न्यनिरपेक्षया लिज़ाविभ्यो बलोयस्पाध्वगमितं कथमिव 
सन्निधानमात्रात्‌ श्ुस्याध्पेक्षादतिदुरबंलात्कथब्निस्प्राणविषयस्वेन शक्धं व्याब्यातुम्‌ ?१ एवं च प्राणावृध्य॑ 
ब्रह्मणि भूमावगम्यमानों न प्राणविषयो भवितुसहँति, किस्तु सत्यस्य परमात्मन एवं । एवं चानात्मविद 
आत्मानं विविविषोर्तारदस्य प्रइने परमात्मानमेवास्से व्याख्यास्यामीत्यभिसन्धिमान्‌ सनत्कुमारः सौपाना- 





भामती-व्याख्या 

करते हुए कहा है--“भूताथथंभावनाप्रकष॑पर्यन्तज॑ योगिज्ञानम्‌” ( स्या० विन्दु० १११ ) अर्थात्‌ 
भूता्थ ( सत्य अथ॑ ) का ध्यान करते-करते उसमें जो पर्य॑न्तता ( पूर्णंकल्पता या निष्ठा ) का 
लाभ होता है, उससे योगी को तत्त्व-साक्षात्कार प्रादुर्भत होता है | फलतः प्राण तत्त्व ही यहाँ 
भूमा निश्चित होता है । 

सिद्धान्त--“एष तु वा अतिवदति यः सत्येनातिवदरति'”--ऐसा कह कर तुरन्त भूमा 
का उल्लेख किया गया है। श्रुतिगत सत्य” शब्द परमार्थ में रूढ़ होने के कारण श्रवणमात्र 
से जिस परमाथ्थ तत्त्व का बोध कराता है, वह परमार्थ तत्त्व एकमात्र है- परमात्मा। उस 
परमात्मा से भिन्न समस्त प्राणादि प्रपच्च वस्तुतः असत्य है। हाँ, व्यावहारिक दृष्टि से उस 
प्रपन्न को आपेक्षिकहूप से सत्य कह दिया जाता है। अतः “एब तु वा अतिवदति यः 
सत्येनाभिवदति”--यह श्रुति परमात्मदर्शी ( ब्रह्मदर्शी) को ही अतिवादी कहती है। श्रुति 
प्रमाण लिज्ध, वाक्य, प्रकरण, स्थान और समाख्यारूप पाँचों प्रमाणों से निरपेक्ष एवं प्रबल 
माना जाता है। सन्निधानरूप स्थान प्रमाण अपने पूव॑वर्ती प्रकरण, वाक्य और लिज्ज के 
द्वारा श्रुति का कल्पक होने के कारण श्रुति-सापेक्ष माना जाता है। अत एवं वह अत्यन्त 
दुबंल होने के कारण 'सत्य? शब्द को प्राणपरक क्योंकर सिद्ध कर सकेगा ? इस प्रकार प्राण- 
प्रकरण का विच्छेंद एवं ब्रह्म-प्रकरण का आरम्भ हो जाता है, उसी ब्रह्मा-प्रकरण में निर्दिष्ट 
'भूमा” शब्द कभी भी प्राणविषयक नहीं हो सकता किन्तु वह ब्रह्मपरक ह्वी स्थिर होता है। 
इस प्रकार अनात्मज्ञ एवं आत्मतत्त्व के जिज्ञासु नारद को जिज्ञासित परमात्म तत्त्व का ही 

डदे 
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स्थात्‌ | नहि नामेंच नास्तो भय इति नाम्त ऊध्वेमपद्िम्‌। कि तहिं! नास्नोडन्य- 
दर्थान्‍्तरमुपदिए्ट चागाव्यम्‌ वाग्वाव नाम्नो भुयसी” इति। तथा वागादिश्यो<प्या 
प्राणादथोन्‍्तरमेव तत्र तत्रोध्वैमपदिष्टम्‌ , तद्धत्पाणादूध्वेमुपदिः्यमानों भुमा पाणा- 
दर्धान्‍्तरभृतो भवितुमहति | नन्विह् नास्ति प्र्नः- अस्ति भगवः प्राणाद्‌ भूय/ 
इति । नापि प्रतिवचनमस्ति प्राणाद्वाच भुयोउस्तीति, कर्थ प्रणणाद्धि भूमोपद्श्यित 
इत्युच्यते ? प्रणणविषयमेच चातिवादित्वपृत्तरत्रानुक्ृष्यमाणं पश्यामः--ए तु वा 
अतिवद्ति यः सत्येनातिबदति! इति। तस्माज्नास्ति प्राणादध्युपदेश इति । अन्नो- 
ब्यते-न तावत्पराणविषयस्येब।तिवादित्वस्थेतदलुकर्षणमिति शक्‍्यं वक्‍तुं, विशेष- 
बादादू यः सत्येनातिवद्ति' इति | नत्ु विशेषयादो <प्ययं प्राणविषय एव भविष्यति | 
कथम्‌ ? यथेषोग्निहोत्री यः सत्य बद्तोत्युक्त न सत्यवदनेनाग्निद्दीजित्यं, केन तहिं ! 
अग्निहोत्रेणैब, तत्सत्यव॒दनं त्वग्तिहोजिणो विशेष उच्यते | तथा 'एुप तु वा अतिवद्ति 
यः सत्येनातिवद्ति' इत्युक्ते, न सत्यवदनेनातिवादित्वम्‌। केन तहिं ! प्रकृतेन 
प्राणविज्ञानेनिव । सत्यवदन तु प्राणविदो विशेषो विचक्ष्यत इति । नेति ब्रम+, भ्र॒त्यथ- 
परित्यागप्रसज्ञात्‌ । भ्रत्या छात्र सत्यवदनेनातियादित्वं प्रतीयते यः सत्येनातिवद्ति 
सो5तिवद्ति? इति । नाञ् प्राणविज्ञानस्थ संकीतनमस्ति। प्रकरणात्तु प्राणविज्ञानं 
संबध्येत । तत्र प्रकरणानुरोघेन श्रुतिः परित्यक्ता स्यथात्‌। प्रकृतव्यावृत्त्यर्थश्व॒ तुशब्दो 
न संगच्छेत एप तु वा अतिदद॒ति! इति। “सत्यं त्वेव विजिज्लासितव्यम! ( छा० 
७१६ ) इति च प्रयत्नान्‍्तरकरणमर्थान्तरविवक्षां खूचयति। तस्म/वथेकवेद्प्शंसायां 
प्रकृतायामेष तु महात्राह्मणो यश्चतुरों बेद।नथीत इत्येकवेदे भ्यो 5र्थॉन्‍्तरभूतश्रतुर्ेदः 
प्रशस्यते, ताच्गेतद्‌ द्रष्टब्यम्‌ | न च भप्रइनप्रतिवचनरूपयेवार्थोन्तरविवक्षया भवितव्य- 
मिति नियमो-5स्ति, प्रकृतसंबन्धासंभवकारितत्वाद्थोन्तरविवक्षायाः । तत्र प्राणान्त- 


मनुशासन श्रुत्वा तृष्णीभूत नारदं स्वयमेव सनत्कुमारो व्युत्पादयति - यत्प्राणविज्ञा- 


भामती 
रोहणन्यायेन स्थूलादारभ्य तत्तदुभूमव्युत्यादनक्रमेण भूमानमतिदुर्जञानतया परमसुधमं व्युत्पादयामास | न 


ब॒ प्रइनपुव॑ताप्रवाहपतितेनोत्तेण सर्वेण प्रइनपूर्वणेव भवितव्य्रिंत नियमो5स्तीस्पादिसुगमेन भाष्येण 
व्युत्पादितम्‌ । विज्ञानादिसाधतपरम्परा मननश्द्धादिः, प्राणान्ते चानुशासने तावस्मात्रेणेव प्रकरणसमाप्ते न॑ 


प्राणस्थान्यायत्ततोच्येत । तदभिथाने हि सापेक्षस्वेत न प्रकरण समाप्येत । तस्मास्नेदं प्राणस्य प्रकरणसपि 
तु यदायत्तः प्राणस्तस्य, स चात्पेत्यात्मन एव प्रक्रणम्‌ । 





भामती-व्याख्या ५ 
उपदेश करूँगा-ऐसा मन में सोचकर भगवान्‌ सनत्कुमार ने नारद को एक सीढी से दूसरी 
ओर दूसरी से तीसरी पर--इस प्रकार ऊपर ऊपर चढ़ाने के लिए नामादि से लेकर प्राण- 
पयन्त स्थूल पदार्यों में भुमहूपता का उपदेश कर अत्यन्त दंज्य ब्रह्म तत्त तक पहुँचाया । 
सभी प्रतिपादन प्रश्नपुर्वक ही होता है-- ऐसा कोई नियम नहीं, जिज्ञासु का कल्याण करने 
के लिए बिना उसके पूछे भी शास्त्रों और आचार्यों के हारा उपदेश किया जाता है-- इसका 
विस्तार से प्रदर्शन भाष्यकार ने अपने नितान्‍्त सुगम भाष्य के द्वारा किया है । 
यदि विज्ञानादि साधन-परम्परा से मनन-श्रद्धादि का कथन और प्राण-पर्यन्त उपदेश 
मात्र से प्रकरण की समाप्ति हो जाती, तब प्राण में “बात्मतः प्राण” ( छां+ ७४२६१ ) 
इस प्रकार आत्माधीनता प्रदर्शित न होती, किन्तु आत्माधीनता के प्रतिपादन से प्रकरण की 
समाप्ति नहीं मानी जा सकती, अतः यह प्राणका प्रकरण न होकर जिस आत्मतत्त्व . की 
क्षाश्रितता प्राण में प्रतिपादित है, उसी आत्मतत्त्व का प्रकरण निश्चित होता है। 





जे ब्रह्मत्वम ] हिन्दीसद्दितभ।मतीसंचलितम्‌ ३३७ 


नेन विकारानतविषयेणातिवादित्वमनतिवादित्वमेव तत्‌ 'एब तु वा अतिवद्ति यः 
सत्येनातिवद्ति! इति । तत्र सत्यमिति परं तब्रह्मोच्यते, परमार्थरूपत्वात्‌। “सत्यं 
ज्ञानमनन्तं ब्रह् (ते० २१) इति च॒ श्रत्यन्तरात्‌ू। तथा व्युत्पादिताय नारदाय 
'सो<यं भगवः सत्येनातिबदानि! इत्येवं प्रवृत्ताय विज्ञानादिसाधनपरम्परया भूमान 
सुपदिशति | तत्र यत्प्राणादधि सत्यं वक्तव्यं प्रतिज्ञातम्‌ , तदेबेह भूमेत्युच्यत इति 
गम्यते । तस्मादस्ति प्राणादधि भूम्न उपदेश इत्यतः प्राणादन्‍्यः परमात्मा भूमा 
भवितुमह॑ति। एवं चेहात्मचिचिद्षिया प्रकरणस्योत्थानमुपपन्‍न॑ भविष्यति। प्राण 
पएवबेहात्मा विवक्षित इत्येतद्प नोपपद्यते । न हि प्राणस्थ मुख्यया वृत््या३5त्मत्व- 
मस्ति। न चान्यत्र परमास्मज्ञानाच्छोकविनिवृत्तिरस्ति, 'नान्‍्यः पन्था विद्यतेडयनाय 
(श्वे० ६१५) इति श्रत्यन्तरात्‌। 'तं मा भगवान्‌ शोकस्य पारं तारयतु' (छा० ७१३) 
इति चोपक्रम्योपसंहरति--तस्में सुद्तिकषायाय तमसः पारं दशेयति भगवान्‌ सन- 
त्कुमार? ( छा० ७।२६।२ , इति । तम इति शोकादिकारणमविद्योच्यते | प्राणान्ते 
चालुशासने न प्राणस्यान्यायत्ततोच्येत । 'आत्मतः प्राण» ( छा० 3२६।१ ) इतिचच 
ब्राह्मणम्‌ । प्रकरणान्ते परमात्मविवक्षा भविष्यति, भूमा तु प्राण पएबेति चेत्‌-न, 'स 
भगवः कस्मिन्‌ प्रतिष्ठित इति स्वे महिम्ति! (छा० ७।२४।१ ) इत्यादिना भूस्न एवा 
प्रकरणसमाप्तेरनुकषणात्‌ । बेपुल्यात्मिका च भूमरूपता सर्वकारणत्वात्परमात्मनः 
खुतरामुपपद्यते ।| ८॥ परे 
घर्मापपत्तेश्व ॥ ९ ॥ 
अपि च ये भुम्नि भ्र॒यन्ते धर्मोस्‍्ते षरमात्मन्युपपथन्ते। यत्र नान्यत्पश्यति 
गन्‍्यच्छुणोति नान्‍्यद्विज्ञानाति स भूमा? इति दशनाद्व्यवह्याराभावों भुमन्‍्यवगमयति । 
परमात्मनि चाय द्शनादिव्यवहाराभाबो5बगतः, 'यत्र त्वस्थ सर्यमात्मंवाभत्तत्केन 
भामता 
घड़ूते ७प्रकरणान्ते इति& | प्राणस्प प्रकरणसमाप्तावित्यथं: । निराकरोति न, स भगव) 
इति& । सन्दंशन्पायेन हि भूम्न एतत्प्रकरण, स चेद्‌ भूमा प्राण: प्राणस्पतत्प्रकरणं भवेत्‌ । तच्चायुक्त- 
मित्युक्तम्‌ ॥ ८ ॥। 


न केवल थ्रुतेभमात्मता परमात्मन:, लिज्भादपीध्याह सूत्रकार: & धर्मोषपत्तेश्च & । 


भामती व्याख्या 

शद्धावादी शदूत करता है---'प्रकरणान्ते परमात्मविवक्षा भविष्यति, भूमा तु प्राण 
एव” । अर्थात्‌ प्राण का प्रकरण समाप्त हो जाने पर हूं। परमात्मा की विवक्षा हो सकेगी, 
किन्तु प्राण का प्रकरण समाप्त नहीं हुआ. अतः भूमा प्राण ही है। उक्त शद्धा का निराकरण 
किया जाता है--नत, स भगव: कस्मिन्‌ प्रतिष्ठित इति स्बे महिस्नि” (छां. ७२४॥१ ) 
इत्यादिना भूम्त एवाप्रकरणसमाप्ते रतुकपंणात्‌”" । जाशय यह है कि भूसा-निर्देश से पुव॑ “यः 
सत्येनातिवदति”--इस प्रकेर सत्यरूप परमात्मा का उल्लेख है और भूमार-नर्दश के पश्चात्‌ 
“स भगव) कस्मिन्‌ प्रतिष्ठित:"--इस प्रकार परमात्मा का उल्लेख है, अत! परमात्मा के 
उल्लेख से संदंशित होने के काण भूमा की परगात्मरूपता निश्चित होती है। वह भूमा यदि 
प्राण होता, तब वह प्रकरण प्राण का ही माना जाता, विच्तु प्राण का भूमा होना युक्त नहीं-- 
यह कहा जा चुका हैं ।! 5। 

क्रेवल श्रुति प्रगण के आधार पर ही परमात्मा में भूमरूपता निश्चित नहीं होती, 
अपितु लिज् प्रमाण से भी वह निश्चित होती है-- ऐसा सूत्रकार ने कहा है--“धर्मोपपतेश्व” । 




















३४० प्रद्मसत्रशाइरभाष्यम्‌ [ भर. १ पा. है सू. 


क॑ पश्येत! ( बृ० ४५१५ ) इत्यादिश्रत्यन्तरात्‌। योउप्यसो सुषुप्तावस्थायां दशनां 
दिव्यवद्ाराभाव उक्तः सोउप्यात्मन एवासह्ञत्वविवक्षयोक्तो न प्राणस्वभावविषक्षया, 
परमात्मप्रकरणात्‌ | यद्पि तस्यामवस्थायां खुखमुक्तं, तद॒ष्यात्मन एव खुखरूपत्वचिव 
क्षयोक्तम्‌। यत आह--एबो5स्प परम आनन्द पएतस्येवानन्दस्थान्यानि भुतानि 
मात्रामुपजी वन्ति! (बृ० ४।३।३२ ) इति । इहापि यो वे भमा तत्खुखं नाल्‍पे खुखमस्ति 
भमव छुखम्‌' इति सामयसुखनिराकरणेन ब्रह्मेथ खुखं भूमानं दृशण्ति। 'यो वे भमा 
तद्सतम' इत्यस्तत्वमर्पीह भ्रयमाणं परमकारणं गमयति। घिकाराणाममस्ठतत्वस्या 
पेक्षिकत्वात्‌ » अतो<न्यदातं म! ( बृ० ३४४१ ) इति च अ्रत्यन्तरातू। तथा च सत्यत्व 
स्वमहिमप्रतिष्टितत्वं सर्वे गतत्व॑ सर्वात्मत्वमिति चेते धमो+ भ्रयमाणाः परमास्मन्येवो 
पपचमन्ते, नान्यत्र | तस्माद्‌ भूमा परमात्मेति सिद्धम्‌ू | ९ | 
+३२३३७क७-७-- 


( ३ अक्षराधिकरणम्‌ । सू० १०-१२ ) 


अक्षरमम्बरान्तघते! ॥ १० ॥ 
कस्मिन्सु खल्वाकाश ओतश्च प्रोतश्वेति । स होचाचेतद्व तदक्षरं गार्गि ब्राह्मणा 
अभिवद्न्त्यस्थूलमनणु' ( बृ० ३४८।७,८ ) इत्यादि भ्रुयते । 
तत्न संशयः - किमक्षरशब्देन वर्ण उच्यते, किया परमेश्वर इति। तत्नाक्षर- 
समास्नाय! इत्यादावक्षरशब्द्स्य वर्ण प्रसिद्धत्वात्‌ू, प्रसिद्धथतिक्रमस्य चायुक्तत्वात्‌ , 
3“कार पएवेदं सर्वम! ( छा० २२३३ ) इत्यादी च॑ अ्रत्यन्तरे चणस्याप्युपास्यस्वेन 
सर्वात्मकत्वावधारणाद्‌ , ब्ण एवाक्षरशब्द इति | 


भामती 
यदपि पूव॑पक्षिणा कथश्चिन्नीतं तदनुभाष्य भाष्यकारों दूषयंति &योः्प्पसो सुषुप्तावस्थायाम्‌ 
इति# । सुषुप्तावस्थायामिन्द्रियाद्यसज़ूघात्मेव । न प्राणः, ७परमरात्मप्रकरणात्‌& । “अस्यवात्त'” बिनश्वर- 
सित्यथं: । भतिरोहिताथंमस्यत्‌ ॥ ९ ॥। 


>> ईंककफ0०- 
अक्षरशब्दः समुदायप्रसिद्धचा वर्णेषु रूढः, परमात्मनि चावयवप्रसिद्धथा यौगिक) | अवयव- 
प्रसिद्धेश्न समुदायतसिद्धिबंलीयसीति वर्णा एवाक्षरम्‌ु । न च॒ वर्णेष्वाकाशस्पोतत्वप्रोतत्वे नोपपद्चेते, 





भामतोी-व्याख्या 
पूव॑पक्षी ने जो कथित धर्मों की उपपत्ति अन्यथा की, उसका अनुवाद करके भाष्यकार खण्डन 
करते हैं--“योथ्प्यसो सुषुप्तावस्थायां दर्शनादिव्यवहाराभाव उक्तः सोथ्प्यात्मन एवासज्रत्व- 
विवक्षयोक्त:” । भर्थात्‌ सुषुप्ति अवस्था में इन्द्रियादि से असद्भ रहनेवाला परिमात्मा ही है, 
प्राण नहीं, क्योंकि परमात्मा का ही यह प्रकरण है । “अन्यदातंम्‌”--यहाँ 'आतंम्‌! का भर्थे 
है - विनश्वरम्‌ । शेष भाष्य स्पष्टाथंक है ॥ ९ ॥ 


घिषय-“स होवाचंतद्व॑ तदक्षरं गागि” ( बृह. उ. ३।८७ ) यहाँ “अक्षर! शब्द 
विचारणीय है। 

संशय-ैउक्त श्रुति में 'अक्ष र' शब्द स्वर-व्यञ्जनात्मक्र वर्ण का वाचक हैं? अथवा 
ब्रह्म का ? 

पूवपक्ष--अक्षर' शब्द समुदाय शक्ति ( रूढि ) को लेकर अकारादि वर्णों में प्रयुक्त 
होता हैं और अवयव-शक्ति को लेकर 'त क्षरः अक्षर:--इस प्रकार परमात्मा में यौगिकरूप 


] ब्रह्मत्वम्‌ ] हिन्दोीसहितभामतीसंवलितम्‌ झेछ१ 





भामती 
सर्वस्येव रूपधेयस्य नामधेयात्मकत्वात्‌ । सबव॑ हि रूपधेयं नामधेयसस्भिन्नसनुभूयते, गोरयं वृक्षोई्यलिति । 
न चोपायत्वात्तत्सस्भेदसस्भव: । नहि धुमोपाया वह्िषीर्धूमसम्भिन्न॑ वह्लिमबगाहते, धुमोध्यं बह्निरिति, 
किन्तु वेयधिकरण्येन धुमाद्‌ वह्िरिति । भवति तु नामदेयसस्भिन्नो रूपधेयप्रस्ययों डित्योई्यमिति | अपि च 
शब्दानुपायेईपि रूपधेयप्रत्यये लिज़ेन्द्रियजन्मनि नामसम्भेदों वृष्टः । तस्माप्नामसबस्भिन्ना: पृथिव्यादयो$- 
म्वरास्ता नास्ता प्रथिताश्व विद्धाश्न, नामानि चोडकारात्मकानि तद॒यात्तत्वात्‌। तद्यथा शहकुना सर्वाणि 
पर्णानि संतृण्णानि एबमोद्ारेण सर्वा बागिति श्रुतेः। अत ड“कारात्मकाः पृथिव्यादयोधस्बरान्ता इति 
वर्णा एवाक्षरं न परमात्मेति प्राप्तम्‌ । 
भामती-व्याख्या 

से प्रयुक्त होता है। 'योगाद्‌ रूढ्बिंलीयसी'--इस न्याय के अनुसार यहाँ “क्षर! शब्द 
अकारादि वर्णों का ही बोधक है। श्रुति ने जो यह कहा है कि “कस्मिस्नु खल्वाकाश ओतश्न 
प्रोतश्नेति | स होवाचंतद्व॑ं तदक्षरम्‌” ( बृहू उ. १८७७ ) भर्थात्‌ उस बक्षर॑ में ही आकाश 
ओोत-प्रोत है । वह श्रुति का कहना भी वर्णात्मक क्षक्षर में घट जाता द्वै, क्योंकि नामघेय 
( शब्द ) और रूपधेय [ “भागरूपनामभ्यों धेयः” ( वातिक ५४३५ ) के द्वारा विहित 
स्वार्थार्थक धेय प्रत्ययान्त “रूपघेय” शब्द से विवक्षित ] पदाथे मात्र में तादात्म्य प्रतिपादित 
है--“'वाचा रम्भणं विकारो नामघधेयन्‌” (छां. ६१६ )। अत एव सभी रूपघेय ( अभिधेय 
प्रपञ्न ) नामधेय ( शब्द ) से सम्भिन्न ( तादात्म्यापस्न ) ही प्रतीत होता है--गौरयम्‌[ यह 
चतुष्पात्‌ पिण्ड गौः है अर्थात्‌ गकार, अकार और विसगंरूप शब्दात्मक है। आचाये 
भतृंहरि ने प्रपञ्च को शब्द का विवतं या परिणाम माना हैं-- 

अनादिनिधन ब्रह्म शब्दतत्वं यदक्षरम्‌ । 

विवतंतेड्य॑भावेन प्रक्रिया जगतो यत!।॥ ( वाक्यप. ११ ) 

शब्दस्य परिणामो&्यमित्याम्नायविदो विदु! ॥ ( वाक्यप. १२० ) 
स्वयं ग्रन्थकार ने विवर्त का स्वरूप बताते हुए कहा हैं--“एकस्य तत्त्वादप्रच्युतस्य भेदानु- 
कारेणासत्यविभक्तान्यरूपोपग्राहिता विवतंः, स्वप्नविषयप्रतिभासवत्‌” ( वाक्यप. पृ. ५) इस 
प्रकार अक्षर ( शब्द ) में आकाशादि पदार्थों का ओत-प्रोत होना उपपन्न हो जाता है ] । 

यदि कहा जाय कि शब्द विषय-विशिष्ट ज्ञान का उपाय ( जनक ) होने के कारण 

विषय ओर ज्ञान से सम्भिन्न प्रतीत होता है, वस्तुत: अर्थरूप शब्द नहीं होता । तो बैसा नहीं 
कह सकते, क्योंकि धूम अग्नि-विशिष्ट ज्ञान का उपाय होने पर भी “धमो$ग्तिः--इस प्रकार 
विषय से तादात्म्यापन्न प्रतीत नहीं होता, प्रत्युत 'धूमाद्‌ अग्निः-इस प्रकार वैयधिकरण्य- 
व्यवहार ही होता द्वै । अत! शब्द और अर्थ का अधिष्ठान और अध्यस्तभाव होने के कारण 
ही सम्भेद ( तादात्म्य ) व्यवहार मानना होगा-'डित्यो5यम्‌' । दूसरी बात यह भी है कि 
जो रूपप्ेय-प्रत्यय ( अर्थविशिष्ट-ज्ञान ) शब्द के द्वारा उत्पन्न न होकर प्रत्यक्ष या अनुमानादि 
के द्वारा उत्पादित होता है, वहाँ भी शब्द और अथं का सामानाधिकरण्य देखा जाता है। 
अतः शब्द में अर्थ अध्यस्त होने के कारण शब्द के द्वारा अर्थ ग्रथित अनुविद्ध या तादात्म्यसातु 
किया जाता है। “तद्यथा शंकुना सर्वाणि पर्णानि सन्तृण्णानि, एवमोंकारेण सर्बा वाक्‌ 
सन्तृष्णा, ओंकार एवेदं सवंम्‌” (छां. २।२३॥३ ) इस श्रुति में स्पष्ट कहा गया है कि जैसे 
किसी शंकु में सभी पत्ते पिरोए होते हैं, उसी प्रकार ओंकार में सभी शब्द गुँथे हैं, सभी 
शब्दों में व्याप्त होने के कारण ओंकार सर्वंशब्दात्मक है, और समस्त पृथिव्यादि प्रपश्च ' 
ओंकारात्मक है, अतः पृथिवी से लेकर अम्बर ( आकाश ) पर्यन्‍्त सकल पदार्थ वर्णात्मक 
क्षक्षर में ओत-प्रोत होने के कारण उक्त श्रुति में 'अक्षरः पद से क्लोंकारादि वर्ण विवक्षित॒ हैं, 











३७२ ब्रह्सूत्रशांइ्रभाध्यम्‌ [अ. १ पा. हे स्‌. १० 


एवं प्राप्त उच्यते- पर पवात्माउक्षरशव्दबाच्यः | कस्मात्‌ ? अम्बरान्तधृत्तेः- 
पृथिब्यादेराकाशान्तस्य विकारजातस्य घारणात्‌ । तत्न हि पृथिव्यादे: समस्तविकार- 
जातस्य कालत्रयविभक्तस्य “आकाश ५व तदोतं च॒ प्रोत॑ च' इत्याकाशे प्रतिष्ठितत्व- 
मुक्त्वा 'कस्मिन्तु खल्वाकाश ओतश्व प्रोतश्च! इत्यनेन प्रश्नेनेद्मक्षरमवतारितम्‌ | तथा 
चोपसंहतम्‌ -'एतस्मिन्नु खल्वक्षरे गार्ग्याकाश ओतश्च प्रोतश्च! इति । न चेयमम्बरा- 
स्तध्ृतित्रह्मणो5न्यत्र संभवति । यद्पि “कार पवेदं सर्वम? इति, तदपि ब्रह्मप्रतिपत्ति- 
साधनत्वात्‌ स्तुत्यथ द्रष्टव्यम्‌ । तस्मानन क्षरत्यदनुते चेति नित्यत्वव्यापित्वाभ्यामक्षरं 
परमेच ब्रह्म | १० '! 





भामती 

एवं प्राप्तेममभिधीयते अक्षरं परमात्मेब, न तु वर्णा: | कुतः? अम्बरान्तघुते: । न 
ख्बस्वरास्तानि पृथिष्यादीनि वर्णा धारयितुमहंस्ति, किन्तु परमात्मेव। तेषां परमात्मविकार- 
त्वात्‌।न शव नामरधेधात्मक रूपधेयम्रिति युक्तम्‌ । स्वरूपसेदादुपायशेदादर्थक्रियाभेदाच्च | तथाहि-- 
शब्दत्वसामान्यात्मकानि क्रोत्रग्राह्माण्यमिधेयप्रत्ययाथं क्रियाणि. नासधेयान्यनुभूयन्ते । रूपधेयानि तु 
घटपटादीनि घटत्वपटस्वादिसामान्यात्मकानि चक्षुरादीन्द्रियप्राह्माणि सधुधारणप्रावरणाद्यर्थक्रियाणि च॑ 
भेदेनानुभूयन्ते इति कुतो नामसस्भेद: ? न च्‌ डित्योध्यमिति शब्दसामानाधिकरण्यप्रत्ययः । न खलु 
शब्दात्मको5यं पिण्ड इत्यनुभवः, किन्तु यो नानादेशकालसंप्लुत: पिण्ड: सोध्यं सब्निहितवेशकाल इत्यथं: । 

भामती-बव्याख्या 

परमात्मा नहीं-यह पयंवसित हो जाता है। 

खिद्धान्त--अवयव शक्ति के आधार पर “नक्ष? शब्द परमात्मा का ही बोधक है, 
वर्ण का नहीं, क्योंकि यहाँ “अक्षर” शब्द से वही तत्त्व विवक्षित है, जिसने अम्बर-पर्यन्त 
( पृथिवी से लेकर आकाश तक सभी ) जगत्‌ को अपने में घारण कर रखा है । अस्बरान्त 
विश्व का घारण वर्ण कभी नहीं कर सकते, किन्तु परमात्मा ही प्रपञ्च को धारण कर 
सकता है, क्योंकि निखिल जगत्‌ परमात्मा का ही विकार ( विवतं ) है। प्रकृति और विकार 
में स्वरूप, उपाय ( प्रमाण ) अर्थकिया का धेद नहीं होता, किन्तु शब्द और अथे में 
स्वरूपादि का विस्पष्ट भेद पाया जाता है-शव्द का स्वरूप वर्णात्मक, उपाय ( ग्राहक 
प्रमाण ) श्रोत्र और अर्थक्रिया -( प्रयोजन गया उपयोग ) विषयावबोधन है किन्तु अभिधेय अथे 
का स्वरूप घट-पटाद्यात्मक, ग्राहक प्रमाण चक्षुरादि इन्द्रिय और अर्थक्रिपा जलादि का धारण 
है। इस प्रकार अत्यन्त भिन्न-भिन्न परिलक्षित होनेवाले नाम ( शब्द ) और रूप ( अर्थ ) 
का तादात्म्य सम्भव नहीं हौ सकता | यह जो कहा जाता है कि 'डित्योउप्रम'--यहाँ पर शब्द 
ओऔर अथ॑ का तादात्म्य प्रतीत होता है। वह कहना उचित नहीं, क्‍योंकि डित्योह्यम!--इस 
प्रतीति का 'डित्थात्मकोश्यं पिण्ड:' ऐसा अभिप्राय नहीं, किन्तु 'डित्थ' जिस पदार्थ की संज्ञा 
है, ऐसा विविध देश और काल में जो स्मयंमाण पिण्ड होता है, वही यह दिखाई दे रहा 
-हैं--इसी भाव का पुरातन पद्म मिश्रजी ने तात्पये टीका ( पृ० २३० ) में उद्धृत किया है-- 

देवदत्तादिशब्देन हृदयस्थेत यः स्मृतः-। 
चक्षुपापि स॒ एवायं सम्प्रति हृश्यते ॥ 

स्मयंमाण संज्ञा शब्द का आपातत:ः सम्बन्ध दृश्यमान विण्ड के साथ अवश्य भवभासित होता 
है, किन्‍नु वह उपलक्षक के रूप में तटस्थ ही होता है, विकल्प ज्ञान में समाविष्ट नहीं होता, 
जैसा कि मिश्रजी ने ही अन्यत्र ( ता० टी० पृ० २३० में ) कहा है--“शब्दस्तु सम्पातायातो 
न निवेशयत्यात्मानम्‌ इन्द्रियजे विकलपे ।” [ इस प्रकार आभोग पृ० २१० के पाद-टिप्पण में 


* + ब्रह्मत्वम्‌ ] हिन्दीसंद्िितमामतोसंवलितम्‌ ३४३ 





भामती 

संज्ञा तु गृहीतसम्बन्धरत्यन्ताभ्यासात्‌ पिण्डाइनिवेशिस्येब संस्कारोह्गाघसस्पातायाता स्मयंते । यथाहु:-- 

“यत्सज्ञास्मरणं तत्र॒ न तदप्यन्यहैतुकस्‌ । 

पिण्ड एवं हि दृष्टः सन्‌ सज्ञां स्मारयितु क्षमः ॥ 

संज्ञा हि स्मय्यंमाणापि प्रत्यक्षत्व॑ न बाघते । 

संज्ञितः सा तठस्था हि न रूपाच्छादनक्षमा ॥' इति । 

न च वर्णातिरिक्ते स्फोटात्मनि अलोकिके5क्ष रपदप्रसिद्धिरस्ति लोके। न चेष प्रामाणिक हइत्यु- 

परिशतु प्रवेदयिष्यते । निरूषित॑ चास्म्राभिस्ततत्वविन्दों। तस्माच्छोत्रग्राह्माणां वर्णानामम्बराग्तधुतेरनु- 
पपत्तेः समुदायप्रसिद्धिबाधनादू अवयवप्रसिद्धघा परमास्मेवाक्ष रमिति सिद्धम्‌ । ये तु प्रधान पुव॑पक्षयित्वा5- 


भामती-ब्यास्या 

जो सम्पादक ने लिखा है--“संज्ञा तु पिण्डाभिनिवेशिन्येव- इत्यन्न पिण्डानिवेशिन्येव इति 
युक्तमाभाति” । वह अत्यन्त युक्ति-युक्त है, क्योंकि न्‍्यायवातिक की तात्पयटीका में वैसा ही 
सन्दर्भ उपलब्ध हैं ]। पिण्ड को देखकर उसकी संज्ञो का स्मरण उन व्यक्तियों के द्वारा किया 
जाता है, जिन्होंने संज्ञा और संज्ञी की सद्भुति का ग्रहण पहले कर रखा है । इस सद्भुति-ग्रहण 
से जनित संस्कार जब-जब उद्बुद्ध होते हैं, तब-तब संज्ञा का स्मरण होता रहता है, अत एव 
संज्ञीरूप पिण्ड को ही बृद्ध न्यायाचार्यों ने संज्ञा का स्मारक माना है-- 

यत्‌ संज्ञास्मरणं तत्र न तदप्यस्यहेतुकम्‌ । 

पिण्ड एव हि दृष्टः सन्‌ संज्ञां स्मारयितुं क्षमः ॥ 

संज्ञा हि स्मयंमाणापि प्रत्यक्षत्व॑ न बाघते। 

संज्ञितः सा तटस्था हि न रूपाच्छादनक्षमा ॥ 
[ किसी पिण्ड को देखकर जो उसकी संज्ञा ( वाचक शब्द ) का स्मरण होता है, वह भी 
पिण्डगत शब्द-तादात्म्यापत्तिरृुप हेतु से जनित नहीं होता कि उसका गमक हो जाता । 
सन्निहित पिण्ड ही प्रत्यक्ष होकर उस संज्ञा का स्मरण कराने में सक्षम होता है । स्मयेमाण 
संज्ञा पिण्ड की प्रत्यक्षता का बाधक नहीं, संज्ञा तटस्थ (विषय में निविष्ट न) होने के कारण 
विषय के स्वरूप की आच्छादिका (व्यवसायिका ) नहीं होती । फलत! पिण्डविषयक 
सविकल्पक में भी अभिलाप-संसग-विषयकत्वरूप पारिभाषिक कल्पना का अभाव होने के 
कारण प्रस्तुत छक्षण घट जाता है, जो कि बौढों के लिए अनिष्ट और नैयाग्रिकादि के छिए 
अभीष्ट है ]। 

वर्णों से अतिरिक्त स्फोटनाम के अलौकिक शब्द के लिए तो लोक में कहीं भी 'अक्षर' 

पद का व्यवहार नहीं होता और स्फोट कोई प्रामाणिक पदार्थ भी नहीं-यह आगे चलकर 
कहा जायगा और हम ( वाचस्पति मिश्र ) ने तत्त्वविन्दु में स्फोट की अप्रामाणिकता पर 
पुष्कल प्रकाश डाला है-- 

मीयमानपरित्यागो बाधके नासति स्फुटे। 

हृष्ात्‌ कार्योपपत्तो नाहृष्टपरिकल्पना ॥ ( त« विन्दु० पृ० ८ ) 
[ भर्थातु जब तक कोई प्रबल बाधक उपलब्ध न हो, तब तक प्रमीयमान्‌ ( प्रमाण-सिद्ध ) 
वर्णात्सक शब्द का परित्याग नहीं किया जा सकता। अनुभव-सिद्ध वर्णरूप दृष्ट साधन से ही 
जब अर्थावबोधरूप कार्य सम्पन्न हो जाता है, तब स्फोटरूप अद्ृष्ट ( अननुभूयमान ) पदार्थ की 
कल्पना नहीं की जा सकती ]। परिशेषत: श्रोत्र के द्वारा गृहीत होनेवाले वर्णात्मक अक्षर में 
पृथिव्यादि आाकाशान्त भूत-वर्ग का धारण सम्भव नहीं, एवं 'अक्षर' पद का समुदाय-प्रसिद्ध 





३४४ ब्रह्मसत्रशाइरभाष्यम्‌ [ भर. १ पा. ३ ख्‌. ११ 


स्यादेतत--कार्यस्य चेत्कारणाधीनत्वमस्बरान्तश्चुतिरभ्युपगम्यते, प्रधानकार- 
णवादिनोपीयमुपप्थते । कथमम्बरान्तश्चतेत्रहत्वप्रतिपत्तिरिति ? 
अत उत्तरं पठति - 
साच प्रशा,नत्‌ ॥ ११ ॥ 
सा चाम्वरान्तघृतिः परमेश्वरस्येच कर्म । कस्मात्‌ ? प्रशासनात्‌। प्रशासन 


भामती 
नेन सूत्रेण परमात्मेवाक्षरसिति सिद्धान्तयन्ति, तेरम्बरान्तधुतेरित्वनेन कर्थ प्रधानं निराक्रियत इति 
वाच्यम्‌ । अय नाथिकरणस्वमात्रं घृतिः अपि तु प्रशासनाधिकरणता । तथा च श्रुतिः-- एतस्थ वाक्षरस्थ 
प्रशासने गार्ि सुर्म्याचस्द्रमसो विधुतो तिष्ठतः' इति । तथाप्यस्बरास्तघृतेरित्यनर्थंकम्‌ , एतावद्वक्तत्यम-- 
क्षक्षरं प्रशासनाविति । एतावतेव प्रधाननिराकरणसिद्धेः । तस्मादर्णाक्षरतानिराक्रिग्रेवास्याथं:। न च 
स्थूलादीनां वर्णेव्वप्रा छेरस्थूलमित्यादिनिषेधानुपप्ततेवंणेंषु शज्नेव नास्‍्तीति वाच्यम्‌ , नहावहयं प्रासिपुवका 
एब प्रतिषेषा भवन्ति, अग्राप्तेष्यपि नित्यानुवादानां दक्शनातू । यथा नास्तरिक्षे न विवीत्यग्निदयननिषेधा- 
नुवादः । तस्माव्‌ यत्किब्विदेतत्‌ ॥ १० ॥ 
प्रशासनमाज्ञा चेतनधर्मो नाचेतने प्रधाने वाउव्याकृते वा सम्भवति। न च॒ मुख्याथंसस्भवे कूल 
भामती-ब्याख्या 
( रूढ़ ) कोई अर्थ छोक में प्रसिद्ध नहीं, अतः 'न क्षरतिः--इस प्रकार योगार्थरूप परब्रह्म ही 
विश्व का आधार सिद्ध होता है । 
श्री भास्कराचायं ने इस अधिकरण में शांकर मतानुसार किए गए पूरव॑पक्ष का खण्डन . 
करते हुए प्रधान ( प्रकृति ) तत्त्व को पू्व॑पक्ष में प्रस्तुत किया दै--“केचिदक्षरशब्दस्थ वर्णे 
प्रसिद्धत्वादक्षरमोंकार इति पूर्व॑पक्षयन्ति वैयाकरणदर्शनं च स्फोटशब्द इत्यवतायें गकारादि 
वर्णा एव शब्दा इति व्यवस्थापयन्ति । तदेतदधिकरणेनासम्बद्धम्‌। प्रधानस्य तु युज्यत, 
विकारधर्माणां कारणप्रसक्तेः” ( भास्कर० पृ० ५४ ) । वह भास्करीय प्रस्तुतीकरण उचित 
नहीं, क्‍योंकि “अम्बरान्तधुतेः-इस हेतु के ढ्वाराः प्रधानतत्त्व का तिराकरण क्योंकर होगा ? 
क्योंकि अम्बरान्त भूत-वर्ग की धारकता प्रधान में भी उपपन्न है । 
भास्कराचाय ने जो "सा च प्रशासनात्‌” ( ब्र. सू. (३११ ) इस सूत्र के द्वारा प्रधान 
का निराकरण करते हुए कहा है--“एतस्य॑वाक्ष रस्य प्रशासने गागि सुर्याचन्द्रमसौ विधुतो 
तिष्ठत: ( बृह. उ. ३८५९ ) इति प्रशासनमाज्ञापयितृत्व॑ं चेतनधमं:” । वह कहना भी उचित 
नहीं, क्योंकि इस प्रकार अम्बरान्तवृति का अथ्थं यदि प्रशासनाधिकरणता मान लिया जाता 
है, तब भी “अम्बरान्तधुतेः”--यह सूत्रांश अनर्थक हो जाता है, तब तो “अक्षरं प्रशासनात्‌"”- 
ऐसा एंक सूत्र बना देना चाहिए था, इतनेमात्र से प्रधान-तत्त्व का निराकरण सम्पन्न हो 
जाता । अत: वर्णात्मक अक्षर का निराकरण करना ही यहाँ उचित है, प्रधान का नहीं । 
भास्कराचाय ने जो कहा है कि “अस्थूलादि च तस्समिन्नुपपत्ते:” अर्थात्‌ वर्णात्मक 
कक्षर में स्थूलत्वादि प्रसक्त (प्राप्त) ही नहीं, तब “अस्थलमनणु” (बूह. उ. ३।८।८ ) 
इत्यादि वाक्यों के द्वारा वर्णात्मक कक्षर में स्थृलत्वादि का प्रतिषेध अप्रसक्त-प्रतिषेध होने के 
'कारण अनुपपन्न है। वह कहना भी उचित नहीं क्योंकि निषेध सदेव प्र|प्तिपूवंक ही होता है-- 
ऐसा कोई नियम नहीं, अप्राप्त-स्थल पर भी प्राप्त नित्य निषेध का अनुवाद देखा जाता है, 
जैसे कि इष्टिका-चयन के सन्दर्भ में कहा गया है--“नान्तरिक्षे न दिवि” अर्थात्‌ अग्तिचयन 
कम के लिए जो श्येन पक्षी के आकार का स्थण्डिल बनाया जाता है, उसके लिए “अन्तरिक्ष 
( आकाश ) भौर दर में ईंट की चुनाई नहीं करनी चाहिए'-ऐसा निषेध अप्रसक्त-प्रतिषेध 
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हीद अ्रूयते -- एतस्प वा अक्षरस्य प्रशासने गार्गि सूर्याचग्द्रमसो विघृतो तिष्ठत» 
( बृ० ३।८।॥९ ) इत्यादि । प्रशासन च पारमेश्वरं कम । नाचेतनस्य प्रधानस्य प्रशासन 
भवति । न हाचेतनानां घटादिक'रणानां सुदादीनां घटाविविषयं प्रशासनमस्ति ॥११॥ 
अस्यमायब्याजृत्तेश्व ॥ १२॥ 

अन्यभावव्यावुत्तेश्व कारणाद्‌ ब्रह्मेचाक्षरशब्द्वाच्यम्‌ । तस्येचाम्बरान्तश्चृतिः कर्म 
नान्‍्यस्य कस्यचित्‌ | किमिद्मन्यभावव्यावृत्तिरिति ? अन्धस्थ भावोउन्यभावः, तस्माद्‌ 
व्यवृत्तिरन्यभावव्याबृत्तिरिति | एतदुक्त भवति - यदन्यद्‌ बहाणोक्षरशब्द्वाच्यमि- 
हाशइड्डूथते तद्भावादिदमम्वरान्तविधारणमक्षरं व्याचतंयति श्रुतिः -तद्दा एतदक्षरं 
'गाग्यदर् द्रष्टभनत॑ थोत्रमतं मन्त्रविज्ञातं विज्ञात्‌! , बु० ३।८।११) इति। तब्रादृष्ट- 
त्वाद्व्यपदेशः प्रधानस्थापि संभवति, द्रष्टरत्वादिव्यपदेशस्तु न संभवति, अचेतन- 
त्वात्‌ । तथा 'नान:द्तो<स्ति द्वष्टु नान्‍्यद्तो5स्ति श्रोद्द नान्यद्तोउस्ति मन्त नान्‍्य- 
दतोउस्ति विज्ञात! इत्यात्मभेद्प्रतिषेधातू न शारीरस्थःप्युपाधिमतोकक्षरशब्द्वाच्य- 
त्वम्‌ , 'भचश्नुष्कमश्रोत्नमवागमनः (बु० ३।८।८) इति चोपाधिमत्ताप्रतिषेधात्‌। नद्ठि 


भामती 
पिपतिषतोीतिवद्भाक्तत्वमुचितमिति भाव: ।। ११॥। 


अस्बरान्तविधरणस्प क्षरस्पेह्वराद्यदन्यद्वर्णा वा प्रधानं वा»्त्याक्ृतं वा तेषामन्येषां भावो5न्य भाव- 
स्तमत्यन्तं व्यावत्तेयति श्रुतिः:--तद्दा एतदक्षरं गार्गात्यादिका । अनेनेव सुत्रेण जोबस्थाप्यक्ष रता निपिद्धे- 
त्यत आह & तथा इति ७ । नान्यदित्यादिकया हि श्रुत्या$पमभेद: प्रतिषिष्यते । तथा चोपाधि9प्रेदभिस्ता 
जीवा निषिद्धा भवस्त्यभेदाभिधानादित्यथं:। इतोःपि न शारीरस्याक्षरशब्दतेत्याह ७ अचक्षुष्कम्‌ 
इति # | अक्षरस्थ चक्षुराद्यपाधि वारथन्ती श्रुतिरोपाधिकस्य जीवस्पाक्षरतां निषेषतीत्यर्थः । तस्माद्वर्ण - 
5०-2:43..+ उ. 5... ....2.2245 2204 ५ ८६ <. >ढ 


४ भामती-व्याख्या 
है, क्योंकि आकाश में निराधार ईटों का चयन कभी सम्भव ही नहीं, अतः आकाश में स्वतः 
सिद्ध चयनाभाव का अनुवादमात्र उक्त वाका के द्वारा किया जाता है। फलछतः भास्करीय 
भालोचना निराघार है।। १०॥ 


/एतस्थ वा अक्षरस्थ प्रशासने गागि ! सूर्याचन्द्रमसौ विधृतों तिष्ठतः” ( बृहू. उ. 
३।५॥९ ) इस श्रुति में प्रतिपादित प्रशासन चेतन का धरम है, अतः प्रधान और अव्यक्तादि 
अचेतन पदार्थों में नहीं रह सकता । यद्यपि “कुल पिपतिषति”-- इत्यादि प्रयोगों के आधार 
पर इच्छादि चेतन-धर्मो का गौणरूपेण व्यवहार जड़ पदार्थों गें भी हो जाता हैं। तथापि 
मुख्यार्थ के सुलभ होने पर गौणार्थ का ग्रहण नहीं किया जाता, अतः प्रक्रान्त प्रशासक 
परमात्मा ही सिद्ध होता है, शब्द, प्रधान था अव्यक्त नहीं ॥ ११ ॥ 

भाकाशान्त पदार्थों के तिधारक ब्रह्मरूप अक्षर तत्त्व से भिन्न जो वर्ण ( शब्द ), 
प्रधान ( प्रकृति ) या अव्यक्तरूप भाव पदार्थ आशद्धूत हैं, उन भाव पदार्थों से इस सिद्धान्तित 
ब्रह्मरूप अक्षरतत्त्व को श्रुति भिन्न कर रही है --"तद्ा एतदक्षरं गागि अहृष्ट हृष्दु” ( बृह. उ. 
३॥८।११ ) । अर्थात्‌ यह ब्रह्महप अक्षर तत्त्व शब्दादि जड़ पदार्थों से भिन्न है, क्योंकि यह 
द्रष्टा है, प्रधानादि जड़ पदार्थों को द्रष्टा नहीं कह सकते | इसी सूत्र के द्वारा जीव में भी 
अभिमत वक्षरत्व का निरास हो जाता है, क्योंकि अन्यभाव ( अन्यत्व या भेद | की व्यावृत्ति 
श्रुति कर रही है--“ताव्यो5तो5स्ति द्रष्टा” ( बृह उ. ३७२३ ) भर्थात्‌ इस अक्षर तत्त्व से 
भिन्न कोई द्रष्टा नहीं । इस लिए भी शारीर ( जीव ) में अक्षरात्मकता नहीं, क्योंकि अभिमत 
क्क्षर तत्त्व “अचक्षुष्कम्‌” ( चक्षुरादि उपाधियों से रहित ) है, किन्तु जीव चक्षुरादि 
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निरुपाधिकः शारीरो नाम भंवति । तस्मात्परमेच ब्रह्माक्षरमिति निश्चयः | १२॥ 
कि तस><कीपक कि जज 5 
( ४ इेक्षतिकमेव्यपदेशाणिकरणम्‌ । खू० १३) 
रेश्तिकमब्यपदेशात्०। ॥ १३ ॥ 

“पतद्वै सत्यकाम परं चापरं च ब्रह्म यदोंकारस्तस्माहिद्ानेतेनेवायतनेनेकतरम- 
स्वेति! इति प्रकृत्य भ्यत्ते - यः पुनरेतं त्रिमात्रेणोमिस्थेतेनेंवाक्षरेण पर पुरुषममिध्या- 
योत” ( प्र० ५२.० ) इति । रे 

किमस्मिन्वाक्ये परं ब्रह्मशिध्यातव्यमुपदिश्यत्ते आहोस्थिद्परमिति | एतेनेवा- 
यतनेन परमपर  चेकतरमन्वेतोति प्रकृतत्वात्संशयः । 

तत्नापरमिदं ब्ह्मेति प्राप्तम्‌ । कस्मात्‌ ? 'स तेजसि सूर्य संपन्न, 'ल सामभिरु- 
जोयते त्रह्मलोकप्! इति च तद्विदो देशपरिच्छिन्नस्य फलस्योच्यमानत्वात्‌। नहि पर- 
ब्रह्मविददेशपरिच्छिन्नं फलमच्नुवीतेति युक्तम्‌ , सर्वेगतस्वात्परस्यथ ब्रह्मणः। नन्वपर- 
ब्रह्मपरिभ्रद्दे परं पुरुपमिति विशेषणं नोपपद्चते | नेष दोषः, पिण्डपेक्षया प्राणस्य पर- 
स्वोपपत्तः । 


भामती 
प्रधानाव्याकृतजीवानामसम्मवात्‌ सम्भवाच्च परमात्मनः परमात्मंद्रक्षरसिति सिद्धमू ॥ १२ ॥ 
734 #ककुछक->- 


का्ययंत्रह्म जनप्राप्तिफलत्वादयंभेदतः ! 
वर्शनध्यानयोध्येयमपरं ब्रह्म गस्‍्यते ॥ 
ब्रह्म वेद ब्र्मेव भवतीति भ्रृतेः स्वंगतपरब्रह्मवेदने तद्भावापत्तों स सामभिरुम्नीयते ब्रह्मलोक- 
मिति न देशविश्ेषप्रा सिस्पपथ्चते । तस्मादपरमेव ब्रह्मेह ध्येयल्वेन चोद्यते । न चेक्षणस्प लोके तत्त्वविष- 


भामती-ब्थाख्या 
उपाधियों से युक्त है, अतः वह अम्बरान्त जगत्‌ का विधारक अक्षर तत्त्व कदापि नहीं हो 
सकता । फलत: वर्ण ( शब्द ), प्रवान, अव्याकृत और जीव में अक्षररूपता सम्भव न होने के 
कारण परमात्मा ह्वी अभीष्ट अक्षर तत्त सिद्ध होता है ॥ १९॥ 
+*बकककी0 
चिषय -- 'यः पुनरेतं त्रिमात्रेणो मित्येतेनेवाक्षरेण परं पुरुषमभिध्यायीत” (प्र. उ. ४४५) 
अर्थात्‌ 'जो व्यक्ति इस परम पुरुष का तीन मात्रावाले ओभ्‌' अक्षर के माध्यम से ध्यान 
करता है, वह ब्रह्मलोक में जाकर परब्रह्म का दर्शन कर लेता है'--इस श्र॒ति में 'परं पुरुष! 
विचारणीय है । 
खसंशय--ह्र्या उत्त वाक्य भें अगर ब्रग्म ( हिरणयगर्भ ) का धल्वन विंहित है ? अथवा 
पर ब्रह्म का ? 
६-० कआब#क के 
कार्यब्रह्या जनप्राप्तिफलत्वादयंभेदत: । 
दर्शनध्यानयोध्येयमपरं ब्रह"ः गग्पते ॥ 
“ब्रह्म वेद ब्रहव भवति” ( मुण्ड, २२॥९ ) इस श्रुति में कथित पर ब्रह्म का ही याद उक्त 
श्रुति में 'परम पुरुष' पद से ग्रहण किया जाता है, तब उसके दर्शन से ब्रह्महूपता की प्राप्ति 
दह्ो जाने के कारण उक्त स्थल पर “स सामभिरुच्नीयते ब्रह्मलोकम्‌” ( प्रश्न. ५५ ) इस प्रकार 
ब्रह्मलोकरूप विशेष देश की प्राप्ति सम्भव नहीं रह जाती, अतः यहाँ अपर ब्रह्म ( हिरण्यागभे ) 
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इस्येवं प्राप्तेतमिघीयते परमेव ब्रह्मह्मभिध्यातव्यमुपद्श्यते । कस्मात्‌ 
ईक्षतिकर्मव्यपदेशात्‌ । ईक्षतिदृशनम्‌ | दशनव्याप्यमो क्षतिकर्म । ईक्षतिकरमत्वेनास्थामि- 
ध्यातव्यस्थ पुरुषस्य वाक्‍्यशेषे व्यपदेशो भवति-'स एतस्माज्जीवघनात्परात्परं पुरिशयं 
पुरुषमीक्षते? इति । तत्राभिध्यायत्तेरतथाभूतमपि चस्तु कर्म भबति; मनोरथकल्पित- 
स्याप्यमिध्यायतिकमंत्वात्‌ | ईक्षतेस्तु तथाभूतमेव वस्तु लोके कर्म दृष्ठमित्यतः परमा- 
के... उत लवंजागही 
यत्वेन प्रसिद्धेः परस्येव बह्मणस्तथाभावाद्‌ घ्यायतेश्व तेन समानविषयत्वात्परन्नह्मविषयमेव ध्यानसिति 
साम्प्रतमू, समानविषयश्वस्येवाइसिद्धेः परो हि. पुरुषों ध्यानविषयः, परात्परस्तु वर्शनविषयः । न थे 
तस्वविषयमेव सर्वत्र दर्शनम, अगुतविषयस्थापि तस्य दर्शनात्‌ । न च मनन वर्शनं, तच्च तत्त्वविषय- 
भेवेति साम्प्रतम्‌, मननाड्ेदेन तत्र तत्र दर्शनस्थ निर्देशात्‌+ न च सननसपि तर्कापरनामावध्यं तत्त्व- 
विषयम्‌ , यथाहु:--तकोंउप्रतिष्ठ/ इति । तस्म्ादपरमेव ब्रह्मेह ध्येयम्‌ । तस्य च परत्वं शरीरापेक्षयेति । 
एवं प्राप्ते उच्चते । 
ईक्षणध्यानयोरेक: काय्यंकारणभूतयोः । 
अर्थ औत्सगिक॑ तत्त्वविषयत्व॑ तयेक्षतेः ॥ 
ध्यातस्थ हि साक्षात्कार: फलम्‌ । साक्षात्कारश्रोत्सगंतस्तत्वबिषयः । क्वचित्तु वाधकोप निपाते 





भामती-ब्याब्या 

का ही ध्यान विहित है, उसका ही फल ब्रह्म लोक है । 

शह्ला--उक्त वाक्य के अन्त में कहा है -“एतस्माज्जीवघनात्‌ परात्परं पुरिशयं 
पुरुषमीक्षते” । ईक्षण ( दर्शन ) छोक में परमार्थ विषयक ही प्रसिद्ध है, अतः परब्रह्म का ही 
ईक्षण स्याय-प्राप्त है, उसी ईक्षणीय ब्रह्म का ही वाक्य के आरम्भ में ध्यान-विधान 
मानना होगा । 

समाधान--ईक्षण और घ्यान में यह समानविषयता सम्भव नहीं, अपितु अर्थ-मेद 
( विषय-भेद ) है, क्योंकि पर पुरुष ( हिरण्यगर्भ ) ध्यान का विषय और परात्पर ब्रह्म 
ईक्षण ( दर्शन ) का विषय होता है, अतः वाक्‍्प्र के उपसंहार में दर्शनविषयत्वेन परब्रह्म का 
प्रतिपादन होने पर भी आरम्भ में ध्यान-विषतत्वेन अपर ब्रह्म ( हिरण्यगर्भ ) का ही ग्रहण 
करना चाहिए । दूसरी बात यह भी है कि सत्या्थविषयक ही सत्र दर्शन विहित होता 
है'--ऐसा कोई नितम नहीं, क्योंकि “ते ध्यानयोगानुगता अपश्यत देवात्मशरक्ति स्वगुणैनि- 
गूढाम्‌” (श्वेता, १३ ; इत्यादि वाक्यों में प्रकृति-जंस अनृत ६ असत्य या बाधित ) विषय 
का भी दर्शन अभिहित है। दर्शन के हेसुभूत मनननध्यानादि का भी तत्त्वविषयक होना 
अनिवाय नहीं, क्योंक्रि ममन नाम है. तक का और तक के विषय में कहा गया है--“तर्को$- 
प्रतिष्ठः” ( म. भा. ३३१३।११७ ) अर्थात्‌ तर्क अतत्त्वविषयक भी होता है, अत उसे एक 
विषय पर प्रतिष्ठित नहीं कहा जाता। यह जो कहा गया है कि “पर पुरुषमशिध्यायी त”-- 
बहाँ हिरण्यगर्भरूप व्येग्न ब्रह्म में भी परत्व का सामझस्प इस प्रकार हो जाता है. कि 
हिरण्यगर्भेरूप सूत्रात्मा स्थूछ शरीर ( विराट ) की अपेक्षा पर है । शरीर की अपेक्षा ग्राए 
पर है और हिरण्यगर्भ समष्टि प्राण का अभिमाती है। 

सिद्धान्त-- 





ईक्षणध्यानयोरेक: . कार्यकारणभूतयो: । 
* अर्थ औत्सगिक तत्त्वविषयत्व॑ तथेक्षदे" ॥ 
ईक्षण ( साक्षात्कार ) और ध्यान का कार्यकारणभाव माना जाता है। ध्यान कारण 





है 
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त्मेवायं सम्यम्दशनविषयभूत ईक्षतिकर्मत्वेन व्यपद्ष्टि इति गम्यते । स एवं चेह पर- 
पुरुषशब्दाभ्यामभिध्यातव्यः प्रत्यभिज्ञायते | ननन्‍्वभिध्याने परः पुरुष उक्तः, ईक्षणे तु 
परात्परः, कथमितर इतरत्र प्रत्यभिज्ञायत इंति ? अन्नोच्यते--पर पुरुषशब्दी ताबदुभ- 
यत्र साधारणो । नचात्र जीवघनशब्देन प्रकृतो5भिध्यातव्यः परः पुरुषः परासइयते, 
येन तस्मात्परात्परो3यमीक्षितव्यः पुरुषोउन्यः स्यात्‌। कस्तहिं जीवघन इति? 
डच्यते - घनो सूर्तिः। जीवलक्षणो घतो जोीवघनः । सेन्धवस्रिल्यवद्यः परमात्मनो 
जोवरूपः खिल्यभाव उपाधिकृतः परश्च विषयेन्द्रियेभ्यः सो5त्र जीवघन इति । 

अपर आह -'स सामभिरुन्नीयते ब्रह्मलोकम! इत्यतीतानम्तरचाक्यनिर्दिष्टो यो 
ब्रह्मलोकः परश्व लोकान्तरेभ्यः सो5त्र जोचघन इत्युच्यते । जीवानां हि सर्वेषां करणप- 

भामती 

समारोपितगोचरो भवेत्‌ । न चासत्यपवादे दक्य उत्सगंस्त्यक्तुम्‌ । तथा चास्थ तत्त्वबिषयत्वात्तत्कारणस्य 
ध्यानस्यापि तत्त्वविषयत्वम्‌ । अपि च वाक्यशेषेणकवाक्यत्वसम्भवे न वाक्यमेदों युज्यते। सम्भबति च॑ 
परपुरुषबिषयस्वेनायंप्रत्यभिज्ञानात्‌ समभिव्रयाहाराच्चेकवाब्यता । तदनुरोधेन च परात्‌ पर इत्यत 
परादिति जीवघनबिषयं व्रष्टब्यम्‌ । तस्मात्‌ तु परः पुरुषों ध्यातव्यश्व द्रष्टव्यश्र भवति। तदिदसुक्तम्‌ 
& न चात्र जीवघनशब्देन प्रकृतोईभिध्यातव्यः परः पुरुष: परामृइयते & ! किन्तु जीवधनात्‌ परातू परो यो 
ध्यातब्यो द्रष्टस्यश्व तमेव कथयितुं जीवघनो जीबः खिल्यभावमुपाविव्शादाउत्तः स उच्पते। स साम- 
भिरुश्नीयते ब्रह्मलोकमित्यनन्तरवाक्यनिदिष्टो ब्रह्मलोको वा जीवधघनः । स हि समस्तकरणात्मनः सुत्राश्मनो 


भामती-व्याख्या * 
है और साक्षात्कार ध्यान का फल है। यह जो कहा जाता है कि साक्षात्कार तात्त्विक वस्तु 


को विषय करता है, वह एक ओऔत्सगिक ( सामान्य ) नियम है, कहीं-कहीं बाधक प्रमाण के 
उपस्थित हो जाने पर उस नियम का अपवाद भी हो जाने से साक्षात्कार अतत््वविषयक 
( समारोपित-विषयक ) भी हो जाता है किस्तु अपवाद के न होने पर औत्सर्गिक नियम का 
त्याग नहीं किया जा सकता | प्रकृत में कोई बाधक उपलब्ध नहीं, अत: साक्षात्कार ( ईक्षणं ) 
सत्य वस्तु ( निगुंण ब्रह्म ) को विषय करता है, अतः साक्षात्कार का कारणीभूत ध्यान भी 
तत्त्वविषयक ही होगा । 
दूसरी बात यह भी है कि फ्िसी वाक्य की अपने वाक्‍्य-शेष के साथ एकवाक्यता के 
सम्भव होने पर वाक्य-भेद युक्ति-युक्त नहीं ग़ना जाता । ईक्षण और अभिध्यान में परमपुरुष- 
विषय्कत्व को प्रत्यभिज्ञा हो रही है एवं ईक्षण और 5वान का समभिव्याहार ( एक वाक्य में 
निर्देश ) भी है। कथित विषय-प्रत्यभिज्ञान एवं ईक्षण और ध्यान के समभिव्याहार के अनुरोध 
से 'परात्परम'--प्रहाँ पर परात्‌! का अर्थ 'डीवधतात्‌' ऐसा ही पयंवसित होता है, क्योंकि 
वाक्प्शेष में कहा है-“स एतस्माज्जीवघनात्‌ परात्पर+'”। फलत: परमपुरुष ( निर्गुण 
ब्रह्म ) ही यहाँ ध्यातव्य और द्रष्टव्यरूप से प्रस्तुत किया गया है। भाष्यकार ने यहो कहा 
है--“न चात्र जीवधनशब्देन प्रकृतो5भिधातव्य: परः पुरुष: परामृश्यते ।” अर्थात्‌ यहाँ 
“जीवघन' शब्द के द्वारा प्रकृत ध्यातव्य पुरुष का ग्रहण नहीं किया गया कि द्रष्टव्य पुरुष उस 
( ध्यातव्य ) से भिन्न सिद्ध होता । किन्तु जो जीवघन इन्द्रियादि से पर है, उससे भी परे 
ध्यातव्य और द्रष्टव्य तत्त्व का निर्देश करने के लिए जोवघन को ध्यातव्य वस्तु ( ब्रह्म ) के 
खिल्यभाव ( अल्परूप या अंशात्मक ) कहा गया है। उपाधि के द्वारा जीव में. खिल्यभाव 
( स्वल्पीभाव ) प्राप्त हुआ है। अथवा “स सामभिरुन्नीयते ब्रह्मलोकम्‌”--इस पूर्ववर्ती वाक्य 
(नर्दिष्ट ब्रह्मेक को 'जीवघन” कहा है, क्योंकि वह ( ब्रहलीक ) लोकान्तर से पर एवं 
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रिवृतानां सर्वकरणास्मनि हिरण्यगर्मे ब्रह्मछोकनिवासिनि संघातोपपत्तेभवति ब्रह्मलोको 
जीवघनः । तस्मात्परो यः परमास्मेक्षणकर्मभूतः स पएवाभिध्यानेडपि कमेभूत इति 
गम्यते । पर पुरुषमिति च विशेषणं परमात्मपरिग्रह एबावकढ्पते | परो हि पुरुषः पर- 
मासत्मेव भवति, यस्मात्परं किचिदन्यन्नास्ति; 'पुरुषान्न परं किचित्‌ सा काष्ठा सा परा 
गति? इति च भ्रत्यन्तरात्‌ । पर चापरं च ब्रह्म यदोंकारः इति च विभज्य, अनन्त- 
रमोकारेण परं षुरुषमभिध्यातव्य॑ ब्रुवन्परमेव ब्रह्म परं पुरुष गमयति । 'यथा पादोद्र- 
सत्वचा विनिर्मुच्यत एवं ह वे स पाप्मता विनिमुच्यते' इति पाष्मविनिर्मोकफलवचन 
परमास्मानमिहामिध्यातव्यं सूचयति | अथ यदुक्त-परमात्माभिध्यायिनो न देशपरि- 
डिछम्नफलं युज्यत इति, अन्नोच्यते-त्रिमात्रेणोंकारेणालम्बनेन परमात्मानममिध्यायतः 
फल ब्रह्मलोकप्राप्तिः, क्रेण च सम्यग्द्शनोत्पत्तिरिति क्रममुकत्यभिप्रायमेतद्भविष्यती- 
त्यदोषः | १३ |। 


नाक अपककतन, 


(५ दहराधिकरणस्‌ । छू० १४-२१ ) 
दहर उत्तरेम्यः ॥ १४ ॥ 

'अथ यविदमस्मिन्त्रह्मपुरे दहरं पुण्डरोक वेर्म दहरो3स्म्रिन्नस्तराकाशस्तस्मिन्‌ 
यद्न्‍्तस्तदम्बेण्ठव्यं तद्घाव विजिज्ञासितव्यम! ( छा: 4११ ) इत्यादिवाक्यं समास्ता- 
भामती 
हिरण्पगर्भस्य भगवतों निवासभूमितया करणपरिवृत।नां जीवानां तत्र सद्भात इति भवति जीवघनः । 
तदेबं त्रिमात्रोडू।रायतनं परमेव ब्रह्मोपास्थम्‌ । अत एब चास्य वेशविशेषाधिगतिः फलमुपाधिमत्तवात्‌ , 
क्रमेण च सम्यव्व्शनोत्पत्तों मुक्ति: । 'ब्रह्म वेद ब्रह्मंत भवति” इति तु निरुपाधिब्रह्मवेदनविषया श्रुतिः । 

अपर तु ब्रह्मेकेकसात्रायतनमुपास्यमिति मन्तव्यम्‌ ॥ १३॥ 
>+#॥ 8: 
“अथ यविवमस्मिन्‌ ब्रह्मपूरे दहरं सुक्षमं गुहाप्रायं पुण्डरीकसन्निवेश बेइस बह रो$स्मिभ्नन्तराका- 
गइतस्मिम्यदन्तस्तदस्वेध्व्यम्‌ । आगमाचाय्य पदेशाभ्यां श्रवणं. तदविरोधिना तकेंण सनन॑ च, 
तदस्वेषणं तत्पुबंकेण चावरनेरन्तय्यंदोघंकालासेवितेत ध्यानाभ्यासपरिपाकेण साक्षात्कारो विज्ञानम्‌। 





भामती-ब्याख्या 
'जीवानां घनो यस्मित्‌'--इस ब्युरत्पत्ति के आधार पर व्यष्टिकरणाभिमानी समस्तजीबों के 
घनरूप ( समशध्टिूत हिरण्पगर्भ ) का निवासस्थान ब्रह्मलोक है। इस प्रकार त्रिमात्रक ओंकार 
का आय्तन परब्रद्ग ही उपास्य है, अत एवं उपासक को ब्रह्मलोकरूप देशविशेष की प्राप्ति 
और वहाँ ब्रह्मदर्शनपूवंक मुक्ति का लाभ होता है। “ब्रह्म वेद ब्रहव भवति”-झऔयह श्रुति 
निरुपाधिक ब्रह्म के दर्शन को विषय्र करती है और अपर ब्रह्म एक-एक मात्रा का आयतन होने 
से उपास्य होता है ॥ १३॥ 


+->०#कक०-०- 
विषय--' अथ यदिदमस्मिन्‌ ब्रह्मपुरे दहरं पुण्डरीकं वेश्म दहरो5स्मिन्नन्तराकाशः, 
तस्मिन्‌ यदन्तरतदन्वेष्ठव्यं तद्भाव विजिज्ञासितव्यम्‌” ( छां. 5१।१ ) यहाँ ब्रह्मपुर नाम दै-- 
स्थूल शरीर का, क्योंकि ब्रह्म की उपलब्धि इसी में होती है। 'दहर” शब्द का अर्थ सूक्ष्म 
कमल के आकार की गुफा ( हृदय ) हें। उसमें अवस्थित जो छोटा-सा आकाश है, उसमें जो 
तत्त्व रहता है. उसका अन्वेषण करना चाहिए । श्रवण और मनन यहाँ “अन्वेषण” पद से 
विवक्षित हैं। आगम और आचाय॑ के उपदेश से तत्त्वाथें का बोध श्रवण और तदनुकुछ तके 
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यते । तत्न योउ5यं दहरे हृद्यपुण्डरीके दहर आकाशः श्रुतः स कि भूताकाशः, अथवा 
विज्ञानात्मा, अथवा परमात्मेति संशय्यतते | कुतः संशयः ? आकाशबन्रह्मपुरशब्दाभ्याम्‌ । 
आकाशछब्दो छायं भूताकाशे पर्रास्मिश्च प्रयुज्यमानो दृश्यते। तत्र कि भूताकाश एव दृहरः 
स्यात्‌, किया पर इति संशयः | तथा ब्रह्मपुरमिति-- कि जीवो-5ञर ब्रह्मनामा तस्येदं पुर 
शरीर ब्रह्मपुरम्‌ , अथवा परस्येच ब्रह्मणः पुरं ब्रह्मपुरमिति | तत्न जीवस्य परस्य 
वाउन्यतरस्थ पुरस्वामिनो दृहराकाशत्वे संशयः। 

तत्राकाशशब्दस्य भूताकाशे रूढत्वाद्‌ भूताकाश एवं च दहरशब्द इति प्राप्तम्‌। 
तस्य च दहरायतनापेक्षया दद्रत्वम्‌। 'यावान्वया अयमाकाशस्तावानेषो:5न्तहेंद्य 
आकाश» इति चवाह्माभ्यन्त रभावकृततभेदस्यो पमानोपमेयभावः, द्याचापृथथिव्यादि च 
तस्मिन्नन्तः समाहितम्‌ ; अवकाशात्मनाकाशस्येकत्वात्‌ , अथवा जीवो दहर इति 
प्राप्तम्‌ ; ब्रह्मपुरशब्दात्‌ । जीवस्य द्वीदं पुरं सच्छरीरं त्ह्मपुरमित्युच्यते; तस्य स्वकर्मे- 

भामतो 

विशिष्ट हि तज्जानं पूर्वेभ्यः | तविचछा विजिज्ञासनम्‌ । 

क्षत्र संशयमाह & तत्र इति & । तत्र प्रथम ताववेष संशय:-- कि बहराकाशादन्यदेव किबख्निदः 
स्वेष्ठठयं विजिज्ञासितव्यं रद. उत वहराकाश हति। यदापि दहराकाशोडम्वेश्व्यस्तदापि कि भूताकाश 
भाहो शारोर आत्मा, कि वा परमात्मेति | संशयहेतुं पृष्छति ७ कुतः इति ७ । तडेतुमाह & आकाश- 
ब्रह्मपुरशब्दाभ्याम्‌ इति & | तन्न प्रथम तावदू भूताकाश एवं वहर इति पृ॑पक्षयति & तत्नाकाशशब्दस्थ 
भूताकाशे रूढत्वाद्‌ इति & । एष तु बहुतरोत्तरसंद्भविरोधात्तुच्छ: पूर्वंपक्ष इत्यपरितोषेण पक्षास्तरभाल- 
स्वते पुबंपक्षी & अथ वा जीवो बहर इति & । प्राप्त युक्तमित्यथ: । तत्र-- 


आधेयश्बाद्विशेषाद्व। पुरं जीवस्प युज्यते । 
देहो न ब्रह्मणो युक्तो हेतुद्ययवियोगतः ॥ 


भामतो-व्यास्या 
के द्वारा अर्थावघधारण मनन कहलाता हुँ। श्रवण और मनन के द्वारा अवगत पदार्थ का 
निरन्तर श्रद्धापूवंक चिरध्यान करते-करते जो साक्षात्कार होता हैँ, वही विजिज्ञासितव्याथ्थ- 
घटक विज्ञान है, क्योंकि वह ज्ञान श्रवण और मनन से विशिष्ट हे । विशिष्ट ज्ञान की इच्छा 
ही विजिज्ञासन पदार्थ हैं । 
संशय--वउक्त स्थल पर सवं-प्रथम यह संशय होता हं कि क्या दहराकाश से भिन्‍न 
कोई पदार्थ अन्वेष्टव्य और विजिज्ञासितव्य हैं? अथवा दहराकाश ही विचारणीय हूँ? 
दहराकाश-पक्ष में क्या भूताकाश ? या शारीर ( जीव ) ? अथवा परमात्मा ( ब्रह्म ) अन्वेष्ठ्य 
है? संशय का कारण पूछा जाता है--“बुतः:”। उसका उत्तर है--/आकाशकब्रह्मपुर- 
शब्दाब्याम्‌" । 
पूर्वेपक्ष-- प्रथमतः पूवंपक्षी भूताकाश को ही दहराकाश बता रहा है--' तत्राकाश- 
शब्दस्य भूताकाशे रूढत्वात्‌” । यह पूव॑पक्ष अपने उत्तरवर्ती बहुत वाक्‍यों से विरुद्ध होने के 
कारण अत्यन्त तुच्छ है, इस अपरितोष के कारण पू्वंपक्षी पक्षान्तर प्रस्तुत करता है-- 
“अथवा जीवो दहर इति प्राप्तम्‌” । प्राप्तम्‌ का अथे है--युक्तम्‌ । 
जाधेयत्वाद्‌ विशेषाच्च पुरं जीवस्य युज्यते । 
देहो न ब्रह्मणो युक्तो हेतुद्ययवियोगत:॥ 
'दहर' पद से जीव का ग्रहण करना ही युक्ति-युक्त है, क्योंकि जीव को गौणी बूत्ति ( ब्रह्मगत 
चैतन्यादि गुण के योग) से शत्रह्म कहा जाता है और जीव के इस शरीर को “बद्वापुर' कहते हैं, 





० ब्रह्मत्वम ] हिन्दीसहितमामतोसंवलितम्‌ झ्ण१्‌ 


णोपार्जितत्वात्‌ | भक्‍त्या च॒_तस्य त्रह्मशब्दवाच्यत्वम्‌। नहि परस्य त्रह्मणः शरीरेण 
. स्वस्थामिभावषः संबन्धो <स्ति । तन्न पुरस्वामिनः पुरेकदेशे3वस्थानं दृष्ड, यथा राज्नः | 
भामती 

. असाधारणेन हि ब्यपदेशा भवन्ति । तध्चथा क्षितिजलपवनबीजादिसामग्रोसमवधानजन्मा5प्य- 
डकुरः शालिबीजेन व्यपदिश्यते शास्यडःक्र इति | नतु क्षित्यादिभिः, तेषां कार्य्यास्तरेष्वपि साधार- 
प्यात्‌ । तबिह शरीर वहाविकारो5पि न ब्रह्मणा व्यपवेष्ठन्यम्‌ । ब्रह्मण: स्वोतकारकारणत्वेनातिसाधा- 
रण्पात्‌ । जीवशेदधर्माधर्मोवाजित तदित्यताधारणकारणस्व्राज्जीदेन व्यपदिश्यत इति युक्तम्‌। अपि न 
ब्रह्म पुर इति सप्तम्थधिकरणे स्मय॑ते, तेनाघेयेन/नेन सम्बद्धव्यम्‌ू । न च ब्रह्मणः स्वे सहिस्ति व्यवस्थित- 
स्थानाधेयस्याधारसम्बन्ध: कल्पते । जीवस्त्वाराग्रसात्र इत्याधेयों भवाति । तस्मात्‌ ब्रह्मशब्दो रूढि परि- 
व्यज्य देहादिवुंहणतया जीवे यो गिको वा भाक्तो वा व्याख्येय: । चेतस्यं च भक्ति: । उपधानानुपधाने तु 
विशेष: । # वाच्यत्वं ७ गस्थत्व५ | स्पादेतत्‌ - जीवस्थ पुरं भवतु शरीरं, पुण्डरीकदहरगोचरता 
त्वन्यस्थ भविष्यति, बत्सराजस्य पुर इवोज्जयिन्यां मेत्रस्य सम्रेत्यत आह & तत्र पुरस्वाभिन इति &। 





भामती-व्याख्या 

क्योंकि जीव परिच्छिन्न होने से आधेय और शरीर उसका अधिकरण है एवं जीव में ही यह 
विशेषता है कि वह अपने अह॒ष्ठों के द्वारा इस शरीर का उपाज॑न करता है । इसके विपरीत 
इस शरीर के साथ ब्रह्म का स्वस्वामिभावरूप सम्बन्ध नहीं बनता, क्योंकि ब्रह्म न तो 
परिच्छिन्न है और न अपने अद्दष्टों के हारा शरीर का उपाजंक । दूसरी बात यह भी है कि 
जीव शरीर का विशेष सम्बन्धी द्वै और ब्रह्म साधारण सम्बन्धी, 'असाधारण्येन व्यपदेशा 
भवन्ति'--इस न्याय के अनुसार जैसे शालीअंकुर ( धान के अंकुर ) के साथ शाली का विशेष 
सम्बन्ध होने के कारण उस अंकुर को 'शाल्यंकुर:' कहते हैं, 'क्षित्यंकुरः” या 'सलिलांकुर:' 
नहीं, क्योंकि क्षित्यादि के साथ उसका साधारण सम्बन्ध होता है, अक्षाघारण नहीं । वेसे ही 
यह शरीर ब्रह्म का विकार [ कार्य ) होने परं भी 'ब्रह्मण: शरीरम'--ऐसा नहीं कहला 
सकता, क्योंकि ब्रह्म समस्त विकार का साधारण कारण है किन्तु जीव इस शरीर का विशेष 
सम्बन्धी है, क्योंकि इस शरीर में रहनेवाले जीव ने इस शरीर का अपने अदटष्ठों के द्वारा 
उपार्जन किया है. अत: इस शरीर को 'जीवशरीरम्‌' कहने के लिए 'ब्रह्मपुरम' कह दिया 
गया है । दूसरी बात यह भी हैँ कि बह्मपुरे' यहाँ पर सप्तमी विभक्ति अधिकरणार्थ में विहित 
हैं, अतः आधेयरूप जीव के साथ हो इसका सग्बन्ध होना चाहिए, ब्रह्म के साथ नहीं, क्योंकि 
ब्रह्म स्वमहिमा में अवस्थित होने से किसी का आवेग नहीं । जीव का रवरूप आरा की नोक 
के समान परिच्छिन्न कहा गया हूँ, अत: वह आधेय हो सकता है, अतः 'ब्रह्मापुरे” यहाँ ब्रह्म” 
शब्द अपने रूढ अथे का परित्याग करके जी में बृंहणक्तृंत्वेन यौगिक अथवा गौण मानना 
उचित है, ब्रह्म का चेंतन्यरूप ही वह भक्ति ( गुण ) है, जिसके सम्बन्ध से जीव को ब्रह्म कह 
दिया गया है । ब्रह्म और जीव में चैतन्य की समानता होने पर भी निरुषाधित्त और 
सोपाधिकत्व की विशेषता है, अतः विरुपाधिक परतत्त्व का वाचक 'ब्रह्म' शब्द गौणी वृत्ति 
से जीव का बोधकमात्र है, वाचक नहीं। भाष्यकार ने जो कहा है---“तस्य ब्रह्मशब्द- 
वाच्यत्वम्‌” । वहाँ वाच्यत्व का तात्पय॑ बोध्यत्व में ही है । 

शुज्आा-इस शरीर को भले ही जीव का पुर ( नगर ) मान लिया जाय और इसकी 
संज्ञा 'ब्रह्मपुरम' रख दी जाय किन्तु हृदय कमल्गत 'दहराकाश' शब्द से जीव से भिन्न ब्रह्म 
का ही ग्रहण किया जायगा, क्योंकि जैसे महाराज वत्सराज के उज्जयिनी नगर में वत्सराज 
से भिन्‍न मैत्रादि का गहल होता है. वैसे ही जीव के शरीरखूप पुर ( नगर ) में जीव से भिन्‍न 











डर ब्रह्मसूत्रशाइरभाष्यम्‌ [ञ १पा. ३ ख्‌. १४ 


मनडउपाविकश्च जीवः, मनश्व प्रायेण हृदये प्रतिष्ठितमित्यतो जीवस्यवेदं हृदयेउन्तरच- 
स्थान स्यात्‌। दहरत्वमपि तस्येव आराग्रोपमितत्वाद्वकढपते । आकाशोपमितत्वादि 
च ब्रह्माभेदविवक्षया भविष्यति। न चात्र दृदरस्याकाशस्यान्वेष्यत्व॑ चिज़िल्ञासित- 
ध्यत्यं च भ्रुयते | 'तस्मिन्यदन्तः इति परविशेषणत्वेनोपादानादिति। 

अत उत्तरं ब्रुमः - परमेश्वर पएवात्र दहराकाशो भवितुमहंति, न भताकाशो 
ज्ीवो वा | कस्मात्‌ ? उत्तरेभ्यो चाक्यशेषगतेभ्यो हेतुभ्यः॥ तथाहि अन्वेष्ठव्यतया- 
भिहितस्य दहरस्याकाशस्य त॑ चेद्‌ ब्रुयु/ इत्युपक्रम्य कि तदत्र विद्यते यद्न्वेष्टव्यं 
यद्वाव विजिज्ञासितव्यम्‌ इत्येवमाजेपपूर्वक प्रतिसमाधानवचनं भवति -स ब्रुयाद्या- 
चान्चा अयमाकाशस्तावानेषो:न्तहंद्य आकाश उसे अस्थमिन्‍्यावापृथिवी अन्तरेव 


समाहिते!-( छा० ८।१।३ ) इत्यादि | तत्र पुण्डरीकव्दरस्वेन प्राप्तदहरत्वस्याकाशस्य 


भामती 
अयमयथें: - बेश्म खल्वधिकरणमनिविष्टाधेब्माधेयविशेषापेक्षायां पुरस्वामिनः प्रक्ृतत्वात्तेतेवाधेयेन सम्बद्ध 


सबनपेक्ष नाधेयान्तरेण सम्बन्ध कल्पयति । ननु तथापि शरीरमेवास्थ भोगायतनसिति को हृदयपुण्डरी- 
बेइस्य विज्ेषों यत्तदेवास्य सद्मेत्यत आह &मन उपाधिकश्न जीवः इति & ! ननु मनो४पि चलतया 
सकलबेह॒वृत्ति पर्यायेणेत्यत आह & मनश्न प्रायेण इति &। आकाशबाब्दश्वारूपत्वादिता सामान्येन जीवे 


भाक्तः । अस्तु वा भूताकाश एवायमाकाशशणब्दो दहरो$स्मिश्नन्तराकाश इति, तथाप्यदोष इत्याह्‌ & न 
चात्र वहरस्य आकाशस्य अन्वेष्यत्वम्‌ू इति & । 


एवं प्राप्ते उच्पते --भूनाकाशस्य तावन्न वहरत्वं यावान्वाइयमाकाञस्तावानेषो$स्तहूं दय आकाश 
इत्युपमानबिरोधात्‌ । तथाहि - 


भामती-व्याख्या 

ब्रह्म का वेश्म ( महल ) पुण्डरीक-दहर हो सकता है । 

समाधान--उक्त शड्भा) का निराकरण करते हुए भाष्यकार कह रहे हैं--“तत्र 
पुरस्वामिनः पुरैकदेशेज्वस्थानं दृष्टम” | आशय यह है कि उक्त श्रुति में निर्दिष्ट 'विश्म! शब्द 
एक ऐसे आधार को उपस्थित कर रहा है, जो अपने आधघेय की अपेक्षा करता है, पुर-स्वामी 
के रूप में जीव प्रस्तुत है, अतः जीवरूप आधेय से जुड़ कर वेश्मरूप आधार अन्य (ब्रह्मरूप) 
भआाधेय का कल्पक नहीं हो सकता । यह जो प्रश्न उठता है कि शरीर तो जीव का भोगायतन 
है, अतः शरीररूप पुर के साथ उसका सम्बन्ध सम्भव है किन्तु हृदयपुण्डरीक के साथ उसका 
क्या संबंध ? उस प्रश्न का उत्तर है-“मन उपाधिकश्च जीवः, मनश्र प्रायेण हृदये प्रतिछितम्‌” । 
यद्यपि मन चलायमान है, शरीर के कोने-कोने में घूमता रहता है, तथापि हृदय में उसका अधिक 
निवास रहता है। 'दहर' पद तो परिच्छिन्‍्त जीव का निसर्गंतः बोधक है और 'आकाश! 
शब्द भी स्ववाच्य ( भूताकाश ) में वर्तमान अरूपत्वादि गुण के योग से जीव का गमक हो 
सकता है। अयवा ''दहरे5स्मिन्नन्त राकाश: '--यहाँ पर “आकाश” शब्द भूताकाश का ही 
वाचक है, फिर भी कोई दोष नहीं, क्योंकि वहाँ दहराकाश को अन्वेष्टव्य नहीं माना गया है 
कि उससे ब्रह्म की उपस्थिति करानी आवश्यक हो, किन्तु उस भूताकाश के अन्तः:स्थित 
तत्त्व को अन्वेष्ठव्य कहा गया है, वह उंससे भिन्‍न हो सकता है। 

सिद्धान्त -सर्वंप्रथम भूताकाश में दहरत्व ही नहीं बनता, क्योंकि “यावान्‌ वा 
बयमाकाशः, तावान्‌ एषो5न्तहंदये आकाश:” (छां० 5। ३ ) इस श्रुति में उसको व्यापक 
उपमान के रूप में वाणित किया गया है, अतः उसे दहर ( परिच्छिनन या अव्यापक ) कहना 
विरुद्धाभिधान हो जाता है । भर्थात्‌- 
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प्रसिद्धाकाशीपम्येन दृहरत्वं निवतेयन्भूताकाशत्व॑ दहरस्याकाइस्य निवरतयतोति 
गम्थते । यदप्याकाशशब्दो भूताकाशे रूदः, तथापि तेनेव तस्थोपमा नोपपद्यत इति 
भूताकाशशह्ा निवर्तिता भवति। नन्‍्वेकस्याप्याकाशस्य बाह्यभ्यन्तरत्वकल्पितेन 
भेदेनोपमानो पमेयभावः संभवती त्युक्तम्‌। नेवं संभवति, अगतिका होय॑ गतिः, यत्का- 
हपनिकभेदाभ्रयणम्‌ | अपि च कल्पयिस्वापि भेदमुपमानोपमेयभाव॑ चर्णयतः परिच्छ- 
न्नत्वादभ्यन्तराकाशस्य॒ न॒बाह्याकाशपरिमाणत्वमुपपच्चत । नन्तु परमेश्वरस्थापि 
ज्यायानाकाशात्‌! ( शत० त्रा० १०६।३।२ ) इति अ्र॒त्यन्तरन्तेवाकाशपरिमाणत्वमुप- 
पद्यते | नेष दोषः, पुण्डरीकवे एनप्र।प्तद्हरत्वनिवृक्तिपरत्वाद्धाक्यस्य न ताबच्त्वप्रतिपाद- 
नपरत्वम्‌। उभयप्रतिपादने हि वाक्‍यं भिद्येत | नच कल्पितमेदे पुण्डरीकवेश्टित आका- 
वि: 32स्‍22:: 3 शक: ५2५: को िरप मिड 


भामती 
तेन तस्योपप्रेयल्य॑ रामराबणयुद्धबत्‌ । 
अगत्या भेदमारोप्य गतो सत्यां न युज्यते ॥ 
अस्ति तु बहराकाशस्य ब्रद्म्वेन भूत.काज्ञाड्रेदेनोपमानस्थ गति: । न चानवच्छिन्नतरिमाणमव - 
रिछस्न भवति । तथा सत्यवच्छेदानुपपत्ते: । न भूताकाशमानत्दं ब्रह्मणोउत्र बिधीयते, येन ज्यायानाकाशा- 
दिति श्रुतिविरोधः स्थात्‌ , अपि तु भूताकाशोपमानेन पुण्डरोकोपाधिप्राप्तं बहरत्वं निवत्य॑ते । अपि च॑ 
सर्व एवोत्तरे हेतवों बहराकाशस्य भूताकाशत्वं व्यासेधन्तीत्याह ७&न च कल्पितभेद इति ७। नापि 
भामती-व्याख्या 
तेन तस्योपमेयत्व॑ रामरावणयुद्धवत्‌ । 
अगत्या भेदमारोप्य गतौ सत्यां न युज्यते ॥ 
यदि दहराकाश भूत।काश ही है, तब थयावान्‌ वाध्यमाकाश:, तावानेषोडन्तहंदये 
आकाश:*--इस प्रकार एक ही भूतालाश में उपमान-उपमेयभाब सम्भव न हो सकेगा, क्योंकि 
उपमान और उपमेय का भेद होना आवश्यक माना जाता है--' 'साधम्यंमुपमा भेदे” 
(काव्य प्र. पृ० ४४३ ) | अत एव-- 
गगन गगनाकारं सागरः सागरोपमः । 
रामरावणयोर्युद्धं रामरावणयोरिव ॥ 
इत्यादि स्थलों पर देश-कालादि उपाधियों के द्वारा गगनादि का भेद आरोपित कर उपमानो- 
पमेयभा।व का जो सज्भुमन किया जाता है, वह अग॒तिक गति है किन्तु प्रकृत में गत्यन्तर 
सम्भव है कि दहराकाशरूप ब्रह्म उपमेत्र और भूताकाश की उपमान माना जा सकता है । 
शह्ला--यदि कहा जाय कि दहराकाश यदि ब्रह्म माना जाता है, तब भी वह हृदय- 
पुण्डरीकावच्छिन्न हीं अभिहित है, अत: उसके लिए निरवच्छित्त भूताकाश की उपमा 
क्योंकर संगत होगी ? क्योंकि निरवस्छिन्त कभी शावच्छिन्त नहीं होता और यदि निरव- 
ौचिछन्त भूताकाश कभी सावच्छिन्त पदार्थ का उपमान नहीं हो सकता और निरवच्छिन्त 
भूताकाश के उपमेय में हृदयाईि को अवच्छेदक नहीं माना जा सकता। 
समाधान-यहाँ भूताकाश की उपमा के द्वारा ब्रह्म में आकाशगत परिमाण का 
विधान नहीं किया जाता, अन्यथा “ज्यायानाकाशात्‌” ( शत» ब्रा० १०६।३२ ) इत्यादि 
श्रुतियों से विरोध उपस्थित होता है, क्योंकि इन श्रुत्ियों में ब्रह्म को भूताकाश से भी अधिक 
परिमाण का बताया गया है । यहाँ वस्तु-स्थिति यह है कि ब्रह्म में हृदयपुण्डरीकरूप उपाधि 
के द्वारा जो सावच्छिल्तत्वरूप दहरत्व प्राप्त ( प्रतिपादित ) है, उस की निवृत्ति भूताकाश की 
उपमा से की जाती है, अन्य किसी परिमाण का विधान नहीं किया जाता। केवल भूताकाश 
ड्५ 





|॥ 
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शैकदेशे चावापृथिब्यादीनामन्तःसमाधानमुपपद्यते | ए आत्माउगहतपाध्मा बिजरो 
बिरृत्युविशोको <विजिघत्सो 5पिपासः सत्यक्षामः संत्यसंकल्प/ इति चात्मत्वापहतप्ा- 
प्मत्वाद्यश्व गुणा न भूताकाशे संभवन्ति । यचप्यात्मशब्दों जीवे संभवति; तथापीत- 
| रेभ्यः कारणेभ्यो जीवाशक्लापि निवर्तिता सवति.।+ल ह्यपाधिपरिच्छिक्नस्याराओोपमि: 
| तस्थ जीवस्थ पुण्डरीकवेष्टनकुतं दृहरत्वं शकक्‍यं : निवर्तयित॒ुम। ब्रह्माभेद्विवक्षया 
जीवस्य सर्वेगतत्वादि विवध्येतेति चेत्‌/--यद्ात्मतया: जीबस्य सर्वेगतत्बादि विच- 
क्ष्येत, तस्येव ब्रद्मणः साक्षात्सवेगतत्बादि विवध्ष्णतामिति युक्तम्‌ । यद्ष्युक्त- बह्मपुर- 
मिति जोवेन परस्योपलक्षितत्वाद्राश इच जीवस्येवेद्‌ पुरस्वामिनः पुरेकदेशवर्तित्वम- 
स्त्थिति | मंत्र ब्रमः- परस्थैवेदं बहणः पुरं सच्छरीरं ब्र्मपुरस्ित्युच्यते; बरह्मशब्दस्य 
तस्मिस्मुख्यत्वात्‌। तस्याप्यस्ति पुरेगणानेन संबन्धः; उपलब्ध्यधिष्ठानत्वात्‌। 'स 
एतस्माज्जीवघनात्परात्परं पुरिशयं पुरुषमीक्षते! (प्र०५७।) 'स वा अय॑ पुरुषः 
सर्वाखु पूर्ष पुरिशयः ( बु० २४५१८ ) इस्यादिश्रतिभ्यः | अथवा, जीवपुर एवास्मिन 
॥| ब्रह्म संनिहितमुपलक्ष्यते | यथा शालग्नामे _विष्णुः संनिदित इति, तद्बत्‌। 'तद्यथेद 
भामती 

बहराकाजो जीव इत्याह & यद्यप्यात्सशब्द इति & । 

॥| उपलब्धेरधिष्ठानं ' ब्रह्मणो.. देह इृष्पते । 

| तेनासाधारणत्बेन देहो ब्रह्मपुरं भवेत्‌ ॥ 

देहे हि ब्रह्मोपलभ्यते इत्यसाधारणतया देहो ब्रह्मपुरसिति व्यपदिश्यते, नतु ब्रह्मतिकारतया । 
| तथा च॒ ब्रह्मशब्दार्थों मुख्यो भवति । अस्तु वा ब्रह्मपुरं जीवपुरं, तथापि यथा वत्सराजस्य पुरे उज्जपिन्यां 
॥ सेत्रस्य सद्मय भवति, एवं जीवस्प पुरे ह॒श्पुण्डरीक ब्रह्मसदर्न भविष्यति, उत्तरेभ्यो ब्रह्मलिज़ेभ्यो ब्रह्मणो$- 
द ॥| बघारणात्‌ । ब्रह्मणो हि. बाधके प्रभाणे बलीयसि जीवस्थ च साधके प्रमाणे सति ब्रह्मलिज्भानि 








भामती “व्याख्या 

॥ की उपमा से ही ब्रह्म में दहरत्व ( सावच्छिन्नत्व ) का निषेध नहीं किया जाता,-अपितु उत्तर- 
वर्ती वाक्‍्यों से प्रतिपादित द्यावापृर्थिव्यादि-संमाहितत्वादि हेतुओं के द्वारा भी दहरत्व का 
प्रतिषेध किया जाता है--“न च कल्पितभेदे पुण्डरीकवेष्टिते आकाशैकदेशे द्यावापृथिव्यादीना- 





है, तथापि उत्तर वाक्य-प्रतिपादित ब्रह्म के असाधारण धर्मों का समन्वय जीव में नहीं 
हो सकता | 
उपहब्धेरधिष्ठानं ब्रह्मणो देह इृष्यते । 
तैनासाधारणत्वेन देहो ब्रह्मपुरं भवेत्‌ ॥ 
देह में ही ब्रह्म] की उपलब्धि: होती है, अतः देह को ब्रह्मापुर कहा जाता है; ब्रह्म का 
विकार होने से देह को ब्रह्मपुर नहीं कह सकते, क्योंकि ब्रह्म निविकार है। इसः प्रकार 
बहापुर” शब्द का घटकी भूत 'ब्रह्म' पद मुख्याथंक सम्भव हो जाता है । अथवा “ब्रह्म पद 
गौशी वृत्ति के द्वारा जीव का बोधकं॑ मानकर इस शरीररूपः जीवपुर को ब्रह्मपुरं कहा जा 
सकता है। तथापि जैसे महाराज वंत्सराज के पुर ( नगर ) उज्जयिनी के किसी भाग में 
मैत्रादि का महल होता है, वैसे ही! इस शरीर का हृदय पुण्डरीक ब्रह्म का सदन (उपलब्धिन 
स्थल ) कहा जा सकेता है। हंदग्पुण्डरीक को ब्रह्म का ही सदतः मातता: होगा; क्योंकि 
उत्तरवर्ती ब्रह्मगगमक लिज़ों ( असाधारण धर्मों ) के द्वारा वहाँ अ्रह्म का ही होना निश्चित 





| 
॥ | मन्त:समाधानमुपपद्मते” । 
| दहराकाश को जीवरूप भी नहीं मात सकते, वर्षों कि यद्यप्यात्मशव्दः जीव का बोधक 
| 
| 
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कमंचितो छोकः क्षीयत एवमेंवामुत्र पुण्यचितों लोकः क्षीयते” ( छा० ८१६) इति 
च्च कर्मणामन्तवत्फलेत्वमक्स्वा अथ य इहात्मानमनुविद्य ब्रजन्त्येतांक्न सत्यान्कामां- 
स्तेषां सवंषु लोकेषु कामचारों भवति! इंति प्रकृतदहराकाशविज्ञानस्यथानन्तफलर्वं 
बदन परमात्तत्त्ममस्थ सूचयति। यदप्येतदुक्त,-न दृहरस्याकाशस्थान्वे एव्यत्वं चिलि- 
शासितव्यत्वं च भ्रुतं; परविशेषणत्वेनोपादानादिति, अन्न ब्रुमः- यद्याकाशो नान्‍्वेष्टब्य- 
स्वेनोक्तः स्यात्‌, 'यावान्वा- अयमाकाशस्तावानेषो उन्‍्तहंद्य, आकाशः इत्याद्याकाश- 
स्वरूपप्रदशेन नो पयुज्येत-। नन्‍्वेतदष्यन्तवे तिवस्तुसद्भावप्रद्शनायैच  प्रदश्येते । 'तं 
भामती 
कथश्विदभेदविवक्षयां जीवे व्याख्यायन्ते । न चेह ब्रह्मणों बाधक प्रमाण साधक॑ वां5स्तिं जीवस्थ ॥ ब्रह्म. 
पुरध्यपदेद्श्नोपपादितो ब्रह्मोपलब्धिस्थानतथा । अर्भंकौकस्त्व॑ चोक्तम्‌ । तस्मात्‌ संति सम्भवे ब्रह्मणि 
तल्लिज़ानां नाब्रह्मणि व्यास्यानमुचितमिति बह्ॉब वहराकाजों न जीवभूताकाशाविति । श्रवणमनभनु- 
विद्य ब्रह्मानुभूय चरण चारस्तेबां कामेषु चरणं भवतीत्यथ्थ:। स्यादेतद्‌ - वहरांकादास्पाम्वेष्यत्वे सिद्ध 
तन्न विचारों युआ्यते, न तु तदन्वेश्व्यम्‌ , अपि तु तदाधारमन्यदेव किल्चिदिस्युक्तमित्यनु भाषते । & यवष्यें- 
तद्‌ इति &। अनुभाषित॑ दूषयति &% अत्र ब्रप्तः इंति 8। यद्याकाशाधारमन्यदन्वेष्टव्यं भवेत्तदेवोपरि 


भामती-व्याल्या 

होता है। ब्रह्म के असाधारण धर्मों का जीव में किसी-न-किसी प्रकार तब समन्वय किया जा 
सकता था, जब कि यहाँ ब्रह्म का कोई प्रबल बाधक और जीव का साधक प्रमाण उपलब्ध 
होता, किन्तु यहाँ कोई वैसा प्रमाण उपलब्ध नहीं। 'ब्रह्मपुर' शब्द का ब्रह्मोपलब्धिपरत्वेन 
उपपादन किया जा चुका है। दहराकाश के समान एक स्वल्प या संकुल स्थान में ब्रह्म के 
रहने का भी उपपादन पहले “अभेक्रौकस्त्वात्‌” ( ब्र. सू. ११२७ ) इस सूत्र में कहा जा चुका 
है । ब्रह्म के असाधारण धर्मों का समन्वय जब ब्रह्म में हो सकता है, तब ब्रह्म से भिन्न जीवादि 
में किसी-न-किसी प्रकारं आयोजन उचित नहीं, फलत: ब्रह्म ही दहराकाश है, भूताकाश 
या जीव नहीं । 

दहराकाश की उपासना का अनन्त फल श्रुत है--“अथ य इहात्मानमनुविद्य ब्रजन्ति, 
एतांश्व सत्यानु कामान्‌ तेषां सर्वेषु लोकेषु कामचारों भवति” ( छां..5।१६ ) । अनुविद्य का 
अथे दै--अनु पश्चार्‌ विदित्वा' अर्थात्‌ श्रवण और मनन के पश्चात्‌ ब्रह्मात्मत्र का अनुभ्नव 
( साक्षात्कार ) करके। भाष्यकार ने भी ऐसा ही कहा है--“शास्त्राचार्योपदेशमनुविद्य 
स्वात्मसंवेद्यत।मापादं”? ( छां- भा. पृ. ४४६ । | 'कामचार:” का अर्थ है - कामेषु [ काम्येषु 
(:विषयेषु ) चार:.( उपलब्धि: ) | अर्थात्‌ यथेष्ट विषय की प्राप्ति या स्वातन्त्य । 

शज्ला-दहराकाश में अन्वेष्रणीयत्व सिद्ध हो जाने पर ही उसके विषय में विचाय 
करता उचित था कल्तु दहराकाश में अन्‍्वेष्टव्यत्व प्रतिपादित न होकर उससे भिन्न उसमें 
रहनेवाले किसी अन्य तंत््त को अन्वेष्ठव्य्य और विजिज्ञास्य कहा गया है--“तस्मिन्‌ यदन्‍्तः 
दन्वेष्टव्यं तद्विजिज्ञासितव्यम्‌'' । 

समाधान --उक्त शद्धूा का अनुवाद करके भाष्यकार “यदप्येतद्‌”--इत्यादि वाक्य 
से अनुबाद करके निरास कर रहे हैं--“अत्र ब्रूमः”। अर्थात्‌ दहराकाश ही अचन्वेष्टव्य है; 
उससे अस्य नहीं; क्‍्योंकिः यदि अन्य कोई तत्त्व अन्वेषणीयः होता, तब आगे चलकर श्रुति 
उसका  व्युत्पादन करती, किस्तु व्युत्पादन किय्रा. गया है दहराकाश को--“यावानु-वा 
अयमाकाशः; तावानेषो&त्तहंदय आकाश:” । यह दहराकाश का निरूपण यह सिद्ध कर रहा 
है कि यद्दी विचारणीय है । 
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दयावापृधिव्यादि तदन्वेष्व्यं विजिशासितब्यं चोक्त स्थात्‌ , तन्न वाक्यशेषो नोपपद्ेत । 


भामती 

ब्युश्पादनीयमाकाशव्युत्पादनं तु क्योपयुज्यते इत्यथं: । चोदयति & न स्वेतवपि इति & । आकाशकथनमपि 
तदम्तवत्तिवस्तुस:्भावप्रवर्शनायेव | अथाकाशपरमेव कस्मास्त भवतीत्यत आह & त॑ चेद्‌ ब्रूयुः इति & ॥ 
आचार्य्पेण हि वहरो$स्मिम्तन्तराकाशस्तस्मिन्यदन्तस्तन्दवेषठव्यं तद्दाव वबिजिज्ञासितव्यमित्युपविष्टेघन्ते- 
बासिना55क्षिप्त, कि तदत्र विद्यते यदस्वेष्ठदयम ? पुण्डरीकमेव तावत्‌ सुक्ष्मतरं तदघरुद्धमाकाशं सुक्ष्मत- 
मस्‌, तस्मिन्‌ सूक्ष्तमे किसपरमस्ति ? नास्ट्येवेल्यथं:। तत्‌ किमस्वेश्व्यसिति । तबस्मिन्नाक्षेप परिसमाप्त 
समाधातावसर आचार्यस्याकाशोपमानोपक्रम्तं बचः, उभे अस्मिन्‍्धावापृथिवी समाहिते इति । तस्मात्‌ 
पुण्डरीकावरुद्धाकाशाश्रये जावापुथिव्यावेवास्वे्ठग्ये उपबिष्टे, नाकाश इत्यथें: । परिहरति & नेतदेवम्‌ & । 
& एवं हि इति &। स्वादेतदू--एवमेवेतन्नो खल्वभ्युपगप्ता एव दोषस्वेन चोच्यन्त इत्यत भाह & तत्र 
वाक्यशेषे इति # । वाक्यशेषों हि वहराकाश्ञात्मवेदनस्थ फलवत्त्व॑ ब्रूते, यच्च फलबत्‌ तत्‌ कत्तंव्पतया 
चोद्यते, यच्च कर्त्तत्य॑ तविच्छतीति तदन्वे्ध्यं तद्बाप बिजिज्ञासिटव्यमिति वहराकाशविषयमवतिष्ठते । 
स्यादेतव्‌ -द्यावापृथिव्यावेवात्मानों भविष्यतः, ताभ्यामेवात्मा लक्षगिष्यते, आकाशश्षब्दबत्‌ | ततश्राकाशा- 
भामती-व्याख्या 

शह्ला-विचारणीय तं दहराकाशगत अन्य पदार्थ ही है किन्तु उसका आधार होने 
के कारण दहराकाश का निरूपण किया गया है, अन्यथा तदन्तर्भूत वस्तु का सद्भाव- 
क्योंकर सिद्ध होगा ? 

यदि दहराकाश के अन्‍्तवंर्ती किसी अन्ध पदार्थ का सद्भाव नहीं माना जाता, तब 
उत्तरवर्ती आक्षेप और उसका परिहार-दोनों अश्॑ंगत हो जाते हैं, क्योंकि आचार्य का 
“दहरो5स्मिन्नन्तराकाश:, तस्मित्‌ यदन्तस्तदस्वेष्टव्यम्‌”--ऐसा उपदेश सुन कर शिष्य आक्षेप 
करता है--कि तदत्र विद्यते यदन्वेष्टव्यम्‌ १” अर्थात्‌ पहले तो हत्पुण्डरीक ही सुक्ष्मतर है 
और तदुगत आकाश तो उससे भी सूक्ष्मतम हैं, उस सू्मतम आकाश में अन्य पदार्थ क्या दे ? 
कुछ भी नहीं । तब वह अस्वेश्व्य क्योंकर होगा ! ल्‍ 

उक्त आक्षेप के समाप्त हो जाने पर आचार्य ने आकाश की उपमा देकर दहराकाश 
का निरूपण करते हुए कहा है--“उभे अस्मिय्‌ द्यावापृथिवी समाहिते”। इस प्रकार 
पुण्डरीकावच्छिन्न आकाश के आश्रित दु और पृथिवी को ही अस्वेष्टव्य कहा है, 
श्लाकाश को नहीं । । 

समाधान--उक्त शद्धा का निराकरण करते हुए भाष्यकार न कहा है--“नेतदेवम्‌” । 
यदि थोड़ी देर के लिए दहराकाशगत द्युलोकादि की अन्वेशव्यता को स्वीकार कर लिया जाता 
है, तब यद्यपि इष्टापादन कोई दोष नहीं माना जाता, तथापि वैसा स्वीकार कर लेने पर 
वाक्य-शेष में दहराकाश की आत्मरूता का अभिसूचन अनुपपन्‍्त हो जाता है, क्योंकि “अभथ 
च इहात्मानमनुविद्य ब्रजन्त्येतांश्र सत्यान्‌ कामानु, तेषां सर्वेषु लोकेषु कामचारों भबति”-- 
यह वाक्यशेष दहराकाश में आत्मरूपता के वेदन ( उपासना ) का फल बता रहा है। जिस 
पदार्थ का फल अभिहित होता है, वह पदार्थ कत्तंव्य ( अनुष्ठेय ) होता है और जो अनुष्ठेय 
होता है, उसी की इच्छा की जाती है--“तदस्वेष्ठव्यं तद्गाव विजिज्ञासितव्यम्‌” । फलत! 
दहराकाशगत आत्मरूपता ही विचारणीय सिद्ध होती है । 
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“अस्मिन्कामाः समाहिता?, 'एब आत्माउपहतपाप्मा” इति हि प्रकृतपं द्यावापृथिव्यादि 
समाधानाधारमाकाशमाकृष्य “अथ य इहात्मानमनुविद्य ब्रजन्त्येतांम्व सत्यान्कामान! 
इति समुच्चयाथेन चशब्देनात्मानं कामाधारमाश्ितांश्व कामान्विज्ञेयान्वाक्यशेषो 
द्शेयति । तस्माद्वाक्योपक्रमे४पि दहर एचाकाशो हृदयपुण्डरीकाधिष्ठानः सहान्तःस्थेः 
समाहितेः पृथिव्यादिशिः सत्यैश्व का्म्विज्ञेय उक्त इति गम्यते। स चोक्तेभ्यो हेतुभ्यः 
परमेश्वर इति ॥ १४ | ; 
गतिशब्द/भ्यां तथाहि दृष्ट लिछ्लं च ॥ १५॥ 
दहरः परमेश्वर उत्तरेभ्यो देतुभ्य इत्युक्तम्‌। त पवोत्तरे हेतव इदानी प्रप- 
उ्च्यन्ते । इतश्व॒ परमेश्वर पव दहरः, यस्माद्‌ दहरवाक्यशेषे परमेश्वरस्येव प्रति पादकौ 
गतिशब्दी भवतः-- इमाः सर्चाः भ्रजा अहरहर्गच्छन्त्य एत॑ ब्रह्मलोक॑ न विन्द्न्तिः 
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धारी तावेव परामृश्येते इत्यत आह & अस्मिन्‌ कामाः समाहिता: & प्रतिष्ठिता:। & एथ आत्मापहत- 
पाप्मा इति ७ | & अनेन प्रक्ृतं जावापृथिवीससाधानाधारमाकाशमाकृष्य & । द्यावापृथिव्याद्यम्रिधान- 
व्यवहितमपीति शेषः । ननु सत्यकामज्ञानस्थेतत्‌ फल, तदनन्तरं निर्देशात्‌ , न तु वहराकाशण्ेदनस्थेत्यत 
आह & समुच्चयार्थेन चशब्देन इति & । अस्मिन्‌ कामा इति च एब इति चेकवचनान्त नहद्ठे द्यावा- 
पृथिव्यों पराख्रष्टुमहंतीत वहुराकाश एवं पराज्र(व्य इति समुदायाथ: । तबनेन क्रमेण तस्मिन्यवन्तरि- 
त्यत्र _तच्छब्दोइनन्तरत्ध्याकाशमतिलद्भय॒हृत्युण्डरीकं परामृश्षतीत्यूक्त भवति । तस्सिन्‌ हृत्पुण्डरोके 
यदन्तराकाशं तदस्वेश्व्यमित्यथं: ॥ १४ ॥॥ 
उत्तरेभ्य इत्यस्य प्रपञ्न: | एतमेव दहराकाओं प्रक्रम्य बताहो कशमिदं बत्तंते जन्तूनां तत्वावबोध- 
बिकलानां यदेमिः स्वाधोन्मपि बह्य॒ न प्राप्यते । तद्ाधा चिरन्तननिरूढनिबिडमलपिहितानां कलघोत- 
शकलानां पथि पतितानामुपर्य्युपरि सब्नरख्धिरपि पास्थेधंनायद्धि प्रवखण्डनिवहबिश्रमेणेतानि नोपादीयन्त 
- | आमती-व्याब्या 
यह जो कहा गया कि छुलोक और पृथिवी में ही आत्मरूपता पर्यंवसित होगी, अतः 
इन्हीं के द्वारा आत्मा वंसे ही अभ्निलक्षित होगा, जैसे आकाश शब्द के द्वारा। इस प्रकार 
आकाश में आधृत द्यु और पृथिवी ही "आकाश? पद से परामृष्ठ ( गृहीत ) होगे । वह कहना 
उचित नहीं, क्योंकि “अस्मित्‌ कामा: समाहिता:” ( इसी दहराकाश में समस्त कामनाएँ 
लगी हैं )। यह आत्मा निष्पाप है, इसी में रवर्ग से लेकर पृथिवी तक के समस्त लोक 
अवस्थित हैं। दू पृथिव्यादि के इस निरूपण का व्यवधान होने पर भी उनके आधारभूत 
दहराकाश की अनुवृत्ति कर “एंतांश्रा सत्यात्‌ कामान्‌” इस वाक्य में प्रयुक्त समुच्चयाथंक 
“च' शब्द के द्वारा आत्मा और आत्माश्रित कामनाओं की विज्ञेयता प्रतिपादित की गई है। 
तात्पयं यह है कि वक्त श्रुति में प्रयुक्त 'अस्मितुर और “एपः”.. इन एकवचनान्त शब्दों के 
द्वारा द्यु और पृथिवी--इन दो पदार्थों का परामशं सम्भव नहीं, अतः दहराकाश ही ग्राह्म 
है। इस प्रकार 'तस्मिन्‌? यहाँ 'तत्‌” पद अनन्तरोक्त आकाश को छोड़ कर पुण्डरीक का 
उपस्थापक है, अतः उस ( हृत्पुण्डरीक ) में अवस्थित आकाश [ दहराकाश ) ही अन्वेष्टव्य 
सिद्ध होता है। १४॥ 
चौदहवें सूत्र में उपन्यस्त 'उत्तरेभ्य:ः--इस पद का व्याख्या-प्रपत्च ही “गतिशब्दाभ्यां 
तथा हि हृष्टं लिज्ठं च”--इस सूत्र के द्वारा प्रस्तुत किया गया है। इसी दहराकाश को इज्धित 
करते हुए कहा गया है कि “अत्यन्त खेद है कि तत्त्वज्ञान से वश्चित अज्ञानी जीवों के द्वारा 
स्वरूपभूत ब्रह्म की प्राप्ति वेसे ही नहीं की जाती, जैसे कि चिरन्तम मल की मोटी पत॑ में 
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(छा० टोश२ ) इति॥ तत्न प्रकृतं दहरं- ब्रह्मलोकशब्देनाभिघाय तद्धिषया गतिः 
प्रजाशब्द्वाच्यानां जीवानामभिधीयमाना द्हरस्य॒ब्रह्मंतां गमयति। तथा हाहरह- 
जींबानां सुषुप्तावस्थायां ब्रहाविषयं गमन द्॒ए -श्र॒त्यन्तरे- सता सोस्य- तदा संपन्नो 
मंवतिः ( छा० ६।८। १ ) इत्येवमादी | लोकेउपि किल गा खुषुंपतमाचक्षते-“त्रह्मीभूतो 
ब्रह्मतां गत? इति । तथा ब्रह्मलोकशब्दो5पि प्रकृते दहरे प्रयुज्यमानो' जीवभूताकाश- 
शड़कां निवर्तयन्त्रह्मतामस्य गमयति । नत्ुु कमलासनलोकमपि ब्रह्मलोंकशब्दों गमयेत्‌। 
गमयेददि ब्रह्यणो लोक इति घषष्ठीसमासदृत्त्या व्युत्पाद्यत, सामानाधिकरण्यबृत्त्या 
भागमतीं 
इत्यमिसस्थिसतो साड्भुतमिव सलेबमसिव श्रुति: प्रवत्तते--'इमा: सर्वाः प्रजा अहरहगंच्छन्य एतं ब्रह्मलोकं 
॥॥| न बिन्दन्ति' इति । स्वापकाले हि स्व एवायं विद्वानविद्वांश्व॒ जीवलोको ह॒श्पुण्डरीकाश्रयं -बहुराकाशासपं 
॥॥| ब्रह्मलोक॑ प्राप्तोष्पनाद्यविद्यातमःपटलपिहितवृष्टितया ब्रह्मभूषमापन्नो१हमस्सीति न बेद सो5य॑  ब्रह्मलोक* 
बब्दस्तदूगतिश्न प्रत्यहंजीवलोकस्य दहराकाशस्पेब ब्रह्महपछोकतामाहतु: + तदेतदाह भाष्यकारः 
& इतश्व परमेइवर एवं दहरो यस्माह हरवाक्यशेषः इति & तदनेन > गतिशब्दो व्याख्यातो तथाहि 
दृष्टभ'! इति सूत्रावयवं ब्याचष्टे ७ तथाह्महरहर्जीवानाम्‌ इति & ॥ :वेदे च लोके च & दृष्टम & । यद्यपि 
सूघुध्तस्य ब्रह्मभावे लोकिक न प्रमाणान्तरमस्ति,: तथापि ब्रेविकोमेव प्र्सिद्धि स्थापयितुमुच्यते-& इृवृशी 
नामेयं वेविकी प्रसिद्धिय्य॑लछोकेडपि गीयते इति ७ : यया:श्रुत्यन्तरे यथा:च लोके तयेह्‌ - ब्रह्मलोकदब्दो$- 
पोति योजना । 'लिजूं च' इति सूत्रावयवव्याख्यानं चोच्यमुखेनावतारयति-& ननु:कम्लासनलोकमपि 
इति & । परिहरति & गमयेद्यदि ब्रह्मणो लोक: इति & । अत्र। तावश्चिषांदस्यपतिन्यायेन षष्ठीसमासात्‌ 
कर्समंघारयों बलोयानितिं स्थितमेव, तथापीह षष्ठीसमासनिराकरणेन -कर्मंघारमर्थापताय :लिजुसप्यधिक- 
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वेछित सुवर्ण-खंण्डों के ऊपर-ऊपर विचरते हुए भी पत्थर के टुकड़े समझ कर उनका ग्रहण 
नहीं कर पाते-ऐसा श्रुति कहती है /इमाः सर्वाः प्रजा अहरहगंच्छन्त्य एतं ब्रह्मलोक॑ न 
विन्दन्ति” ( छां, घ३।१ ) । यद्यपि सुषुप्ति अवस्था में यह ( विद्वान से लेकर अविद्वान्‌ तक ) 
समग्र जीवन्वर्ग अत्येक दिन हृदय कमल में अवस्थित दहराकाशसंज्ञक ब्रह्म को श्राप्त करके भी 
अनादि अविद्यार्प तमःपटल से दृष्टि अवरुद्ध होने के कारण 'अहं ब्रह्म॑--इस प्रकार का 
ज्ञान नहीं कर पाता । 'ब्रह्मलोक! शब्द एवं “ब्रह्मलोक की प्राप्तिः ये दोनों दहराकाश को 
ही ब्रह्मलोक सिद्ध कर रहे हैं; भाष्यकार का यही कहना है--/इतश्र परमेश्वर एव दहरों 
यस्माद्‌ दहरवाक्यशेषे परमेश्वरस्यैब प्रतिपादकों गतिशब्दों भवतः”-इस भांष्य के द्वारा सूत्रस्थ 
गति ( ब्रह्मलेक प्राप्ति ) और शब्द ( 'ब्रह्मलोक' शब्द ) की व्याख्या की गई, अंब 'तथा हि 
दृष्टम'-+इसकी व्याख्या की जाती है -“तथा ह्ाहरहर्जीवानां सुपुप्त्यवस्थायां ब्रह्मविषय॑ 
गमन्‌ दृष्टम्‌? । अर्थात्‌ लोक और वेद में वेसा ही देखा जाता है। यद्यपि सुषुप्त जीव की 
ब्रह्महूपता में लौकिक कोई प्रमाणान्तर उपलब्ध 'नहीं, तथाविः वैदिक प्रसिद्धि की स्थापना 
में कहा जाता है कि यह वैदिक प्रसिद्ध है कि लोक में भी वैसा ही माना जाता हैं।। ज॑सा अन्य | 
श्रुतियों और छोक में प्रसिद्ध है, वैसा ही यह ब्रह्मलोक' शब्द भी दहराकाश के लिए प्रयुक्त 
होकर उसकी जीवरूपता का निराकरण करता है। यूत्र के लिज्रं च'--इस शब्द की व्याख्या 
क्क्षेपपूर्वक प्रस्तुत की जा रही है--/नवु कमलासनलोकमपि ब्रह्मलोकशव्दो गंमेयत्‌ ।” 
इस आश्षेप का परिहार किया जाता हैं--“'गमयेद्‌ यदि ब्रह्मणो-छोक इति षष्ठीसमासवृत्त्या 

व्युत्पायेत”। “स्थपतिनिषादः स्थाच्छब्दसामर्थ्यात्‌”: ( जे. सू: ६।१॥५१ )इस सूत्र में यह 
स्थिर किया गया है कि 'तिषादानां स्थपतति!--इस प्रकार पष्ठी-तत्पुरुष-की- अपेक्षा 
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तु व्युत्पायमानो ब्रह्मेब लोको ब्रह्मलोक इति परमेच ब्रह्म गमयिष्यति । पवदेव चाहरह- 
ब्रेह्मल्लोकगमन द॒एं ब्रह्मलोकशब्दस्थ सामानाधिकरण्यवृत्तिपरिय्रददे लिज्ञम्‌। न हाहरह- 
रिमाः प्जाः कार्यत्रद्यलोक॑ सत्यल्ोकाख्यं गच्छन्तीति श॒क्‍यं कबल्पयितुम्‌॥ ६५॥ 
धृतेश्व महिस्नोडस्यास्मिस्नुपलब्धे। ॥ १६ ॥ 
धुततेश्व देतोः परमेश्वर-प॒वाय॑ दहरः | कथम्‌ ? दहरोउस्मिन्नस्तराकाशः' इति हि प्छू- 
त्याकाशोपम्यपूर्वकतस्मिन्सव॑समाधानमुकत्वा तस्मिन्नेव चात्मशब्दू प्रयुज्यापहत पा-- 
प्मत्वादिगुणयोग॑ चोपद्श्य तमेवानतिवृत्षप्रकरणं निरविशति-“अछ य आत्मा स 
सेतुर्विधृतिरेषां लोकानामसंभेदाय? -:छा० ८।8।१ )- इति। तज्न -विश्वतिरित्यात्मशब्द- 
सामानाधिकरण्याद्धिधारयितोच्यत्ते; क्तिचः कतेरि स्मरणात्‌ 4- यथोद्करसंतानस्य 
विधारयिता लोके सेतुः क्षेत्रसंपदामसभेदाय; प्वमयमास्मेषामध्यात्माविभेदभिन्नानां 
लोकानां वर्णाश्रमादीनां चः विधारयिता सेतुरसंभेदायासंकरायेति । एचमिह प्रकृते 
दहरे विधारणलक्षणं महिमानं दशेयति । अयं च महिमा परमेश्वर एव श्रुत्यन्तरादुप- 
लब्यते एत्स्थ वा अक्षरस्य प्रशासने गारगि सूर्याचन्द्रमसो विध्वुती तिष्ठत:' इत्यावेः । 
तथान्यत्रापि निश्चिते परमेश्वरवाक्ये भ्रुयते एप सर्वेश्वर एव भूताधिपतिरेष भूतपाल 
एच सेतुर्विधरण एषां लोकानामसंभेदाय' इति | एवं घ्व॒तेश्व हेतोः परमेश्वर एवचाय॑ 
दृहर$ ॥| १८ ॥। 
भामती 

मस्तीति तदष्युक्तं सृत्रकारेण | तथाहि: लोकवेदप्रसिद्धाहरहब्नंह्म छोकप्राप्त्यभिघानमेब लिज्ूं कमलासन- 
लोकप्राप्तविपक्षावसम्भवाद्यावत्तमान_ षष्ठीसमासाशड्ां ब्यावत्तंबद्द हराकाशप्राप्तावेवाबतिष्ठते, न. च 
दहराकाश्षो ब्रह्मणो लोकः, किस्तु तदृब्रह्मेति + ब्रह्म च तल्‍्लोकश्चेति कर्मंघारय: सिद्धों भवति । लोक्यत 
इति लोक: ह॒त्पुण्डरीकस्थ: खल्वयं लछोक्ष्यते। यत्‌ खलु पुण्डरीकस्थमन्तःकरणं तस्मिन्विशुद्ध प्रश्याहृति- 
तरकरणानां योगिनां निमंल इबोदके चन्द्रससो विस्बसतिस्वच्छ चतन्य॑ ज्योतिःस्वरूपं ब्रह्मावलोक्यत 
इति.॥ १५.॥ 

सोत्रो धृतिशब्दो... भाववचन: । धृतेश्च परमेश्वर एवं दहराकाश:ः । कुतः ? अस्प धारणलक्षणस्य 
महिस्नो$स्मिस्नेवेदवर एवं श्रुत्यन्तरेघ्‌पलब्धे: । निगदव्यास्यानमस्य भाष्यम्‌ ॥। १६ ॥ 
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“निषादश्चासो स्थपतिः--इस प्रकार करमंधारय समास मानना उचित है। “ब्रह्मलीक' शब्द 
में भी 'ब्रह्मण: लोको ब्रह्मलोक:'- ऐसा .पष्ठी-तत्पुछष समास न मान कर ब्रह्म च तल्लोकश्न 
ब्रह्मलोक:-ऐसा कर्मधारय ही मानना स्याय-संगत है । इसी न्याय का उपोह्ठ लक लिड्भ प्रमाण 
सूत्रकार ने प्रस्तुत किय्रा है.कि अहरहब्रह्मलोक-गमन यह सिद्ध कर रहा है कि यहां ब्रह्मलोक! 
शब्द से कर्मथारप्रथुलक ब्रह्मूूप लोक का ग्रहण किया गया है.। 'लोक्यत इति लछोक:'--इस 
य्युत्पत्ति के अनुसार ब्रह्म को . भी 'लोक' शब्द पे अभिहित किया जा सकता है, क्योंकि वह 
हृत्ुण्डरीक में आलोकित है । हृदय कमल में जो अवस्थित अन्त:करण है, उसके विशुद्ध 
हो जाने पर जो लछोग बाह्य करणों ..( इन्द्रियों ) को उनके विषय से हथाकर आत्मप्रवण कर 
लेते हैं, ऐसे योगिजनों के द्वारा निर्मेल एवं स्थिर जल में स्वच्छ चन्द्र-प्रतिबिम्ब के समान 
अपने अन्तःकरण में चैतन्य-ज्योतिस्वरूप ब्रह्म अवलोकित होता है॥ १५॥ 

“धृतेश्न महिम्त:”* - इस सूत्र में प्रयुक्त “वृति! शब्द 'बृत्र धारणेः धातु. से “स्त्रियां 
क्तिवृ” ( पा. सू. ३३३६४ ) इस सूत्र के द्वारा भावाथथंक क्तिनुः प्रत्यय करने पर निष्पन्न 
हुआ है । दहराकाश में द्यु और पृथिव्यादि की धृति ( वृत्तिता ) दहराकाश -को परमेश्वर 
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प्रसिद्धेथ ॥ १७ ॥ 
इतश्व परमेश्वर एव 'दहरो5स्मिन्नन्‍्तराकाशः' इत्युज्यते। यस्कारणमाकाश- 
शब्दः परमेशवरे प्रसिद्ध: । 'आकाशो वे नाम नामरूपयोनिवेहिता! ( छा० ८१४ ), 
'सर्वोणि ह वा इमानि भूतान्याकाशादेव समुत्पद्चन्त' ( छा० १।९॥१ ', इत्यादिप्रयोग- 
दर्शनात्‌ | जीवे तु न क्चिदाकाशशब्दः प्रयुज्यमानो दृश्यते। भूताकाशस्तु सत्याम- 


व्याकाशशब्दप्रसिद्ावुपमानो पमेवभावादसंभवाज्न प्रहीतब्य इत्युक्तम्‌ ॥ ९७ ॥ 


भामिती 
न चेयमाकाशगब्दस्थ ब्रद्गाणि लच्यमाणविशभुस्वादिगुणयोगाद्‌ वृत्ति: साम्प्रतिकी । यंथा रथाजूु- 
तामा चक्रवाक इति लक्षणा, किम्त्वत्यन्तनिरूद्वेति सूत्रार्थ:। ये त्वाकाशशब्दों ब्रह्मण्यपि मुख्य एव 
नभोवदित्याचक्षते, तेरन्यायश्रानेकाथंस्वभिति चानम्यलभ्यः शब्दाथ इति व सीमांसकानां मुद्रामेदः कृत: । 
लब्पते ह्याकाशशब्दाद्विभुस्वादिगुणयोगेनापि ब्रह्म । न ॒च॒ ब्रह्मण्बेव मुख्यो नभसि तु तेलेब गुणयोगेत 
बह्स्थ॑त्तीति बाच्यम्‌। लोकाधोनावधारणत्वेन शब्दाथंसम्बस्धस्थ वेदिकपवायं प्रत्ययस्थ तत्पर कत्वात्‌ । 


तनु 'य।वास्वा अयमाकाशस्तावानेषो5स्तहूंदय आकागशः” इति व्यतिरेकनिदेशान्न लक्षणा युक्ता। नहि 
59९ (३७४2 २: पका पेड 22म कील "को 


भामती-बव्याख्या 

सिद्ध कर रही है, क्योंकि विश्व की धृति परमेश्वर में ही प्रतिपादित है--'एतस्थय वा प्रशासने 
गारगि सर्याचन्द्रमसौ विधुतों तिश्ठतः” (बृह. उ श८।७) । शेष भाष्य अत्यन्त सुगम हैं ॥१६॥ 

सूत्रकार ने जो 'आकाश' शब्द की प्रसिद्धि ब्रह्म में बताई है, वहाँ 'प्रसिद्धि' शब्द का 
अर्थ लक्षणा है। लक्षणा भी दो प्रकार की होती है-( १) साम्प्रतिकी और (२) निरूढ़ 
लक्षणा । जैसे 'रथाड्रर शब्द की चक्रवाक पक्षी में लक्ष्यमाण “चक्र' शब्द से अविनाभूत 
चक्रवाक शब्द के योग से साम्प्रतिकी ( आधुनिकी ) लक्षणा होती है, वैसे ही 'भाकाश' 
शब्द की स्वाभिधेय आकाशगत विभुत्व गुण के योग से ब्रह्म में आधुनिक लक्षणा नहीं, अपितु 
अनादि तात्पर्यावगाहिनी निरूढ लक्षणा मानी जाती हे । 

जिन आचार्यों का कहना है कि 'आकाश' पद की नभ में जैसे मुख्य (अभिधा) वृत्ति 
होती है, वैसे ही ब्रह्म में भ्षी मानी जाती है।वेआचाय॑ मीमांसकों की इन अनुल्लद्धनीय 
मर्यादाओं का स्पष्ठ उल्लद्भून कर डालते हैं. कि अस्यायश्रानेकाथ्थत्वम” ( अनेक अर्थों में एक 
शब्द की मुख्य वृत्ति मानना अनुचित है ) और “अनन्यलध्यः शब्दार्थ:” [ शाबर भा. प. ५२६ 
पर भाष्यकार ने कहा है कि जो अर्थ लक्षणादि अन्य वृत्तियों से लब्ध हो जाता है, उस अर्थ 
में अभिधा वृत्ति नहीं मानी जाती ] आकाश की लक्षणा वृत्ति से ब्रह्म का बोध हो जाता है, 
क्योंकि लक्षणा का निय्रामक आकाशवृत्तिविभुत्ववत््वहप शक्य-सम्बन्ध त्रह्म में विद्यमान है, 
अत: ब्रह्म में 'आकाश' पद की अभिधा वृत्ति मानने की आवश्यकता नहीं । 'आकाश' पद की 
ब्रह्म में ही मुख्य वृत्ति और नभ में ब्रह्मवुत्ति विभुत्व गुण के योग से लक्षणा वृत्ति क्यों न 
मान छी जाय ? इस प्रश्न का भी मण्डन सिश्र के शब्दों में इस प्रकार है-“'लोकाबगत- 
सामथ्यं: शब्दों वेदेषपि वोधक: (ब्र.सि.पृ. )। लोक-व्यवहार में 'आकाश' शब्द कभी 
क्षी ब्रह्म का अभिधायक नहीं माना जाता, अतः आकाश” शब्द की मुख्य वृत्ति ब्रह्म में 


ब्योंकर बनेगी ? । कर ५ 
शह्ला-गज्भायां घोष:ः-इत्यादि स्थलों पर गज्जा और तट पदाथे का 'गज्ञा इव 


गज्भा/-इस प्रकार साहश्यमूलक भेद निदिष्ट न होने के कारण 'गज्भा” पद की तट में लक्षणा 
हो जाती है, किन्‍्तु दहराकाश में आकाश का भेदमुलक साहश्य दिखाया गया है-- यावान्‌ 


, बाध्यमाकाशस्तावानेषो5स्तहँदय आकाशः” । अतः दहराकाशडूप ब्रह्म में आकाश का व्यतिरेक 





। ब्रह्मत्वम्‌ ] हिन्दीसहितभामतोसंवलितम्‌ झ्द्‌ 


इतरवरामशात्स इति चेन्नासंभवात्‌ ॥ १८ ॥ 

यदि वाक्यशेपबलेन दृहदर इति परमेश्वरः परिणशृह्येतास्तीतरस्यापि जीवस्य 
वाक्यशेषे परामशेः-अथ य एप संप्रसादो5स्माच्छरी रात्समुत्थाय परं ज्योतिरुपसंपद्य 
स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यत एब आत्मेति होबाच! (छा० ८।३।४) इति। अन्न हि संप्रसाद- 
शब्दः भ्र॒त्यन्तरे खुषुप्तावस्थाय़रां दृश्त्वात्तदवस्थावन्तं जीव॑ शक्तोत्युपस्थापयितु नार्थो- 

भामती 

भवति गज्जायाः कूले विवक्षिते गद्भाया गज्जेति प्रयोग: । तत्किमिदानीं पोरणणमास्यां पोणणनास्या यजेता- 
मावास्थायामवास्पयेत्यसाधुवेदिक: प्रयोग: ? न च पोणंमास्यमावास्याद्ब्दावाग्नैयादिषु सुख्यों। यच्चोक्तं 
यत्र शब्दादनधिगताथंप्रतीतिस्तत्र लक्षणा, यत्र पुनरन्यतोः्थें निश्चिते शब्दप्रयोगरतत्र वाचकत्वमेवेति । 
तदयुक्तम्‌ , उभयस्यापि ध्यभिचारातु -- सोमेन यजेतेति शब्दादर्थ: प्रतीयते, न चात्र कस्यचिल्लाकणिक- 
त्वमृते वाक्यार्थात्‌ । न च 'य एवं विद्वान्‌ पौणंमास्तीं यजते य एवं विद्वानमावास्याम्‌! इत्यत्र पौर्णमास्य- 
सावास्याशब्दो न लाक्षणिकों । तस्माद्यत्किचिदेतदिति ॥ १५ ॥। 

सम्यक प्रसीदत्यस्मिन्‌ जीवो विषयेन्द्रियसंयोगजनितं कालुष्यं जहातीति सुषुति।। सम्प्रसादो 
जीवस्थावस्थाभेव: , न ब्रह्मण:। तथा शरोरास्समृस्यानसपि शरीराधयस्यथ जीवस्य, न त्वनाश्रयस्थ 
ब्रह्मण: । तस्माद्यथा पूर्वोक्ति्वाक्यशेषगते लिज़ू ब्रह्मावगम्पते दह्राकाशः, एवं वाक्यशेषगताभ्यामेव सम्प्र- 





भामती-व्याख्या 

( भेद ) प्रदर्शित हो जाने से ब्रह्म में 'आकाश' पद की लक्षणा कैसे हो सकेगी ? 

समाधान-- सवंत्र लक्षणा-स्थल पर लक्ष्याथं का पृथक्‌ निर्देश नहीं होना चाहिए!'-- 
ऐसा कोई नियम नहीं, क्योंकि “दरशंपूर्णम|साभ्यां स्वगंकामो यजेत”--यहाँ पर ऐक “आग्नेय' 
ओर दो “ऐन्द्र!-इन तीन यागों के लिए 'दर्श' पद और आग्तेय, उपाँशु एवं अग्तीषोमीय-- 
इन तीन कर्मों के लिए 'पूर्णमास” शब्द लक्षणा वृत्ति प्ले प्रयुक्त है। “अमावास्थायामावस्थया 
यजेत” (आप. प. २११९) और “पौणंमास्यां पौणंमास्या यजेत''--यहाँ पर “अमावास्था' पद की 
अमावास्या काल-सम्बन्ध और 'पौण्णमास' पद की पौर्णमास काल-सम्बन्ध में जो लक्षणा की 
जाती है, वह उपपन्न न हो सकेगी, क्योंकि अमावास्यथा और पौ्णमासी शब्दों के द्वारा उक्त 
काल-सम्बन्ध पृथक्‌ निर्दिष्ट है। फलतः 'आकाश!' पद की ब्रह्म में लक्षणा वृत्ति का कोई बाधक 
सम्भव नहीं । 

यह जो कहा जाता है कि जहाँ पर शब्द के द्वारा अनधिगत अर्थ की प्रतीति होती है, 
वहाँ लक्षणा और जहाँ अन्य प्रमाण से अवगत अर्थ में शब्द का प्रयोग होता है, वहाँ वाचकता 
( मुख्य वृत्ति ) हौती है । वह कहना भी संगत नहीं, क्योंकि उक्त दोनों नियमों में व्यमिचार 
उपलब्ध होता है--“सोमेन यजेत” (तै. सं. ३२।२ ) इत्यादि स्थलों पर सोमलतारूप 
अनधिगत अं की प्रतीति होने पर भी किसी पद को लाक्षणिक नहीं माना जाता, केवल 
वाक्‍्याथे ही लक्ष्यमाण होता है। “य एवंविद्वान्‌ पौ्ंमासीं यजते, य एवंविद्वानमावास्यां 
यजते” ( ते. सं. १६।६।१ ) इत्यादि स्थलों पर “यदाग्तेयोड्टाकपाल:” ( तै. सं. २।६।३॥३ ) 
इत्यादि वाक्यों के द्वारा अधिगत आगम्नेयादि कर्मों में भी लक्षणा ही मानी जाती है, वाच्यता 
या मुख्य वृत्ति नहीं॥ १७॥ 


'सम्पक्‌ प्रसीदत्यस्मिन्‌ जीव::--ऐसी व्युत्पत्ति के द्वारा 'सम्प्रसाद” शब्द जीव की ही 
सुषुप्ति अवस्था का वाचक है, ब्रह्म की नहीं । शरीर से समुत्यान ( विवेकशान ) भी जीव को 
ही होता है, भनाश्रयभूत ब्रह्म का नहीं। अतः जैसे पूर्वोक्त वाक्यशेषों के द्वारा दहराकाश की 
ब्रह्मह॒पता अवगत होती है, वैसे ही वाक्यशेबावगत सम्प्रसाद और समुत्यान के द्वारा 

४दे 











३६२ ब्रह्मसूत्रशाइरभाष्यम्‌ [ भ. १ पा. ३ स्‌. १९ 


न्तरम्‌। तथा शरीरव्यपाभ्रयस्येव जीवस्य शरीरात्समुत्थानं संभवति | यथाकाशब्यपा- 
अ्याणां वःय्व्रादीनामाकाशात्समुत्थानं, तद्धत्‌ । यथा चादष्टोउपि लोके परमेश्वरविषय 
आकाशशब्दः परमेश्वरधर्मंसमभिव्याहारात्‌ “आकाशो वे नाम नामरूपयोनि्वेद्धिता! 
इत्येबमादो परमेश्वरविषयो<स्युपगतः, एवं जोवविषयो<पि भविष्यति | तस्मावितर- 
परामर्शांत्‌ 'दहरो<स्मिन्नन्तराकाश? इत्यत्न स एच जीव उच्यत इति चेत्‌ , नेतदेवं 
स्थात्‌ ; कस्मात्‌ ? असंभवात्‌ | नहि जीवो बुद्धबाद्यपाधिपरिच्छेदाभिमानी सन्नाका- 
शेनोपप्रीयेत । नचोपाधिधर्मानभिमन्यमानस्यथापहतपाप्मत्वाद्यों धर्माः संभवन्ति। 
प्रपश्चितं चतत्प्रथमसत्रे । अतिरेकाशझ्ला परिहारायात्र तु पुनरुपन्यस्तम्‌। पटठिष्यति 
चोपरिष्टात्‌ 'अन्याथेश्व परामशेः ( ब्र० १३२० ) इति ॥ १८॥ 
उत्तराच्चेदाविभूतस्वरूपस्तु ॥ १९ ॥ 
इतरपरामर्शाद्या जीवाशह्ला जाता साउसंभवाकन्षिरकृता । अथेदानों 
खतस्येवास्ततसेकात्पुनः समुत्थानं जोवाशझ्लायाः क्रियते- उत्तरस्मास्पाजापत्यादा- 
कयात्‌ | तत्र हि .य आत्माउपहतपाप्मा! इत्यपहतपाप्मत्वादिगुणकमात्मानमन्धेष्टव्यं 


विजिज्ञासितव्यं च प्रतिज्ञाय 'य एषो5क्षिणि पुरुषो दृश्यत एब आत्मा” (छा० ८७७) 
का सतव्य च भातज्ञाय य एपो पुरुष 


भामती 
सादसमुत्यानाभ्यां दहराकाझों जोबः कस्मास्नावगम्यते ? तस्मास्तास्ति विनिगमनेनि शद्घुयं: । ७नासम्भ- 


बात्‌& । सम्प्रसादसमुत्यानाभ्यां हि जीवपरामज्ञों न जीवपरः, किन्तु तदोयतात्विकखूपत्रह्मभावपरः । 
तथा चेष परामन्ञों श्रह्मण एबेति न सम्प्रसादसमुत्याने जीवलिज़्म्‌ , अपि तु ब्रह्मण एवं तादर्थ्यादित्यप्रे 
बक्ष्यते । आकाशोपसानावयस्तु ब्रह्माव्यभिचारिणश्र ब्रह्मपराश्वेत्यस्ति विनिगमनेत्य्थ: ॥ १८ ॥ 

बहराकाशमेव प्रकृत्योपास्यायते - यमात्मानसल्विष्यसर्वाश्व लोकानाप्नोति सर्वाश्व कामान्‌ 
तमात्मानं विविविषन्तों सुरासुरराजाबिन्द्रविरोचनी समित्पाणी प्रजापति वरिवसितुमाजग्मतुः। आगत्य 
थ द्वाश्रिशतं वर्षाणि तत्परिचरणपरो ब्रह्मचय्य॑मूषतु: । अथेतो प्रजापतिर्वाच--कि कामाविहस्थों युवा- 
म्रिति । ताबूचतु:--य आत्मा5पहतपाप्मा तमावां विविदिषाव इति। ततः भ्रजापतिरुवाच--य एषोएक्षणि 
भामती-व्याख्या 
दहराकाश की जीवरूपता ज्ञात होती है। किसी एक पक्ष को सिद्ध करनेवाली विनिगमक 
युक्ति उपलब्ध नहीं--यह सूत्र में प्रदशित शड्भू। का अथ॑ है । 

उक्त शद्भूय का निरास करते हुए सूत्रकार ने कहा है--“न, असम्भवात्‌”। इसका 
आशय यह है कि सम्भ्रसाद और समुत्यान के द्वारा जो जीव का परामर्श किया जाता है, वह 
उसके सोपाधिक स्वरूप का बोध कराने के लिए नहीं, अपितु उसकी तात्त्विक ब्रह्महूपता का 
ज्ञान कराने के लिए ही है। फलत: सम्प्रसाद और समुत्यान का निर्देश ब्रह्मपरक ही है, 
क्योंकि ब्रह्म की अवगति में ही उसका पर्यवसान है--यह आगे कहा जायगा । आकाशोपमादि 
का निर्देश दहराकाश की ब्रह्महूपता में विनिगमक है .८॥ 

दहराकाश के :्रकरण में ही कहा गया है -“यमात्मानमन्विष्य सर्वाध्न लोकानाप्नोति 
सर्वाश्न कामान्‌_तमात्मानं विविदिषन्तौ सुरासुरराजौ इन्द्रविरोचनौ समित्पाणी प्रजापति 
वरिवसितुमाजग्मतुः” ( छां. 5७३२ ) भर्थात्‌ जिस आत्मा के ज्ञान से सभी छोकों और सभी 
कामों ( फलों ) की प्राप्ति होती है, उस आत्मा की विविदिषा से सुरराज इन्द्र और असुरराज 
विरोचन दोनों अपने हाथों में समधादि उपहार लेकर प्रजापति की सेवा में पहुँचे । प्रजापति 
के चरणों में बत्तीस वर्ष तक ब्रह्मचये व्रत का पालन करते रहे । एक दिन प्रजापति ने पूछ 
छिया कि आपलोग किस कामना से यहाँ हमारी सेदा कर रहे हैं? तब वे दोनों बोले कि जो 
धात्मा समस्त पापों से विनिर्मुक्त है, उसको हम जानना चाहते हैं। प्रजापति ने उत्तर में 
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भामती 
पुरुषों दृष्यते एब आत्माइपहतपाप्सस्वादिगुणः, यह्विज्ञानात्सवंलोककामावाध्तिः। एतदसृतमभयम्‌ । 
अथेतच्छत्वेतावप्रक्षीणकल्मघावरणतया छायापुरुष॑ जगृहतुः । प्रजापतिश्न पत्रचछतुः --अथ योध्यं भग- 
बो5प्सु दृषयते यथादर्शे यश्न खज़ादों कतम एतेष्वसावथ बेक एवं सर्वेष्विति ? तमेतयोः श्रुस्वा प्रइन 
प्रजापतिवंताहो सुदृरमुदृश्नान्ताबेतो, अस्माभिरक्षिस्थान आत्मोपदिष्ट,, एतो च॑ छायापुरुष प्रतिपन्नो, 
तथ्वि बयं भ्रान्तों स्थ इति ब्रूमस्ततः स्वात्मनि सप्तारोपितपाण्डित्यबहुमानो विमानितों सन्‍्तो दौसंनस्पेन 
यथावदुपदेश्ञ न गृह्लीयाताम्‌ , इत्यनयोराशयमनुरुष्य यथाय॑ ग्राहयिष्याम इत्यभिसन्धिसान्‌ प्रत्युवाच । 
उदशराब आत्मानमवेक्षेयामस्मिन्यत्पश्यथस्ततुब्रतमिति | तो व॒ दुष्टूवा सन्तुश्हृदयों नाबतामू। अथ 
प्रजापतिरेतो बिपरीतग्राहिणों मा भूताभित्याशयवान्पप्रच्छ --किम्त्रापश्यतमिति | तो होचतुः । यथेवा- 
बामतिचिरब्रह्मचय्यंचरणसमुपजातायतनखलोमा दिमन्‍्तावेवमावयो: प्रतिरूपक॑ नखलोमाविमदुददराबे५प- 
इयाबेति । पुनरेतयोइछायात्मविश्नससपतिनीषुयंयेव हि. छायापुदष उपजनापायधर्मा भेदेनावगम्यमान 
आत्मलक्षणबिरहास्नात्सेवेबमेवेदं शरीरं नात्मा, किन्तु ततो भिन्‍्नमित्यस्वयव्यतिरेकाभ्यामेतो जानीयाता- 
मित्याशयवान्‌ प्रजापतिर्वाच । साध्वलडकुतो सुबसनों परिष्कृतो भुश्वा पुनरदद्धरावे पश्यतमात्मानम्‌, 
यच्चात्र पश्यथस्तद्‌ ब्रूलमिति | तो च साध्वलडकृतों सुबसनो छिम्तनश्वलोसानों भूस्वा तथेव चक्रतुः । 





भामती-ब्याख्या 
कहा --“य एषोउक्षिणि पुरुषों दृश्यते'” अर्थात्‌ यह जो आँख में प्रतिबिम्ब पुरुष दिखाई देता 
है, यह वह निष्पाप आत्मा है, जिसके ज्ञान से सभी लोकों की प्राप्ति होती है, यह अमृत और 
अभय पद है। प्रजापति के उस उपदेश के अनुसार इन्द्र और विरोचन दोनों ने उस छायापुरुष 
को आत्मा मान लिया और प्रजापति से फिर पूछा कि 'भगवनु यह जो जल में, आदर्श (दपण) 
में और जो खज्जादि स्वच्छ पदार्थों में छायापुरुष दिखाई देता है, इन सबमें कोई एक ही 


वह आत्मा दै? अथवा सभी में एक ही है ”” उन दोनों हि इस प्रश्न को सुनकर प्रजापति ने 
अपने मन में कहा कि बड़े खेंद की वात है कि ये दोनों भ्रम में पड़ कर लक्ष्य से दूर चले 


गये । हमने अक्षिरूप उपाधि के माध्यम से आत्मा का उपदेश किया था, किन्तु ये लोग तो 
छाया पुरुष को ही आत्मा मान बैठे । अब है इनको हम यदि यह कहते हैं कि आपलोग 
श्रान्त हो गए। तब इन छोगों ने जो अपने में पाण्डित्य और बहुमान का आरोप ( अभिमान ) 
पर रखा है, उसको ठेस पहुँचती है और हममें दोमंनस्थ ( हीन भावना या अश्वद्धा ) उत्पन्न 
हो जाने के कारण ये हमारा कोई भी उपदेश न सुनेंगे । अत: इनके आशय के अनुरूप ही यथार्थ 
लक्ष्य का ग्रहण कराएँगे। ऐशा गुप्त भाव मन में रख कर प्रजापति ने उनको सुनाकर कहा-- 
आप लोग जल से भरे प्याले में आत्मा को देखें, वहाँ क्या दिखाई देता है ? कहिए। उन दोनों 
ने जल में जो देखा, उसमें ही सन्तुष्ट थे, अतः वे कुछ नहीं बोले । प्रजापति ने सोचा कि कहीं 
ये कुछ विपरीत ही ब समझ बैठें, अत: पूछा--जल में क्या देखा? उत्तर में वे दोनों बोले- 
जैसे हम छोग बहुत समय तक ब्रह्मचय॑ ब्रत पालन करते-करते बड़े-बड़े नल और बालों वाले 
हो गए हैं, ब॑ंसा ही जल में प्रतिबिम्ब देख रहे हैं ' प्रजापति ने पुनः छाया में आत्मत्व-अ्रम 
को दूर करने की इच्छा से मन में सोचा कि जैसे छायापुरुष उत्पत्ति-विनाशशाली घर्मों के 
भेद से भिन्न प्रतीयमान होने के कारण आत्मा नहीं, वेसे ही यह शरीर भी आत्मा नहीं, अपितु 
उससे भिन्न है-इस प्रकार अन्वय-व्यतिरेक के द्वारा ये (इन्द्र गौर विरोचन) दोनों वास्तविक 
आत्मा को जान लें--ऐसी शुभाशंसा मन में रख कर प्रजापति ने कहा--यदि कोई दो यता 
पुरुष बढ़े नल और लोमादि कटा कर अपने को बहुमूल्य अलद्भारों से अलंकृत एवं सज-ध 

दर्पण के सामने खड़े होकर अपना प्रतिबिम्ब देखें, तो वे क्या देखेंगे ? इसका उत्तर उन दो. 
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इति ब्ुवन्नक्षिस्थं द्रश्टारं जीवमात्मानं निर्दिशति । 'एतं त्वेच ते भूयोउसुव्याख्यास्यामि' 
( छा० ८।९३ ) इति च तमेव पुनः पुनः पराम्वृश्य 'य एप स्वप्ने महोीयमानश्चरत्येष 
आत्मा? ( छा० ८११०१ ) इति 'तचचत्रेतत्सुप्तः समस्तः संप्रसन्नः स्वप्न न विजानात्येष 
आत्मा! ( छा० ५६३ ) इति च जीवमेवावस्थान्तरगतं व्याचश्ट । तस्यैव चापद्दतपा- 
/. +॥>भाषती 

पुनक्च प्रजापतिना पृष्ठो तामेब छायामात्मम ऊचतुः। तदुपशुत्य प्रजापतिरहो बताश्यापि न प्रशाम्त 
एनयोविश्वमः, तद्यथाभिमतमेबात्मतत्व॑ कथयामि ताबतू । कालेत फल्मषे क्षोणे्पद्नचनसन्दर्भंपोर्वा- 
पर्य्यालोचनया$5स्मतत्त्वं प्रतिपत्स्येते स्वथमेवेति मत्वोबाच --एष आत्मेतवमृतमभयमेत्तद्‌ ब्रह्मेति । तयो- 
बिरोचनो देहानुपातित्वाच्छायाया देह एवास्मतत्व्मोति मत्वा निजसदनमागत्य तथेबासुरानुपदिदेश्व । 
वेवेन्द्रस्वप्राप्तनिजसदनो5ध्वन्पेव किब्चिद्विरलकल्मषतया छायात्मन शरीरगुणदोषानुविधायिनि तंत॑ 
दोष परिभावयन्‌ नाहमत्र छारात्मदर्शने भोग्य पद्यामीति प्रजापतिससीप॑ समित्पाणि) पुनरेबेयाय । 
आगतश् प्रजापतिना$शमनकारणं प्रृष्टः पथि परिभावित॑ जगाव । प्रजापतिस्तु सुत्याख्यातम्रप्यात्मतत्व- 
मक्षीणकल्मघावरणतया नाग्रहीस्‍्ततू पुनरपि तह्लक्षपाय चरापराणि द्वात्रिशत॑ वर्षाणि ब्रह्मचय॑मथ 
प्रक्षोणकः्म्षाय ते अहमेतमेवात्मानं भूयोध्नुव्यास्यास्यामीत्यवोचत्‌ । स च तथा चरितब्रह्मचयंः सुरेख्दरः 
प्रजापतिमुपससाव । उपसन्‍्नाय चास्में प्रजापतिव्याचिष्टे, य आत्मा5पहुतपाप्मादिलक्षणो$क्षिण व्शित) 
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भामती-ब्याहछ्था 
ने दिया कि भली-भाँति परिष्कृत और अलंकृत व्यक्ति अपना प्रतिबिम्ब भी बेसा ही देखेंगे। 
उस उत्तर को सुन कर प्रजापति ने अपने मन में कहा कि बड़े खेद का विषय दै कि अभी भी 
इन दोनों का भ्रम दूर नहीं हुआ, अत: फिर प्रयत्न करना चाहिए कि अभिमत आत्मतत्त्व को 
जान लें। इनका कल्मष ( ज्ञान-प्रतिबन्धक पाप ) निवृत्त होने पर स्वयं ही हमारे उपदेश के 
पूर्वापर सन्दर्भ की आलोचना कर आतलज्ञान प्राप्त कर लेगे--ऐसा सोच कर प्रजापति ने 
कहा--/एष आत्मा, एतदमृतमभयमेतद्‌ ब्रह्मेति” | इस उपदेश को दोनों ने सुना । उनमें 
से विरोचन ने छाया में देह का अनुवर्तत देख कर देह को ही आत्मतत्त्व मान लिया और 
अपने घर लोट कर अपनी असुर प्रजा को दैश्ना हो उपदेश दिया किस्तु देबराज इन्द्र का अपने 
घर पहुँचने से पहले मार्ग में ही प्रजापति के उपदेश की अनुचिन्तना करते-करते कुछ 
अन्त:कालुष्य क्षीण हो गया, उसने छायात्मा में शरीर के गुण-दोषों का अनुविधान देखा और 
उस पक्ष में दोषों की उद्भावना प्रबल हो गई और अन्‍्त:प्रेरणा हुई कि छायापुरुष का पक्ष 
कल्याणप्रद नहीं, अत: पुनः प्रजापति की सेवा में समित्वाणि होकर इन्द्र उपस्थित हो गया। 
प्रजापति के द्वारा पुनः आगमन का कारण पूछे जाने पर इन्द्र ने मागे में अपनी समरत उधेड़- 
बुन की पूरी गाथा कह सुनाई । प्रजापति ने कहा कि आपका ज्ञान-प्रतिबन्धकी भूत अन्तः 
कालुष्य निवृत्त न होने के कारण आत्मतत्त्व का ज्ञान प्राप्त नहीं कर सक्रे, अतः उस पाप का 
क्षय करने के लिए फिर और वत्तीस व तक ब्रह्मचय॑-ब्रत पालन करें। प्रतिबन्धकीभूत पाप 
की निवृत्ति हो जाने पर पुनः आत्मतत्त्व का उपदेश करेंगे । इन्द्र ते वैसा ही किया। प्रजापति 
ने अपनी शरण में आए हुए इन्द्र को उपदेश दिया कि 'जो निष्पापादिरूप परमात्मा नेत्र 
में दिखाया था, वही स्वप्न में अपने विस्तृत पुत्र, पौत्र और स्त्री के साथ स्वष्नोचित भोग 
भोगता हुआ विहरण करता है | प्रजापति के द्वारा निर्िष्ट स्वप्त-पुरुष को भी आत्मा समझने 
में इन्द्र को भय बना रहा। यद्यपि यह ( स्वप्नपुरुष ) छायापुषष के समान शरीश के धर्मो 
का अनुवर्तन नहीं करता, तथापि शोक-भयादि विविध बाधाओं से वह भी उस्मुक्त नहीं-- 
ऐसा इन्द्र के कहने पर प्रजापति ने कहा--यदि अब भी आप को ज्ञान नहीं हुभा, तब और 
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भामती 
सो$्यं य एव स्वप्ने सहीयमानों चतितादिभिरनेकधा स्वष्नोपभोगान्‌ भुझजानो विहरतोति । अस्मिस्तपि 
देवेग्द्रों भयं दवर्श । यद्यप्ययं छायापुरुषवस्न शरीरधर्माननुपतति, तथापि शोकभथादिविविधवाधानुभवात्न 
तत्राप्यस्ति स्वस्तिप्राप्तिरित्युक्ततति मघवति पुनरपराणि चर द्वात्रिशतं वर्षाणि स्वच्छ अह्मचर्यमिदानी- 
मध्यक्षोणकल्सषो$सीत्यूचे प्रजापति: । अथास्मि्नेबद्धारमुपसन्ने सघवति प्रजापतिर्वाच--य एप आत्मा$- 
पहतपाप्माविगुणो दक्षितो$क्षिणि च स्वप्ने च स एप यो विषयेन्द्रियसंयोगविरहात्प्रसन्‍तः सुषुप्तावस्थाया- 
समिति । अत्रापि तेन्द्रो निवंबार | यधा हि जाग्रद्वा स्वप्नगतो वाइयमहमस्मीति इसानि भूतानि चेति 
विजानाति नेवं सुषुप्तः किल्लिदपि वेदयते तदा खल्वयमचेतयमानो$भावं प्राप्त इब भवति । तबिह का 
निवृत्तिरिति । एवमुक्ततति मघवति वताद्याषि न ते कल्मषक्षयोःभूत्‌ | तत्‌ पुनरपराणि चर पच्च 
पर्षाणि ब्रह्मचयंमित्यवोचस्प्रजापति: । तदेवमस्य मधघोनस्त्रिभिः पर्यायेव्यंतीप: षणवतिवंर्षाणि। चतुर्थे 
न पर्याये पन्च दर्षाणीत्येकोत्तरं श्ञतं वर्षाणि ब्रह्मचय॑ चरतः सहस्राक्षस्य सम्पेबिरे । अथास्मे ब्रह्मचयं- 


संपदुन्मुदितकल्मषघाय मघवते य एपोउक्षणि यश्व स्वप्ने यश्र सुपृप्तावनुस्यूत एब आत्मा$पहतपाप्मादिगुणो 
वक्षितः तमेव मधवन्‌ सत्य वे द्रीरमित्यादिता विस्पष्टं व्याचष्ट प्रजापति: । 


अयमस्थाभिसन्धि:-यावत्‌ किश्चित्‌ सुखं दुःखमागमापाथि ततू सबब शारीरेन्द्रियान्त:करण- 
सम्बन्धि, न स्वात्मतः । स पुनरेतानेव शरीरादोन्‌ अनाद्यविद्यावासनावशादात्सत्वेनाभिप्रतीतस्तवृगतेन 
सुखदुःखेन तद्वन्तमात्मानमनुमस्यमानो$नुतप्यते । तदा स्ववमपहतपाप्मादिलक्षणमुदासोनसात्मानं देहादिभ्यो 
विविक्तमनुभवति, अथास्थ शरीरबतोध्प्यशरीरस्थ न देहादिधर्मसुल्नदुःखप्रसज्भोइस्तीति नानृतप्यते, 

भामती-ब्याब्या 

बत्तीस वषे का ब्रह्मचये-वास धारण करें, क्योंकि आपके अन्तस्तलू का मल और विक्षेप अभी 
तक निवृत्त नहीं हुआ है । इन्द्र ने बेसा ही किया। विधिवत्‌ उपसन्न ( शरणागत ) इन्द्र को 
प्रजापति ने उपदेश दिया कि जो अपहतपाप्मत्वादि गुणों से युक्त भात्मा आँख (जाग्रत्‌ 
भ्वस्था ) में और स्वप्न अवस्था में प्रदर्शित किया गया, वही यह आत्मा सुषुप्ति अवस्था में 
विषय और इन्द्रियों के सम्बन्ध से रहित हो जाने के कारण सुप्रसन्न हो जाता है। सुषुप्ति 
अवस्था की इस साधारण जन-सुलभ अनुभूति से भी इन्द्र को निवृत्ति ( सुख-शान्ति ) नहीं 
हुई। उसने कहा -जैसे जाग्रतू और स्वप्न अवस्था में 'अहमस्मि! एवं 'इमानि भृतानि!-- 
ऐसी अनुभूति होती है, सुषुप्ति अवस्था में तो वह भी अनुभूति नहीं होतो, क्योंकि इस अवस्था 
में पुरुष खो जाता विलुप्त-सा हो जाता है, तब यहाँ क्‍या सुख-शान्ति है?” ऐसा सुनकर 
प्रजापति ने कहा कि 'महात्‌ खेद है कि अभी भी आपका कल्मष (पाप ) समाप्त नहीं हुआ, 
अतः और पाँच वर्ष का ब्रह्मचय॑ ब्रत धारण करें । इंस प्रकार पहले तीन पर्यायों में इन्द्र के 
३२१८३ ०६६ छाज्नवे वर्ष बीत चुके थे, चौथे ,पर्याय में पाँच व, सब मिला कर एक सौ एक 
वर्ष हो गए । तब जाकर उसके सकल कल्मष ( प्रतिबन्धक पाप ) प्रक्षीण हुए, प्रजापति का 
उपदेशामृत पान किया--'जो आत्मा जाग्रतू, स्वप्त और सुपुप्ति में अपहतपाप्मत्वादि गुणों 
से युक्त सवंत्र अनुस्यूत प्रतीत होता है, हे इन्द्र ! “'मरत्य॑ वा इदं शरारमात्त॑ मृत्युना तदस्था- 
मृतस्याशरीरस्यात्मनो5घिष्ठानमात्तो वे सशरीरः भ्रियाश्रियाभ्यां न वै सशरीरस्थ सतः प्रिया- 
प्रिययोरपहतिरस्ति, अशरीरं वाव सन्त न प्रियाप्रियें स्‍्पृशत।” (छां. ६१२॥१ )। तात्पर्य 
यह है कि जो कुछ भी सुख और दु:ख आगमपायी ( आने-जानेवाला विनश्वर ) है, वह सब 
शरीर, इन्द्रिय और अन्तःकरण से ही सम्बन्धित है, आत्मा से नहीं। वह आत्मा अनादि 
अविद्या-वासनाओं के आधार पर शरीरादि अनात्म पदार्थों को अपना ही स्वरूप मान कर 
शरीरादि के सुख-दुःखों को अपना ही सुख-दुःख मान कर सन्दप्त होता रहता है। वही आत्मा 
जब अपने को अपहतपाप्मत्वादि-स्वरूप उदासीन (तटस्थ ) और देहादि से असज्भ अनुभव 
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| | प्मत्वादि दशेयति--'एतद्सृतमभयमेतद्‌ ब्रह्म! इति । नाह खल्वयमेचं संप्रत्यात्मानं 
॥॥॥ जानात्ययमहमस्मीति नो एवेमानि भूतानि! | छा० ८११।१,२ ) इति च सुषुप्तावस्थांयां 
| दोषमुपलभ्य पं त्वेंच ते भूयोउजुव्याख्यास्थामि नो एवान्यत्रैतस्मात” इति चोपक्रम्य, 
। शरीरसंबन्चनिन्‍्दापूर्वक 'एप संप्रसादो<स्माच्छरीरात्समुत्थाय परं ज्योतिरुपसंपद्य 
॥॥ | स्वेन रुपेणाभिनिष्पद्यते स उत्तमः' इति जीबमेब शरीरात्समुस्थितमुत्तमपुरुष दर्शयति। 
| | तस्मादस्ति संभवों जीबे पारमेश्वराणां धर्माणाम्‌। अतः 'दहरो<5स्मिन्नन्तराकाश” इति 
। ॥ जीव एबोक्त इति चेत्कश्विद्‌ ब्रयात्‌। त॑ प्रति ब्रूयात्‌ 'आविर्भूतस्वरूपस्तु' इति। 
।॥ भामती 
| | | केवलमयं निजे चेतन्यानन्दघने रूषे व्यवस्थितः समस्तलोककासान्‌ प्राप्तो भवति। एतस्येब हि परमसा- ह 
। तम्दस्य मात्रा: सर्वे कामाः, दुःखं त्वविद्यानिर्माणमिनि ग॒ विद्वानाप्तोति । अशीलितोपनिषदां ब्यामोह्‌ । 
क्‍ ॥॥ इब जायते, तेषामनुप्रहायेदमुपार्यानसवर्तयम्‌ ॥ एवं व्यवस्थित उत्तराद्मकयसन्दर्भात्‌ प्राजापत्यावक्षिणि व 
| स्वप्ने च सुषुप्ते च चतुर्थ च पंयाँये एब सम्प्रसादो5ध्माच्छरी रादुत्थायेति जीवास्मेबापहतपाप्मादिगुण: 
| थुत्योच्यते । नो खलु परस्पाक्षिस्थानं सम्भवति, नापि स्वप्नाद्वस्थायोगः, नापि शरीरात्‌ समुत्यानम्‌ । 
॥ तस्माच्स्थेतत्‌ सब॑ सो5पहतपाप्मादिगुण: श्रुश्पोक्त: । जोवस्य चेतत्‌ सर्वरिति स एवापहतपाप्मादिगुण 
। श्रुत्योक्त इृति नापहुपाप्माविभिः पर ब्रह्म गस्यते । ननु जीवस्थापहुतपाप्मस्वादयों ले सम्भवन्तीत्युक्तम्‌ । 
बचनाऊूविष्यन्ति । किसिव वचन न कुर्यात्‌ ? नास्ति बचनस्पातिभार:। न थ सानाम्तरविरोध:। नहि 
जीवः पाप्मादिस्वभाव:, किन्तु वाग्बुद्धिशरीरास्म्भसस्भवोपस्प पाप्मादि: शरीर/छभावे न भवति धुम 
इव धुमण्चजाभाव इति शद्भूर्थ: । 


| भाभती-व्याख्या 

|॥॥ करता है, वह शरीर रहते हुए भी अशरीर होकर देहादि के सुख-दुःखों से रहित और विविक्त 
| मानता ओर सन्ताप से.उन्त्रुक्त हो जाता है। वह अपने विशुद्ध चैतस्यानन्द स्वरूप में 
| व्यवस्थित होकर समस्त लोकों और फलों को पा लेता है।इस परमानन्दघन की ही सुख- 
कणिकाएँ निखिल कर्मों और उपासनाओं से जनित फलों में उपलब्ध होती है । दुःख अविद्या 
का काये होने के कारण विद्वान पुरुष का स्पशं नहीं कर सकता । 

। अशीलितोपनिषदां व्यामोह इह जायते । 

॥ तेषामनुग्रहायैदमुपास्यानमवतंयम्‌ ॥ 

| 





“श्रुट्युक्त इन्द्र, विरोचनादि का उपाख्यान सरल शब्दों में इस लिए हम ( वाचस्पति मिश्र ) 
ने कह दिया है कि जो लोग उपनिषत्‌ ग्रत्थों का समुचित अनुशीलन नहीं कर पाते, उन्हें 
॥ कई स्थलों पर व्यामोह (भ्रम) हो जाता है, जिससे वे वास्तविक रहस्य तक नहीं पहुँच पाते ।' 

पूबंपक्षी का आशय यह है कि अक्षि, स्वप्न और सुषुप्ति में जिस आत्मतत्त्व का वर्णन 
। कर “एप सम्प्रसादो शरीरातू समुत्याय”--इत्यादि वाक्‍्यों से जिसकी विशेयताएँ वर्णित की 
| हैं, वह जीवात्मा ही भ्पहतपाप्मादि गुणोंवाला श्रुति-प्रतिपादित है, परमात्मा नहीं, क्योंकि 
| परमात्मा का न तो अक्षिस्थान हो सकता है, न स्वप्नादि अवस्था से सम्बन्ध और न शरीर 
| से समुत्यान । फलतः अपहतपाप्मत्वादि गुणों के द्वारा परब्रह्म की अवगति नहीं हो सकती । 
जीव में अपहतपाप्मत्वादि गुण समझस कक्‍्योंकर होंगे?” ऐसी शद्भूत नहीं कर सकते, क्‍योंकि 
। श्रुति वचन के द्वारा उसका जीव में सामञ्जस्य हो जायगा। प्रमाण वचन क्या नहीं कर 
सकता 'नास्ति वचनस्यातिभार” शब्द की प्रतिपादन और उपपादन की शक्ति असीम है, 
उसके लिए कुछ असम्भव नहीं । जीव में अपहतपाप्मत्वादि गुणों के प्रतिपादन का कोई 
प्रमाणान्तर विरोधी भी नहीं, क्योंकि किसी प्रमाण के द्वारा जीव में पाप्मादिस्वभावता सिद्ध 
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तुशब्दः पूवपक्षव्यादत्त्यथः। नोत्तरस्मारदपि वाक्यादिह जीवस्याशडःका संभवतीत्यर्थः । 
कस्मात्‌? यतस्तत्राप्याविभूतस्वरूपो जीयो विवक्ष्यते। आविभूतं स्वरूपमस्येत्याविभूत- 
स्वरूपः । भूतपूर्वंगत्या जीववचनम्‌ । पएतदुक्त भवति -'य एषोउक्षिणि! इत्यक्षिलक्षितं 
द्रष्टारं निर्विश्योदशरावन्राह्मणेनेनं शरीरात्मताया व्युत्थाप्य 'प॒तं व्वेब ते! इति पुनःपुनः 
तमेव॒व्याख्येयस्वेनाकृष्ष स्वप्नसुषुप्तोपन्यासक्रमेण 'परं ज्योतिरुपसंषय स्वेन 
रूपेणाभिनिष्पद्यते! इति यदस्य पारमार्थिक स्वरूप पर ब्रह्म तद्र॒पतयेनं जीव॑ व्याचष्टे, 
न जैवेन रूपेण । यत्तत्परं ज्योतिरुपसंपत्तव्यं भ्रुतं तत्पर ब्रह्म । तच्चापहतपाप्मत्वादि- 
चर्मकं, तदेव च जीवस्य पारमार्थिक स्वरूपं 'तत्त्त्मसि' इत्याविशास्त्रेभ्यः, नेतरदुपा- 
घिकल्पितम्‌ । यावदेव हि स्थाणाविव पुरुषबुद्धि द्वेतलक्षणामविद्यां निवर्तयन्कूटस्थ- 
नित्यडकत्वरूपभात्मानमहं ब्रह्मास्मीति न प्रतिपयते, तावज्जीवस्य जोवत्वम्‌। यदा 
तु देहेन्द्रियमनोबुद्धिसंघाताद्‌ व्युस्थाप्य श्रुत्या प्रतिबोध्यते, नासि त्वं देहेन्द्रिय- 
मनोबुड्धिसंघातः, नासि संसारी, कि तर्हि? तद्चत्सत्यं स आत्मा चेतन्यमात्र- 
स्वरूपस्तत्तमसीति, तदा क़ूटस्थनित्यटक्स्वरूपमात्मानं प्रतिबुध्यास्माच्छरीराद्रभि- 


भामती 
निराकरोति % त॑ प्रतिब्रयात्‌ , आबिश् तस्वरूपस्तु &। अपमभिसन्धि: -पोर्वापयंपर्यालोच- 


नया तावदुपनिषदां शुद्धबुद्धमुक्तमेकमप्रप्न ब्रह्म तदतिरिक्तं च स्व” तह्विवर्तों रज्जोरिव भुजज्ु इत्यन्न 
तात्पयंमवगम्पते । तथा च जीवोष्प्यविद्याकल्बितवेहेन्द्रियाद्यपहितं रूप॑ ब्रह्मणो न तु स्वाभाविकः । एवं 
च नापहतपाप्मत्वादयस्तस्मिस्तविद्योपाधों सम्भवित:। आविभूतब्नह्मरूपे तु निरुषाधों सम्भवन्तों ब्रह्मण 
एवं न जोवर्य । एबड्च ब्रह्मवापहतपाप्मादिगुणं श्रुत्युक्तम्ति तदेव बहराकाशों न जीव इति। स्यादे- 
ततु- स्वरूपाविर्भावः चेत्‌ ब्रह्मव न जीबः, तहि विप्रतिषिहमिदममिधीयते, जीब आविभू तस्वरूप इत्यत 
आह & भूतपुवंगत्या इति ७ । & उदशरावत्राह्॒णेन इति ७। यथेव हि मघोनः प्रतिबिस्वान्युदशराब 
उपजनापायधरमंकाण्पात्मलक्षणविरहान्नात्मा, एवं वेहेच्द्रिगाह्वप्युपजनापायधर्मक॑ नात्मेत्युदशराबवृष्टान्तेन 


भामती-व्याख्या 

नहीं की गई, पाप्मादि तो जीव के वाक्‌, बुद्धि ओर शरीर की क्रियाओं से उतन्न होते हैं, 
शरीरादि का अभाव हो जाने पर पाप्मादि का भी अभाव हो जाता है । 

पृव॒ंपक्ष का निराकरण किया जाता है--“तं प्रति ब्रूयात्‌, आविभूंतस्वरूपस्तु” । आशय 
यह है कि पूर्वापरवाक्यों की आलोचना से उपनिषत्‌ ग्रन्थों का तात्पयं यही निश्चित ह्वोता है 
कि एकमात्र ब्रह्म शुद्ध, बुद्ध, मुक्त और निष्प्रप"्चेकस्वभाव €त्य है। उससे भिन्न समस्त प्रपच्च 
ब्रह्म का वैसे ही विवरतं है. जैसे रज्जु का सप॑ । जीव भी अविद्या-कल्पित देह, इन्द्रियादि 
उपाधियों से संवलत ब्रह्म का रूप है, स्वाभाविक नहीं, अतः उस अविद्योपाधिक जीव में 
अवहतपाप्मत्वादि गुण सम्भव नहीं । जब जीव अविद्या-रहित होकर ब्रह्म के रूप में अविभूत 
हो जाता है, तब वे गुण सम्भातित होकर ब्रह्म के ही कहे जाते हैं, जीव .के नहीं । श्रुति ने 
अपहतपाप्मत्वादि गुण ब्रह्म के ही बताए हैं, अतः ब्रह्म ही दहराकाश है, जीव नहीं । 

'आविभूतस्वरूपः' का अथ्थ है-आविशूतं स्वरूपं यस्य,स आविर्भतस्वरूप:--इस 
प्रकार अन्य पदार्थ ब्रह्म या परमेश्वर सिद्ध होता है, अतः 'आविभूतस्वरूपः परमेश्वर:-- 
ऐसा कहना था, किस्तु 'आविर्भतस्वरूपो जीव:--ऐसा क्‍यों कहा ? इस प्रश्त का उत्तर है-- 
“भूतपुवंगत्या जीववचनम्‌”। ब्रह्म ही अपनी पूर्व॑ ( अविद्यावत्ता की ) अवस्था में 
जीव कहलाता है, अतः ब्रह्म को ही पूर्वावस्थापत्ति के दृष्टिकोण से जीव कह दिया गया है। 
भाष्यक्ार ने जो कहा है कि “उदशरावन्राह्मनेनैनं शरीरात्मताया व्युत्याप्य”। उसका 
आशय यह है कि इन्द्र को उदकादिगत प्रतिबिम्ब दिखा कर यह समझाया गया कि जेसे 
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मानात्समुत्तिष्ठन्स एव कूटस्थनित्यट्रक्स्वरूप आत्मा भवति, 'स यो ह वे तत्परमं ब्रह्म 
बंद ब्रह्मव भवति! ( मुण्ड़० ३२९ ) इत्यादिश्रुतिभ्यः | तदेव चास्य पारमार्थिक स्व- 
रूप येन शरीरात्समुत्थाय स्वेन रूपेणाभिनिष्पयते | कथ पुनः स्व॑ं च रूप॑ स्वेनेंच च 
निष्पद्यत इति संभवति कूटस्थनित्यस्य ? खुवर्णादीनां तु द्वव्यान्तरसंपर्काद्भिभूतस्व- 
रूपाणामनभिव्यक्तासाधारणविशेषाणां क्षारप्रक्षेपाद्भिः शोध्यमानानां स्वरूयेणामि- 
निष्पक्तिः स्थात्‌। तथा नक्षत्रादीनामहन्यभिभूतप्रकाशानामभिभावकवियोंगे राज्ो 
स्वरूपेणाभिनिष्पत्तिः स्यात्‌ ! न तु तथात्मचेतन्यज्योतिषो नित्यस्थ केनचिद्भिभवः 
संभवत्यसंसर्गित्वाद्‌ व्योम्न इव, दृष्टविरोधान्वय | दृष्टिभ्रुतिमतिविज्ञातयो हि जीवस्य 
स्वरुपम्‌ । तच्च शरीरादसमुत्थितस्यापि जीवस्य सदा निष्पन्नमेव दृश्यते। सर्चों हि 
जीवः पद्यच्शण्वन्मन्वानो विजानन्‌ व्यवहरति; अन्यथा व्यवद्दाराजुप पत्तेः । तच्चेच्छ- 
रीरात्समुत्थितस्य निष्पद्यत, प्राक्‍्समुत्थानाद्‌ दृष्टो व्यवहारों विरुध्येत । अतः किमा- 
त्मकमिदं शरीरात्समुत्थानं, किमात्मिका वा स्वरूपेणाभिनिष्पत्तिरिति ? 

अन्नोच्यत्ते,- प्राग्विवेकविज्ञानोत्पत्तः शरीरेन्द्रियमनोबुद्धिचिषयवेदनोपाधि9भि- 
रविविक्तमिव जीवस्य दृष्टथादिज्योतिःस्वरूपं भवति | यथा शुद्धस्थ स्फटिकस्य स्वा- 
च्छथं शोकल्यं च॒ स्वरूप॑ प्राग्विवेकग्रहणाद्रक्तनीलादपाधिभिरविविक्तमिच भवति। 


भामती 
शरीरात्मताथा व्युत्थानं बाध इति | चोदयति ७ कर्थ पुनः स्वन्न रूपम्‌ इति ७। व्रव्यान्तरसंसुष्ट हि 
तेनामिभूत तस्माह्िविच्यमान व्यज्यटे हेमतारकाबि, कूठस्थनित्यस्थ पुभरन्धेना--संसूषटस्य कुतो विवेच- 
नादभिव्यक्ति:। न च संसारावस्थायां जोवोइनमिव्यक्त:, दृश्यादयों ह्यस्थ स्वरूपं, ते च संसारावस्थायों 
भासन्त इति कर्थ जोवरूपं न भासत इत्यथं: । परिहरति ७ प्राग्विवेकज्ञानोत्पत्ते: इति ७। अयमर्थः । 
अद्यप्यस्थ कूटस्थनित्यस्पान्धसंसर्गों न वस्तुतो5स्ति । यद्यपि च संसार।वस्थायामस्य दृष्यादिखूपन्चको$स्ति, 
तथाप्पनिर्वाच्यानाञविद्यावज्ञादविद्याक ल्नितेरेव वेहेन्द्रियादिभिरसंसूष्टमपि संसृष्टभव॒विविक्तम्प्यविविक्त- 


भामती-र्याख्या 

प्रतिबिम्ब पदार्थ उत्पत्ति-विनाशशील होने के कारण आत्मा नहीं, वेसे ही देह, इन्द्रियादि 
भी उत्पाद और विनाशरूप धर्मवाले होने के कारण आत्मा नहीं माने जा सकते--इस प्रकार 
शरीरगत आत्मत्व की धारणा से इन्द्र को व्युत्यित किया ( ऊपर उठाया ) गया। 

आक्षेपवादी आक्षेप करता है--“कथ्थ पुन! स्वं च रूय॑ स्वेनेव निष्पद्यते १” आक्षेपवादी 
का आधभिप्राप यह है कि जो पदार्थ किसी द्रव्यास्तर से वेशित या संसृष्ठ होकर अन्यथा प्रतीत 
होता हैं, वह द्रव्यान्तर से विविक्त ( पृथक ) हो कर अपने रूप में आविर्भूत वाहा जाता है, 
जैसे स्वर्ण खण्ड मिट्टी से एवं नक्षत्र सौये तेज से वियुक्त होकर अपने स्वरूप में आविर्भुत माने 
जाते है, किन्तु कूटस्थ नित्य असज्भ आत्मा का द्रव्यान्तर से सज्भ वा संस ही नहीं होता, 
किसके वियोग में आविर्भत या अभिव्यक्त होगा ? संसारावस्था में जीव अनभिव्यक्त है- ऐसा 
भी नहीं कह सकते, क्योंकि चाक्षुषादि वृत्तियों में अभिव्यक्त चैतन्यरूप दृष्टि, श्रुति और 
विज्ञाप्ति आदि ही तो जीव का स्वरूप है। संसारावस्था में भी जीव उस रूप से अवभासित 
ही होता है, अनभिवयक्त नहीं । 

उक्त आक्षेप का परिहार किया जाता है-“प्राग्‌ विवेकज्ञानोत्पत्तेः” | सारांश यह है 
कि यद्यपि इस कूटस्थ, नित्य, असड्भ आत्मा का वस्तुतः अन्य द्रव्य से संस नहीं होता एवं 
संसारावस्था में वह दृष्चादि-रूप से अवभासित भी है। तथापि अनिवंचनीय अनादि अविद्या 
के सम्बन्ध से एवं अविद्या-द्वारा कल्पित देहेन्द्रियादि से संसृष्ट-जंसा, शुद्ध होता हुआ भी अशुद्ध- 








| प्रह्यलयम्‌ ]) हिन्दीसहितभामतीसंचलितम्‌ ३६९ 


प्रमाणजनितविधवेकग्रहणाक्तु पराचीनः स्फटिकः स्वाच्छथवन शौक्ल्येन च स्वेन रूपे- 
णाभिनिष्पद्यत इत्युच्यत्ते प्रागप तथेब सन्‌। तथा देहाद्रपाध्यविविक्तस्येच सतो 
भामती 
मिव वृष्टघादिखूपमस्य प्रथते। तथा च देहेन्द्रियादिगतेस्तापादिभिस्तापादिमदिव भवतीति । उपपादित- 
ड्चेतद्विस्तरेणाध्यासभाष्य इति नेहोपपाद्मयते । यद्यपि स्फटिकादयो जपाकुसुमादिसन्निहिता१, सन्निधानब् 
संयुक्तसंयोगात्मकम्‌ , तथा च॒ संयुक्ता,, तथापि न साक्षाज्जपाबिकुसुमसंयोगिनः इत्येतावता वृष्टान्तता 
इति । & बेदना: & हष॑भयज्ञोकादय: । दार्शन्तिके योजयति & तंथा देहादि इति & । सम्प्रसादोइस्मा- 
अछरीरात्समुत्थाय परं ज्योतिरपसम्पद्य स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यत इत्येतद्विभजते & श्रुतिकृतं विवेकविज्ञा- 
नम्‌ इति ७ | तबनेन अ्रवणमननध्यानाभ्यासाहिवेकज्ञानमुक्त्वा तस्य विवेकविज्ञानस्थ फल केवलात्म- 
रूपसाक्षात्कार:, स्वरुपेणाभिनिष्पत्ति:। स च॒ साक्षात्कारो वृत्तिरुप: प्रपश्नमात्र प्रविलापयन्‌ स्वयसपि 
प्रपश्चरूपत्वात्‌ कतकफलवत्‌ प्रल्ीयते । तथा च॒ निमृष्टनिखिलप्रपन्चजालमनुपसंसगंमपराधीनप्रकाशमात्म- 
ज्योति: सिद्धं भवति । तबिदसुक्त ७ परं ज्योतिर्पसम्पाद्य इति &। अत्र चोपसम्पत्ताबुत्तरकालायामपि 





भामती-बव्याब्या 

जैसा प्रतीत होता है। फलत: देहेन्द्रियादिगत ताप के द्वारा संतप्त-जैसा: हो जाता है । अध्यास- 
भाष्य में इस विषय का उपपादन विस्तार से किया जा चुका है, अतः यहाँ उसका पिष्ट-पेषण 
नहीं किया जाता । 

यद्यपि स्फटिकादि पदार्थ जपाकुसुमादि उपाधियों से सन्निहित हैं और सन्निधान है-- 
संयुक्तसंयोगात्मक [ जपाकुसुम साक्षात्‌ स्फटिक से जुड़ा नहीं, अपितु जिस भूतल पर स्फटिक 
हैं, उसके समीप है, अतः स्फटिक-संयुक्त भूतल का संयोग जपाकुसुम के साथ है] । यद्यपि 
असंसृष्ट आत्मा की पररूपापत्ति और स्वरूपाभिव्यक्ति में जो दृष्ठान्त दिया गया है-- 
स्फ्टिकादि, वह जपाकुसुमादि से संसृष्ठ ( संयुक्त ) होकर ही रक्त और जपाकुसुम के हट जाने 
पर अपने स्वच्छ शुक्लरूप में अभिव्यक्त होता है, अत! दृष्टान्त और दार्श्ठान्त की एकरूपता 
उपपन्न नहीं होती । तथापि स्फटिक का जपावुसुम के साथ स्वसंयुक्तसंयोगरूप परम्परा 
सम्बन्ध होने पर भी साक्षात्‌ सम्बन्ध न होने के कारण स्फटिक भी साक्षात्‌ असंसृष्ट है, अतः 
दृष्टान्त और दार्टान्त में अस॑ंसृष्टता का समन्वय हो जाता है । 'वेदना” पद से विवक्षित हैं-हषं, 
भय और शोकादि। दृष्टान्त-प्रदर्शन का दार्शन्त में समन्वय किया जाता है--“तथा 
देहाद्युपाध्यविविक्तस्थेव सतो जीवस्य” । “सम्प्रसादो5स्माच्छरीरात्‌ समुत्याय परं ज्योतिरुष- 
सम्पद्य स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते” ( छां. ८१२॥३ ) इस श्रुति से प्रतिपादित विवेक-विज्ञान 
'को ही शरीर से समुत्यान कहा गया है--“श्रुत्युक्तं विवेकविज्ञानं शरीरात्‌ समुत्यानम्‌”। 
इसका निष्कर्ष यह है कि श्रवण, मनत और ध्यान का अभ्यास करने से जो विवेक-विज्ञान 
उत्पन्न होता है, उसका ही फल है -केवलात्मसाक्षात्कार या स्वरूपेण अभिनिष्पत्ति | वह 
वृत्तिरूप साक्षात्कार समस्त प्रपद्च का प्रविलापन करता हुआ स्वयं भी प्रपश्चान्तगंत होने 
के कारण वेसे ही समाप्त हो जाता है, जैसे कतक-रज ( रीठे के फल का चूर्ण ) जलगत 
पाथिव कणों को नीचे बिठाता हुआ स्वयं बैठ जाता है । इस प्रकार निखिल प्रपच्च से रहित 
सवंथा अनासक्त, स्वयंत्रकाश ब्रह्मज्योति उपसम्पन्न हो जाती है-यही श्रुति कह रही है-- 
“परं ज्योतिरुपसम्पद्य स्वेन रूपेणभिनिष्पद्यते” (छां. ८।१२।३) । यद्यपि स्वरूपाभिनिष्पत्तिरूप 
मानस वृत्ति के द्वारा आत्मगत आवरण की निवृत्ति हो जाने के पश्चात्‌ ज्योति की उपसम्पत्ति 
होती है, अत! 'उपसम्पद्य अभिनिष्पद्यते'--ऐसा विपरीताभिधान उचित नहीं । तथापि 'क्त्वा' 
प्रत्यय का यहाँ केवल समानकतूंता में ही वेसा ही प्रयोग किया गया है, जैसा कि "मुख 
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. जीचस्य अ्रतिक्ृतं विवेकविज्ञानं शरीरात्समुत्थानम्‌ , विवेकबिज्ञानफर्ल स्वरूपेणामिनि- 


व्यत्तिः केवलास्मस्वरूपावगतिः। तथा विवेकाविवेकमाजरेणेबात्मनो5शरोरत्वं खशरी- 
रत्वं च, मन्त्रवर्णात्‌ 'अशरोरं शरीरेषुः (का० १२२२) इति, 'शरीरस्थो5पि कोन्तेय न 
क्ररोति न लिप्यते? ( गी० १३३६१ ) इति च सशरीरत्वाशरीरत्वविशेषाभावस्मरणात्‌ । 
तस्माद्धिवेकबिज्ञानाभावादनाविभूतस्वरूपः सन्विवेकविज्ञानादाविभूतस्वरूप इत्युव्यत, 
नत्वन्यादशावाविभौवानाविर्भावी स्वरूपस्थ संभवतः स्वरूपत्वादेव । एवं मिथ्याज्ञान- 
छत एवं जीवपरमेश्वस्योभंदो न वस्तुकृत+, ब्योमबद्सह्ृत्वाविशेषात्‌ | कुतश्तदेवं 
ब्रतिपत्तव्यम्‌ ? यतो 'य पषो5क्षिणि पुरुषों दृश्यते? इत्युपद्श्य “बरतद्स्ुतमभयमेतद्‌ 
ब्रह्म” इत्युपदिशिति | यो>क्षिणि प्रसिद्धो द्रष्टा दरष्ट्त्वेन विभाव्यते सोउसतामय- 
लक्षणाद्‌ ब्रह्मणो उन्‍्यश्रेत्स्यातू , ततो5म्त॒तामयत्रह्मसामानाधिकरण्यं न स्यात्‌ । नापि 


प्रतिच्छायात्मा उयमक्षिलक्षितो नि्विश्यते, प्रजापतेसषावादित्वप्रसज्ञात्‌। तथा द्विती- 


भामती क 
क्त्वाप्रयोगो सुखं व्यादाय स्वपितीतिवस्मस्तव्य: । यदा च विवेकसाक्षात्कार: शरीरात्‌ समुत्यानं, नतु 


शरीरापादानक॑ गसनम्‌, तदा तत्सशरीरस्थापि सम्भवति प्रारब्धकार्यकर्मक्षयस्थ पुरस्तादित्याह्‌ & तथा 
विवेकाबिवेकमात्रेण इति ७ । न केवल 'स यो ह वे तत्परमं ब्रह्म वेद ब्रहोव भवति' इत्यादिश्वुतिभ्यो 
जोबस्य परमात्मनो$मेद:, प्राजापत्थवाक्यसन्वर्भपर्य्यलोचनयाप्येवमेव प्रतिपत्तव्यमित्याह #& कुतश्रेतदेवं 
प्रतिपत्तव्यमु इति & । स्थ॒८देतत्‌ --प्रतिच्छायात्मवज्जोबं परमात्मनो वस्तुतो भिस्नमप्यमृता भयात्मत्वेत 
आहपित्या पश्चाद्‌ परमात्मानममृताभयादिमन्त प्रजापतिग्राहयति, न त्वयं जीवस्थ परमात्मभावमाचष्टे 


छायात्मन इवेत्यत आह ७ नापि प्रतिच्छायात्मायसक्षिलक्षित: इति ७ । बक्षिलक्षितो5प्यात्मेबोपदिदयते 
किये अरब १2०2 220 4507 स्व न्‍ जे कट व 22 


भामती-ब्याख्या 
व्यादाय स्वपिति ।' [ वाचस्पति मिश्र ने ही स्थायकणिका पू ४१४ पर कहा हैं--“स्वापोत्तर- 
काल हि. मुखव्यादानम। समानकतुंकत॑वाव्यभिचारिणी क्त्वाप्रत्ययार्थ,, समानकततृकेथे 
वर्तमानाच्च धातोविधीयमानं य एव पूर्व प्रयुज्यते तत्रैव क्त्वाप्रत्यय॑ प्रयुज्णते छौकिकाः, 
यथा प्रयोगं चार्थ॑प्रत्ययो भवति” ]। 

'शरीरात्‌ समुत्यानं' का जो शब्दार्थ होता दै--शरीरापादानक ( शरीरमपादानं यस्य 
गमनस्य अर्थात्‌ शरीर को छोड़ कर ) उत्क्रपण, वह शरीर में रहते हुए आत्मा नहीं कर 
सकता, किन्तु जब विवेक-साक्षात्कार ( शरीरादिश्यो भिन्नो5हम्‌-ऐसे निश्चय ) को समुत्थान 
पदाथे माना जाता है, तब शरीर के रहते हुए भी आत्मा शरीर से समुत्यित या अशरीर 
तब तक कहा जाता रहेगा, जव तक प्रारव्ध कर्म शेष है-'तथा विवेकाविवेकमात्रेणैवात्मनो5- 
शरीरत्वं सशरीरत्वं च” । केवल “स ह व॑तत्परमं ब्रह्म वेद ब्रहोव भवति” ( मुण्ड, २२९ ) 
इत्यादि श्रुतियों के द्वारा हो जीव और ब्रह्म की अभेद-अ्रतिपत्ति नहीं होती, अपितु प्रजापति 
के वाक्य-सम्दर्भों के पौर्वापयं की आलोचना से भी बसी प्रतिपत्ति की जा सकती है, इस 
प्रकार भाष्यकार कहते हैं--“कुतश्रेवं प्रतिपत्तव्यम्‌” | 

शुह्जा-पहले अक्षिपुरुष के रूप में छाया ( प्रतिबिम्ब ) एवं छाया में अमृताभयरूपता 
का निर्देश किया गया है.। इसी प्रकार आगे चल कर स्वप्तपुरुष के रूप में ब्रह्म-भिन्न द्रष्ट 
( जीव ) एवं जीव में अमृताभयरूपता का अनुमान प्रस्तुत किया गया है-स्वष्नद्रष्टा अमृता- 
भयस्वरूप:, परमात्मभिन्नत्वात्‌, अक्षिगतछायावत्‌ । यदि प्रथम पर्याय में क्षक्षिणतत छाया का 
निर्देश नहीं माना जाता, तब द्वितीय पर्याय-प्रदर्शित स्वप्न-हर्श में अमृताभ्यरूपता किस 
इृष्टान्त से सिद्ध होगी ? 





| ब्रह्मत्यम).. हिन्दीसद्दितमामतीसंवलितम्‌ ३७१ 


गे<वि पर्याये 'य एप स्वप्ने महीयमानश्वरति? इति न प्रथमपर्यायनिदिष्टादक्षिपुरुषाद्‌ 
द्ृष्टरन्यो निर्दिष्ट, एतं त्वेच ते भूयो3जुब्णख्यास्यामि' इत्युपक्रमात्‌। किचाहमथ् 
स्वप्ने हस्तिनमद्राक्ष, नेदानीं तं पश्यामोति दृष्टमेव प्रतिबुद्धः प्रत्याचष्टे, द्रशरं तु तमेव 
प्रत्यभिजानाति 'य एवाहं स्वप्नमद्राक्ष स वाह जागरितं पश्यामि! इति! तथा 
त॒तोये<पि पर्याये 'नाह खल्वयमेयं संप्रत्यात्मानं जानात्ययमहमस्मीति नो एवेमानि 
भूतानि इति सुषुप्तावस्थायां विशेषविज्ञानाभावमेव द्शेयति, न विज्ञातारं प्रतिषेधति । 


भामती 
न छायात्मा । तस्मादसिद्धों दृश्टन्त इत्यथं: । किल्च द्वितीयादिष्वपि पर्यायेष्बेतं त्वेव ते भूयो$नुव्यास्या- 
स्थामीत्युपक्रमात्‌ प्रथमपर्यायनिद्ििशो न छायापुरुषो5पि तु ॒ततोश्त्यो द्रशत्मेति दर्शयत्यन्यथा प्रजापते: 
प्रतारकत्वप्रसज़भादित्यत आह & तथा द्वितोयेईपि इति ७ । अथ छायापुरुष एवं जीव: कस्मान्न भवति ? 
तथा च छाथापुरुष एवंतमिति परामृइ्यत इत्यत आह & किद्चाहमश् स्वप्ने हस्तिनम्‌ इति ७ । & किन्न 
इति &। समुच्चयाभिषान  पूर्वोपपत्तिसाहिस्यं ब्रूते, तच्च शद्भनिराकरणद्वारेण । छायापुरुषोइस्थायो 
स्थायी चायमात्मा चकास्ति, प्रत्यभिज्ञानादित्य्थं:। ७ नाह खल्वयमेव इति ७। अयं सुषुध्तः । 
&सम्प्रति& सुधुप्तावस्थायाम । अहमात्मानमहंकारास्पदमात्मानस्‌ । न जानाति । केन प्रकारेण न जाना- 
तीत्पत आह & अयम्रहमस्मीसानि भूतानि च इति ७। & यथा जागृति स्वप्ने च इति 8। न हि 
विज्ञातुविज्ञातेविपरिलोपो विद्यते, अविनाशित्वादित्यनेनाविनाशित्व॑ सिद्धवद्धेतुं कुबंता सुप्तोत्थितस्यात्म- 
भामती-व्याख्या 

समाधान-उक्त शड्भूग का निराकरण करते हुए भाष्यकार कहते हैं-“नापि 
प्रतिच्छायात्माउ्यमक्षिलक्षितों निर्दिश्यते”। आशय यह है कि अक्षिपुरुष के रूप में आत्मा 
का ही निर्देश किया गया है, छाया ( प्रतिबिम्ब ) का नहीं, अतः छाया में दृष्टान्तता सिद्ध 
नहीं होतो । दूसरी बात यह भी है कि द्वितीयादि पर्यायों में पृव॑-निर्दिष्ट वस्तु के निर्देश की 
प्रतिज्ञा की गई है--“एतं त्वेव ते भूयो&नुव्याख्यास्यामि”। द्वितीयादि पर्यापों में आत्मा का 
पुनः निर्देश तभी उपपन्न होगा, जब कि प्रथम पर्याय में भी अक्षिपुरुष के रूप में आत्मा का 
हो निर्देश माना जाय, छाया का नहीं । छाया से भिन्न आत्मा का निर्देश यदि अक्षे में नहीं 
माना जाता, अपितु प्रजापति के द्वारा छाया को ही आत्मा बताया जाता है, तब प्रजापति 
में वज्चकत्व प्रसक्त होता है, क्योंकि आत्मा के जिज्ञासुओं को छायारूप अनात्म पदार्थ में 
आत्मत्व का उपदेश निरी वच्चना है, भाष्यकार कहते हैं-'“अन्यथा प्रजापतेमूंषावादित्व- 
प्रसज्भात्‌” । 'छायापुरुष को जोव और उसी का 'एतम' पद के द्वारा परामश्श क्यों न सान 
लिया जाय ? इस प्रश्न का उत्तर है-किश्चाहमद्य स्वप्ने हस्तिनमद्राक्षं नेदानीं तं पश्यामीति 
दृष्टमेव प्रतिबुद्धः प्रत्याचष्टे द्रष्टारं तु तमेव प्रत्यभिजानीते” । 'किच्चः पद का वहीं प्रयोग किया 
जाता है, जहाँ पूव॑-दशित उपपत्ति के साथ उपपत्त्यन्तर का समुच्चयाभिधान किया जाय । 
प्रथम उपपत्ति है--शद्भपुवंक छाया-निर्देश का निरास और दूसरी उपपत्ति है--प्रत्यभिन्ना | 
छाया-पुरुष अस्थायी है, किन्तु यह आत्मा प्रत्यभिज्ना प्रमाण के द्वारा स्थायी सिद्ध होता है । 
“ताह खल्वयमेवं सम्प्रत्यात्मानं जानाति--अयमहस्मीति नो एवेमानि भूतानि--इस श्रुति 
का अथ यह है कि “अप॑ सुषुप्रः, सम्भ्नति सुुप्तावस्थायामु, अहमात्मानमहंकारास्पदमात्मानं न 
जानाति' अर्थात्‌ यह सुषुप्त पुण्य सुषुप्ति अवस्था में अहड्डु।रास्पद आत्मा को नहीं जानता। 
आत्मा को कैसा नहीं जानते ? इस प्रश्त का उत्तर है--'अयमहमस्मि इमानि भूतानि च” 
अर्थात्‌ जागरण और स्वप्न की अवस्थाओं में जंसा ज्ञान आत्मा और अनात्मा का होता है, 
सुषुप्ति में वैसा ज्ञान नहीं होता । “न हि विज्ञातुविज्ञातविपरिलोपो विद्यतेईविनाशित्वातु”-- 
























३७२ श्रह्मसूत्रशाइ रभाष्यम्‌ [ भर. १ था. है खू. १९ 


यत्त तत्र 'विनाशमेबापीतो भवति? इति तद॒पि विशेषविज्ञानविनाशाभिप्रायमेव न 
विज्ञाठविनाशाभिप्रायम्‌ू , 'नहि विज्ञातुर्विश्ञातेविपरिलोपो विद्यतेडविनाशित्वात' 
(चु० ४/३।३०) इति श्र॒त्यन्तरात्‌ । तथा चतुर्थेडपि पर्या ये 'एतं त्वेव ते भूयो.5चुव्याख्या- 
स्यामि नो एवान्यत्रेतस्मात्‌' इत्युपक्रम्य 'मघवन्‌ मत्य वा इदं शरीरम' इत्यादिना 
प्रपच्चेन शरीराद्युपाधिसंबन्धप्रत्यालज्यानेन संप्रसादशब्दोदितं जीव॑ “स्वेन रुपेणाभि 
कु इति ब्रह्मस्बरूपापन्‍्नं दशेयन्न परस्माद्‌ ब्रह्मणो3स्ताभयस्वरूपादन्यं जीव॑ 
दशयात । 

केचितु- परमात्मविवक्षायां 'एतं त्वेच ते! इति जीवाकर्षणमन्याय्यं मन्यमाना 
एतमेव वाक्योपक्रमसूचितमपहतपाप्मत्वादिशुणकमात्मानं ते भूयोउलु॒व्याख्यास्था- 
मीति-कल्पयन्ति । तेषामेतमिति संनिह्ठितावलम्बिनी सर्वनश्मअ्रतिर्विप्रकृष्येत । 
भूय/भ्रतिश्वो परुध्येत, पर्यायान्तराभिहितस्य॒पर्यायान्‍्तरे<हभिधीयमानत्वात्‌ । 'एतं 
त्वेव ते! इति प्रतिशञाय प्राक्‍्चतुथोत्पर्यायादन्यमन्य व्याचक्षाणस्य प्रजापतेः प्रतारकत्व॑ 
प्रसज्येत | तस्माद्यदविद्याप्रत्युपस्थापितमपारमार्थिक जैव रूप॑ कतृंभोक्‍्त्रागद्वेषादि 
दोषकलुषितमनेकानर्थयोगि तद्धिलयनेन तद्धिपरीतमपहतपात्मत्वादिगुणकं परमेश्वर 
स्वरूप थिद्यया प्रतिपयते, सर्पादिविलयनेनेव रज्ज्वादीन्‌ | अपरे तु वाद्नः पारमर्थि 


भामती 
प्रत्यभिज्ञानमुक्तम्‌ । य एवाहं जागरित्वा सुप्तः स एवेतहि जागर्माति । आचार्यदेज्ञोयमतमाह & केचित्‌ 
तु इति &। यदि ह्मेतमित्यनेनानन्तरोक्त चक्षुरधिष्ठानं पुरुष परामुइ्य तस्थात्मत्वमुच्येत ततो न भवेच्छा- 
यापुरुष;, न त्वेतदस्ति । वाक्ष्योपक्रमसुचितस्य परमात्मन: परामर्शात्‌ , न खलु जीवात्मनो5पहतपाप्म- 
त्वादिगुणसम्भव इत्यथं: ४ तदेतद्‌ दृषयति & तेषामेतम्‌ इति ७। सुबोधम्‌ । मतान्तरमाह & अपरे तु 
वादिन: इति ७। यदि न जीवः कर्ता भोक्ता च वस्तुतो भवेत्‌ , ततस्तदाश्रयाः कर्मंविधय उपरुध्ये- 
रन्‌ । सूत्रकारवचनं च नासस्भवादिति कुप्येत । तत्‌ खलु ब्रह्मणो गुणानां जीवे$सम्भवसाह | न चाभेद॑ं 
भामतौ-व्याख्या 

इस श्रृति के द्वारा अविनाशित्व हेतु को सिद्धवत्‌ मानकर सुषुप्ति प्र उठे व्यक्ति की यह 
प्रत्यभिज्ञा प्रस्तुत की गई है कि “जो मैं जागते-जागते सुषुप्ति में चछा गया था, वही मैं फिर 
जाग गया हूँ! । 

वेदान्त के किसी एकदेशी आचाय॑ का मत दिखाया जाता है-“केचित्‌ तु”। 
अक्षिपुरुष-निर्देश के अनन्तेर पठित “एतं त्वेव ते भूयोनुव्याख्यास्थामि”--इस श्रुति में 'एतं 
पद के द्वारा उपक्रमस्थ और बुभुत्सित परमात्मा का ही परामर्श करना चाहिए, कषक्षिपुरुष- 
रूप जीव का नहीं, क्योंकि यदि अव्यवहित पूब॑-कथित चक्षुराधिष्ठानक पुरुष का परामश 
करके उसमें आत्मत्व का अभिधान क्रते, तब छायापुरुष का अभिधान न होता, किन्‍्तु 
व्यवहितरूपेण वाक्य के उपक्रम में ही निर्दिष्ट परमात्मा का 'एतं” पद से परामर्श किया गया 
है, जीवात्मा का नहीं, क्योंकि जीवात्मा में अपहतपाप्मत्वादि गुण सम्भव नहीं। कथित 
एकदेशी आचाय॑ के मत में दोषाभिधान किया जाता है -“तेषामेतमिति सन्निहितावलरूम्बिनी 
सवेनामश्रुतिविप्रकृष्येत ।” 'एतत्‌' पद समीपतर पदार्थ का परामशंक होता है, व्यवहित या 
विप्रकृष्ट पदार्थ का 'एतं' पद से परामर्श सवंथा अनुचित है । 

मतान्तर का प्रदर्शन किया जाता है--“अपरे तु वादिनः पारमाथिकमेव जैवं रूपमिति 
मन्यन्ते” । इन आचार्यों का आशय यह है कि यदि जीव वस्तुतः कर्त्ता और भोक्ता नहीं 
होता, तब जीवात्मा के लिए समस्त कमं-विधान निरथंक हो जायगा और वेदान्त-सूत्र में जो 








| ब्रह्मत्वम|] हिन्दौसद्दितमामतीसंवलितम्‌ ३छडे 


कमेव जैव रूपमिति मन्यन्ते3स्मदीयाश्व केचित्‌। तेषां सर्वेषामात्मेकत्वसम्यग्दश- 
नप्रतिपक्षभूतानां प्रतिबोधायेदं शारीरकमारब्धम्‌ । एक एवं परमेश्वरः कूटस्थनित्यो 
विज्ञानधातुरविद्यया मायया मायाविवदनेकधा विभाव्यते नान्‍्यो विज्ञानचातुरस्तीति । 
यक्त्बिदं परमेश्वरवाक्ये जीवमाशड्डथ प्रतिषेधति सूत्रकारः - नासंभवात्‌' ब्र० १॥३॥१८) 
इत्याद्ना । तत्नायमभिप्रायः-नित्यशुद्धवुद्धमुक्तस्वभावे कूटस्थनित्ये एकस्मिन्नसन्ञे 
परमात्मनि तद्धिपरीत॑ जैच॑ रूपं व्योम्नोष तलमलादि परिकल्पितम्‌। तदात्मेकत्व- 
प्रतिपादनपरैवाक्येन्यायोपेतेद्वेंतवादप्रतिषेधेश्वापनेष्यामीति परमात्मनो जीवादन्यस्वं 
द्रढयति । जीवस्य तु न परस्मादन्यत्वं प्रतिपिपादांयषति कि त्वज्जुवदत्येचाचिद्या- 
कल्पितं लोकप्रसिद्धं जीवभेदम्‌ | एवं हि. स्वाभाविक्ककतृत्वभोकठ्त्वाजु॒वादेन प्रवृत्ताः 
कर्मविधयो न विरुध्यन्त इति मन्यते | प्रतिपाद्यं तु शास्त्रार्थमात्मेकत्वमेव दर्शयति- 
'शास्त्रदश्या तूपदेशो वामदेववतः ( ब्र० ११।३० ) इत्यादिना। चर्णितश्वास्माभिर्वि- 
डद्विद्वद्धेदेन, कमेंचिधिविरोधपरिहारः | १९॥ 
अन्याथश्व परामशः ॥ २०॥ 

अथ यो दहरवाक्यशेपे जीवपरामर्शों दर्शिः-अथ य एब संप्रसाद” ( छा० 

<।३।७ ) इत्यादिः, स दृहरे परमेश्वरे व्याख्यायमाने न जोवोपासनोपदेशो न प्रकृत- 
भामती 
बह्यणो जीवानां ब्रह्मगुणानामसम्भवो जोवेध्बिति तेषामभिप्र।यः | तेषां बःदिनां शारोरकेणेवोत्तरं 
दत्तम, तथ।हि--पोर्वापयं पर्यालोचनया वेदान्तानामेकमद्यमात्मतत्त्वं, जीवास्त्वविद्योपधानकल्पिता इत्यन्न 
तात्पयंसवगस्यते। न च वस्तुसतो ब्रह्मणो गुणाः समारोपितेषु जीवेयु सम्भवन्ति । नो खलु वस्तुसत्या 
रज्ज्वा धर्मा: सेव्यत्वादयः समारोपिते भुजज्भ सम्भवन:। न च॒ समारोपितो भुजज्जो रज्ज्वा भिन्‍नः । 
तस्मान्न सूत्रव्याकोप: । अविद्याकल्पितत्न कत्तु त्वभोक्‍्तृत्व॑ यया लोकसिद्धमुपाओत्य क्ंविधय: प्रवृत्ताः 
इयेनादिविधय- इव निषिद्धेईपि “न हिस्यात्सर्वा भूतानि! इति साध्यांशे$सिचारे$तिक्रान्तनिषेध॑ पुरुषमाशि- 
त्याविद्यावत्पुरुषाअयस्वाच्छास्त्रस्थेत्युक्तत्‌ । तदिदमाह & तेषां सर्वेषाम्‌ इति & ॥१९॥ ननु ब्रह्म चेवत्र 
- भामती-व्याख्या 

कहा गया है--“नासम्भवात्‌” ( ब्रा. सु. १।३।१८ ) । वह भी असंगत हो जायगा, क्योंकि इस 
सूत्र-खण्ड के द्वारा ब्रह्म के अकतृंत्वादि धर्मों का जीव में असम्भव प्रतिपादित है । ब्रह्म से जीवों 
का अभेद मानने पर ब्रह्म के गुणों का जीव में असंभव नहीं हो सकता । इस मत का निराकरण 
करते हुए कहा गया है--“तेषां प्रतिबोधाय शारीरकमारब्धम्‌” | सारांश यह है कि वेदान्त- 
वाक्यों के पोर्वापर्य की आलोचन करने पर उनका तात्पय॑ एक, अद्वय आत्मतत्त्व में स्थिर 
होता है और अविद्यारूप उपाधि के द्वारा उसी में जीवभाव की कल्पना हो जाती है। ब्रह्म 
के वास्तविक गुणों का समन्वय काल्पनिक जीव में सम्भव नहीं हो सकता, क्योंकि रज्जु के 
वास्तविक ग्राह्मत्वादि गुण आरोपित सपं में सम्भव नहीं होते | अनारोपित रज्जु से भिन्न 
भी नहीं होता, अत: 'नासम्भवात्‌*--इस सूत्रांश का विरोध उपस्थित नहीं होता । अविद्या- 
कल्पित कतुंत्व-भोक्तृत्व को लेकर लोक-पसिद्ध आत्मा के लिए :कर्म-विधानों का वेंसे ही 
ओचित्य हो जाता है, जेसे “न हिस्यात्‌ सर्वा भूतानि'? ( कूमंपु. उत्तर. १६। ) इत्यादि 
वाक्यों के द्वारा निषिद्ध साध्यरकूप हिंसा के साधन-विधान--“श्येनेनाभिचरन्‌ यजेत” 
( षड्विश. १८ ) इत्यादि । विधि-शास्त्रों की प्रवृत्ति तो क््षानी पुरुषों को लेकर मानी गई 
है--“अविद्यावद्विषयाणि शास्त्राणि च” ( शां. भा. १११ )॥ १९॥ 

यदि ब्रह्म ही दहराकाश है, तब '“सम्प्साद” पद के द्वारा जीव का परामर्श किस 


..._._.._______€_€₹ल्‍॥_॥_॒_३_उ३$+<_॒_॒_॒_॒_॒_॒_$ नकल कक शक कक कक कक 
३७७ ब्रद्मसजशाडूरभाष्यम्‌ [ थ. १ पा. हे खू; २२ 


विशेषोपदेश इत्यन्थकत्व॑ प्राप्नेतीति, अत आह--अन्यार्थोंउ्यं जीवपरामर्शों न 
जीवस्वरूपपयवसायी । कि तहिं ? परमेश्वरस्वरूपपर्ययसायी। कथम्‌ ? संप्रसाद- 
शब्दोदितो जीवो जागरितव्यवहारे देहदेन्द्रियपञ्जराध्यक्षो भूत्वा तद्दासनानिर्मितांश्व 
स्वप्नाज्ञाडीचरो5जुभूय भ्रान्‍्तः शरणं प्रप्खुरुभयरूपाद॒पि शरीराभिमानात्समुत्थाय 
सुषुप्तावस्यायां परं ज्योतिराकाशशब्दित पर ब्रक्मोपसंपय विशेषविज्ञानस्वं च परित्यज्य 
स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते | यद्स्योपसंपत्तव्यं पर ज्योतियंन स्वेन रूपेणायमशिनिष्पद्यते 
ख एच आत्मा35पहतपाप्मत्वादिगुण उपास्य इत्येबर्म्थोड्यं जीवपरामशः परमेश्वर- 
बादिनो.5प्युपपद्यते | २० ॥ 
अव्पश्रुतेरिति चेत्तदुक्तम्‌ ॥ २१ ॥ 

यद्प्युक्तम: 'वहरो5स्मिन्नन्तराकाश/ इत्याकाशस्यारुपत्व॑ भ्रूयमाणं परमेश्वरे 
नोपपद्चते, जीवस्घ त्वाराग्रोपमितस्याल्पत्वमवकल्पत इति, तस्य परिषहारो वक्तव्य । 
उक्तो हास्य परिहारः परमेश्वरस्यापेक्षिकमल्पत्वमवकर्पत इति “अरभंकौकस्त्यात्तदथ- 
पदेशाच्च नेति चेन्न निचाय्यत्वादेवं व्योमबच्च' (ब्र० १२७ ) इत्यञ्र। स एवेह 
परिद्दारो3छुसंधातव्य इति खूचयति । भ्र॒त्येच चेद्मल्पस्व॑ प्रत्युक्त प्रसिद्धेनाकाशेनोप- 


मिमानया 'यावान्वा अयमाकाशस्तावानेषो5स्तहें द्य आकाशः' इति ॥ २१ ॥ 
_]३ अकन्कि एफ--- 


(६ अलुकृत्यधिकरणम्‌ । छू० २९-२३ ) 
अनुकृतेस्तस्य च ॥ २२ ॥ 

न तत्न सूर्यों भाति न चन्द्रतारक नेमा विद्युतो भान्ति कुतोउयमग्निः। तमेव 
भान्तमन्नुभाति सर्च तस्य भासा सर्वमिदं विभाति' ( मु० २२१० ) इति समामनम्ति। 
यत्र यं भान्तमचुभाति सब यस्य थे भासा सर्वेमिदं विभाति, स कि तेजोधातुः फश्नि- 

भामिती 
वक्तव्यं कृतं जीवपरामरोनित्युक्तमित्यपत आह--अन्याथंश्र परामशं: जीवस्योपाधिकल्पितरय ब्रह्ममाव 
उपदेषव्यः, न चासो जोवमपरामृश्य शक्य उपरदेष्टुभिति तिसुष्वअस्थासु जीवः परामृश्स्तज्भावप्रविलयनं 
तस्य पारमाथिक  ब्रह्मभाव॑ दशयितुमित्यथं: ॥ २० ॥ निगदव्यास्यातेन भाष्येण व्याख्यातम्‌ ॥ २१ ॥ 














३ भामती-व्याख्या गा मं 
लिए ? इस प्रश्न का उत्तर है--“अन्याथंश्र परामश:” । उपाधि-कल्पित जीव में ब्रह्महपता 


का उपदेश तब तक नहीं किया जा सकता, जब तक कि जीव का परामश न॒किया जाय, 
अतः जाग्रदाद तीनों अवस्थाओं में जीव का परामश किया गया है कि जीवभाव का प्रविलयन 
ओर पारमार्थिक ब्रह्मभाव का सामझस्य किया जा सके ॥ २० ॥ 

यह जो कहा गया है कि “दहरो5स्मिन्नल्तराकाशः'--इस वावय के द्वारा प्रतिपादित 
दहरत्व ( अल्पत्व ) का समन्वय ब्रह्म में क्योंकर होगा ? इस प्रश्न का उत्तर पहले ही दिया 
जा चुका है--“अभंकौकस्त्वात्‌ तद्च्रपदेशाच््च नेति चेन्न, निचाय्यत्वादेवं व्योमवच्च” 
( ब्र. सू. १।२।७ ) भर्थात्‌ व्यापकीभूत ब्रह्म का उपलब्धि हृदय अल्प है॥ २१॥ 

+जष॑क्रअादी4क >> 

















विषय--“न तत्र सूर्यो भाति न चन्द्रतारकम्‌, नेमा. विद्युतों भान्ति, कुतो5पमग्नि । 
तमेव भान्‍्तमनुभाति सबंम्‌” ( बुण्ड, २२१० ) । 

सन्देद्द-उक्त श्रुति से प्रतिपादित भासक पदार्थ क्या सूर्यादि से भिन्‍्न कोई तेजोधातु 
है? अथवा ब्रह्मज्योति ? 














दर ब्रह्मत्वयम्‌ ]). हिन्दीसदितभामतोसंचलितम्‌ ३३५ 


दुत प्राज्ष आत्मेति विचिक्षित्सायां तेजोधातुरिति तावत्माप्तम्‌। कुतः ? तेजोधातू: 
नामेव सूर्योदीनां भानप्रतिषेधात्‌। तेजःस्वभावक॑ हि चन्द्रतारकादि तेजभ्स्वभावक 
एव सूर्य भासमाने5हनि न भासत इति प्रसिद्धमू । तथा सह सूर्गण सर्वेमिद्‌ चन्द्रता- 
रकादि यस्मिन्न भासते, सोडपि तेजःस्वभाव एवं कश्चिद्त्यिवगम्यते। अलुभान- 
मपि तेजःस्वभावक एवोपपते, समानस्वभावकेष्वनुकारद्शेनात्‌ , गच्छन्तमलुग- 
च्छतीतिवत्‌ | तस्मात्तजोधातुः कश्वित्‌ । 


भामती 
अभानं तेजसो दृष्ठं सति तेजोःन्तरे यतः । 
तेजो धात्वन्तरं तस्मादनुकाराच्च गस्यते ॥ 
बलोयसा हि सोयेण तेजसा मन्दं तेजश्रन्द्रतारफाह्यभिभूषमानं दृष्टं, न तु तेजसोःन्येन । येअपि 
पिधायका: प्रदीपस्य गृहघटादयो न ते स्वभासा प्रदीप भासयितुमोशते । श्ूयते च 'तस्य भासा सर्वभ्रिदं 
विभाति” इति। पवंशब्दः प्रकृतसुर्य्याद्यपेक्ः । न चातुल्यरूपेईनु भावमित्यनुकारः सम्भवति | नहि गाबो 
बहुराहनुधावन्तीति कृष्णबिहज्भ/नुधावनमुपपद्यते गवामृु, अपि तु ताहइशसुकरानुधावनम्‌ । तस्साद्यद्यपि 
“पर्म्िन्‌ द्योः पुथिबी चान्तरिक्षमोतम्‌' इति ब्रह्म प्रकृतं, तथाप्यभिभवानुकारसाम्य॑लक्षणन लिज़ेन 
प्रकरणबाधया तेजो धातुरवगम्यते, न तु ब्रद्म, ।«ज्भानुपपत्तेः। तत्र त॑ तस्थेति नर सर्वनामपदानि 
प्रदर्शनीयमेवावम्नक्ष्यन्ति । न च तच्छब्द: पुर्वोक्तपरामर्शीति नियमः समस्ति | न हि 'तेन रक्त रागात्‌' 
“तस्पापत्यम्‌' इत्यादों पु्वोक्त किडिचिदस्ति । तस्मात्यमाणान्तराप्रतीतमपि तेजो3न्तरमलोफिक॑ शाब्दाबु- 
पास्यत्वेन गस्यत । 








भामती-व्याख्या 
पूर्वपक्ष-- 
अभानं तेजसो दृष्टं सति तेजोहत्तरे यतः । 
तेजोधात्वन्तरं तस्मादनुकाराच्च गम्यते॥ 

चन्द्र, नक्षत्रादि का अभिभव तज्जातीय सूर्यरूप तेज से ही देखा जाता है, अभ्यजातीय 
धातु से नहीं। प्रदीपादि प्रकाश के आवरक जो गृह, घटादि पदाथ॑ देखे जाते हैं, वे अपने 
प्रकाश से प्रदीपादि का प्रकाश नहीं करते, किन्तु प्रकृत में “तस्य भासा स्वेमिदं विभाति”-- 
ऐसा कहा गया है। यहाँ 'सर्व” पद के द्वारा लछोक-प्रस्तिद्ध सूर्यादि समस्त भासक पदार्थों का 
संग्रह किया गया है। “तमेव भान्तमनुभाति स्वम्‌”--यहाँ जिस मूल भासक ज्योति का 
अनुभान या अनुकरण सूर्यादि में प्रतिपादित है, वह भास्यभूत सूर्यादि का समानरूप 
( सजातीय ) ही होना चाहिए, विरूप ( विजातीय ) नहीं, जैसे कि.एक गौ दूसरी गौ या 
वराह्ादि का ही अनुगम कर सकती है, काले पक्षियों का नहीं | अतः यद्यपि “यस्मिन्‌ द्यौ! 
पृथिवी चान्तरिक्षमोत्म्‌” 4 मुण्ड. ८।२।५ ) इस वाक्य से प्रतिपादित ब्रह्म प्रक्रान्त है, तथापि 
अभिभव और अनुभानात्मक सामथ्यंरूप लिझ्ल प्रमाण के द्वारा प्रकरण का बाध करके 
सजातीय भासक तेजो धातु की ही अवगति होती है, ब्रहा की नहीं। अन्यथा लिजझ् प्रमाण 
की अनुपपत्ति हो जायगी। 'तत्र', 'तं! और “तस्थ'-ये स्वंनाम पद भी प्रदर्शनोय तेजो धातु 
के ही परामशंक हो जाएँगे । 'तत्‌” शब्द पूर्वोक्त का ही परामर्शी होता है--ऐसा कोई नियम 
नहीं, क्योंकि “तेन रक्त रागात्‌” ( पा. सु. ४२२ ) और “तस्थापत्यम्‌” ( पा. सू. ४१॥६२ ) 
इत्यादि पुत्रों में प्रयुक्त 'ततत्‌” पद के द्वारा किसी पूर्व-चचित पदार्थ का ग्रहण नहीं किया 
जाता । अतः किसी प्रमाणान्तर से अतीत भी अलौकिक तजोनन्‍्तर उपास्यत्वेन तदादि शब्दों 
के द्वारा अवगमित है । 











३७दे >आसूुचशाहरभाष्यम्‌ [ भर १ पा. हे खू. २२ 


इत्येवं प्राप्ते ब्रुमः-प्राज्ष एवात्मा भचितुमहेति | कस्मात्‌ ! अलुछतेः | अजुकर- 
णमनुकरृतिः। यदेतत्‌ 'तमेव भान्तमचुभाति सर्वम' इत्यज्ञुभानं, तत्प्राक्षपरिश्रद्दे3- 
चकलपते । 'भारूपः सत्यसंकल्प” ( छा० ३१४४२ ) इति हि प्राक्षमात्मानमामनन्ति । 
न॒तु तेजोधातुं कंचित्सूर्यादयो3नुभान्‍न्तोति प्रसिद्धम्‌ू। समत्वाच्य तेजोधातूनां 
सूथादीनां न तेजोधातुमन्य प्रत्यपेक्षास्ति, यं भान्‍्तमनुभायुः । नहि प्रदीपः प्रदीपान्तर- 
मनुभाति । 


यदप्युक्त -समानस्वभावकेप्वछुकारो द॒इयत इति । नायमेकान्तो नियम, 


भामती 
इति प्राप्त । उच्चते - 
ब्रह्मण्येव हि तल्लिज्ं न तु तेजस्पलोकिके । 
तस्माच्च तदुपास्थत्वं ब्रह्म श्षेय॑ तु गम्पते ॥ 
तमेब भान्तमित्यत्न किसलौकिक॑ तेज: कल्पपित्वा सुर्यादीनामनुभानमुपपाद्यताम्‌ , किवा भारूपः 
सत्यसद्भुल्प इृति धुत्यन्तरसिद्धेन अह्मणो भानेन सुर्थादीनां भानमुपपाद्यतामिति बिशये न श्रुतसम्भवेध्शु- 
तस्य कल्पना युज्यत इत्यप्रसिद्धं नालोकिकमुपास्यं तेजो युज्यते, अपि तु श्रुतिप्रसिद्ध ब्रह्मेब शेयमिति, 
तदेतवाह # प्राज्ञ एवात्मा भवितुमहंति ७। विरोधमाह # समत्वाच्च इति #। ननु स्वप्रतिभाने 
सूर्यादयश्रशक्षुष॑ तेजोश्पेक्षन्ते, नहमन्धेनेते वृश्यन्ते ।॥ तथा तदेव चाक्षुषं तेजो वाह्मसोर्यादितेजआप्यायितं 
रूपादि प्रकाशय्यति नानाप्यायितम्‌, अम्धकारे४पि रूपदर्शनप्रसज्भावित्यत आह #यं भान्तमनुभायुर इति७ | 
न हि तेजोःन्तरस्थ तेजोःन्तराषेक्षां व्यासेधामः, किन्तु तद्भानमनुभानमू। न च॑ लोचनभानमनुभान्ति 


सूर्यादयस्तविदमुक्तम्‌ & नहिं प्रदीप इति ७ । पूब॑पक्षमनुभाष्य व्यभिचारमाह & यदप्युक्तम्‌ इति ७ । 


भाभती-ब्याख्या 


द्धान्त जन 
ब्रह्मण्येव हि तल्लिज्धं न तु तेजस्यलोकिके । 
तस्मान्न तदुपास्यत्व॑ ब्रह्म ज्ञेयं तु गम्यते॥ 

“तमेव भान्तम्‌”-- यहाँ क्या अलोकिक तेज की कल्पना करके सूर्यादिगत अनुभाव का 
उपपादन किया जाय ? अथवा “भारूपः सत्यसडद्भूल्प!” ( छां. २१४॥२ ) इत्यादि अन्य 
श्रुतियों में प्रसिद्ध ब्रह्म के भाव का ही सूर्यादि में अनुभान सम्पन्न किया जाय ? इस प्रकार 
का सन्देह उपस्थित होने पर श्रुत ( श्रुति-अतिपादित ) पदार्थ की उपलब्धि सम्भव होते हुए 
अश्रुत पदार्थ की कल्पना उचित नहीं मात्ी जाती, अतः यहाँ अत्यन्त अप्रसिद्ध अलोकिक 
तेजो धातु को उपास्य मानना उचित नहीं, अपितु श्रुति-प्रसिद्ध ब्रह्म-ज्योति ही ज्ञेय हैं, यही 
भाष्यकार ने कहा है--“प्राज्ञ एवात्मा भवितुमहंति”। अर्थात्‌ जगत की मौलिक भासक 
ब्रह्म ज्योति ही है, क्योंकि “तमेव भान्तमनुभाति सव॑म्‌”--इत्यादि श्रुतियों से प्रतिपादित 
अनुकरणीय भान की उपपत्ति उसी में ही सम्भव है। ब्रह्म ज्योति से ही अनुप्राणित होकर 
सुर्यादि जगत के अनुभासक माने जाते हैं। अलोकि तेजो&त्तर के द्वारा सूर्यादि अनुप्राणित 
नहीं हो सकते, क्योंकि दोनों समान तैजस पदाथे हैं, अतः कौन किसकी अपेक्षा करेगा--इसमें 
विनिगमना सम्भव नहीं, भाष्यकार कहते हैं--“समत्वाच्च तेजोधातुनां सूर्यादीनां न तेजो- 
घातुमय्य॑ प्रत्यपेक्षाईस्ति” । 

यह जो शद्भा होती है कि सूर्याद को अपना प्रतिभान कराने में चक्षुरादिरखूप 
तेजोउम्तर की अपेक्षा देखी जाती है, क्योंकि भअम्धे व्यक्ति सूर्यादि को नहीं देख सकते । उसी 
प्रकार चाक्षुष तेज भी बाह्य सूर्यादि प्रकाशों की सहायता से ही रूपादि का प्रकाशक होता 
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भिन्नस्वभावकेष्वपि छात्ुकारो दृश्यते । यथा खुतप्तोउयःपिण्डो.5ग्यलुकूतिरग्नि दहन्त- 
मजुदद्॒ति, भौम॑ वा रजो वायुं बहन्तमछुवहततीति । 'अल्ुछतेः” इत्यज्ुभानमसुसचत्‌ | 
(तस्थ च! इति चतुर्थ पादमस्य इलोकस्य सूचयति । 'तस्य भासा सर्वेमिदं विभाति? 
इति, तद्धेतुक भान॑ सूर्यादेरूयमान प्राक्षमात्मानं गमयति । 'तदंबा ज्योतिर्षा ज्योति- 
रायुहोपासते5सतम! (बू० ४।४।१६ ) इति हि प्राक्षमात्मानमामनन्ति, तेजो3न्तरेण 
स॒र्यादितेजो विभातीत्यप्रसिद्ध चिरुद्धं च, तेजोउन्तरेण तेजोउन्तरस्य प्रतिघातात्‌। 
'अथवा-न स्‌र्यादीनामेव श्लोकपरिपठितानामिदं तद्धेतुकं विभानमुच्यते | कि तहिं ? 
'सर्वेमिदम! इत्यविशेषश् तेः सर्वस्येचास्य नामरूपक्रियाकारकफलजातस्य याउमिव्यक्तिः 
सा ब्रह्मज्योतिःसत्तानिमित्ता । यथा खूर्यादिज्योतिःसत्तानिमित्ता सर्वेस्य रूपजातस्था- 
भिव्यक्तिस्तद्धतू। “न तत्र सूर्यो भाति' इति च “तत्र शब्दमाहरन्प्रकृतग्रहणं दर्शयति। 
फेक कफ उतेए ; उजप कप के ४ ओमती 
एतदुक्‍तं भवति -यदि स्वरूपसास्याभावमिप्रेत्यानुकारों निराक्रियते, तवा व्यभिचारः। अथ क्रियासा- 
स्याभाव॑, सोइसिद्धः । अस्ति हि वायुरजसोः स्वरूपविसदृशयोरपि नियतदिग्देशवहनक्रियासास्यम्‌ । 
वह्न॒घयःपिण्डयोस्तु यद्यपि दहनक्रिया न भिद्यते तथापि व्रव्यभेदेन क्रियाभेद॑ कल्पयित्वा क्रियासादृइय॑ 
व्यास्येयम्‌ ।तदेवसनुक्ृतेरिति विभज्य तस्य चेति सृत्रावयव विभजते & तस्य च इति ७। & चतुर्थंम्‌ 
इति & । & ज्योतिषाम्‌ ७ सुर्यादीनाम्‌ । ७ ब्रह्म ज्योतिः & प्रकाशकमित्यर्थ: । तेजो5स्तरेणानिन्द्रिय- 
भावसापस्तेन सुर्यादितेजो विभातीत्यप्रसिद्धम्‌ू। स्ंश्ब्दस्थ हि स्वरसतो निःशेबाभिधान वृत्तिः । सा 
तेजोधातावल्लोकिके रूपसात्रप्रकाशके सडःकुचेत्‌ । ब्रह्मणि तु॒निःशेषजगववभासके न सर्वशब्दस्य वृत्तिः 
सडकुचतोति । ७ तन्न ड्राब्दमाहरन्‌ इति ७ । सर्वत्र खल्वयं तच्छढ्दः पूर्वोक्तपराम्शों । 'तेन रक्त रागावृ' 


भामती-ब्याख्या 

है, अन्यथा अन्धकार में भी चक्षु के द्वारा रूप-दर्शन क्यों नहीं होता ? उस शद्भा का निरास 
किया जाता दै--“यं भान्‍्तमनुभायु:” । यहाँ तेजोडन्तर को तेजोइन्तर की अपेक्षा का निरास 
तहीं किया जाता, अपितु उसके भान ओर अनुभान का । आँखों के भासकत्व का अनुकरण 
( अनुभासकत्व ) सूर्यादि में उपलब्ध नहीं होता, यही भाष्यकार कहते हैं--“'न हि प्रदीप) 
प्रदीपान्तरमनुभाति” । पूव॑पक्षी के द्वारा कथित नियम में व्यभिचार प्रदर्शित करते हैं-- 
“यदप्युक्त समानस्वभावकेष्वनुकारो हृश्यते इति, नायमेकान्तो नियमः”। आशय यह है कि 
स्वरूप-साम्य न होने के कारण अनुकरण का निराकरण किया जाता है, तब व्यभिचार है 
ओर यदि क्रिया का साम्याभाव होने के कारण विश्व के पदार्थों में अनुकार का निरास किया 
जाता है, तब असिद्धि है, क्योकि वायु और धूलिकणों में वैसा साहश्य न रहने पर भी क्रिया- 
साम्य उपलब्ध होता है । अग्नि और अय!पिण्ड भें यद्यपि दहन क्रिया भिन्न नहीं, तथापि द्रव्य 
के भेद से क्रियाभेद की कल्पना करके क्रिया-साम्य की व्याख्या की जा सकती हैं। 

“अनुकुते:--इस सूत्र-खण्ड की व्याख्या करके 'तस्य च'-- इस सुत्रांश की व्याख्या की 
जाती है--“तस्थ चेति चतुर्थ पादमस्य श्लोकस्य सूचयति ।” “ज्योतिषां ज्योति-"--इस 
श्रुति-वाक्य का अथे है-सूर्यादि ज्योतियों की प्रकाशक ब्रह्मज्योति है। भाष्यकार ने जो कहा 
है-- तेजो&ल्तरेण सूर्यादितेजो विभातीत्यप्रसिद्धम्‌”। वहाँ तेजो5न्तरेण का 'इन्द्रियवमना- 
पस्नेन/--ऐसा विशेषण लगाना आवश्यक है, क्योंकि इन्द्रियभावापस्त चक्षुरूप तेजो:न्तर से 
* सूर्यादि तेजोहल्तर का विभान लोक-प्रसिद्ध है। अलोकिक तेजोधातु का ग्रहण करने पर 
निशशेषार्थाभिधायक 'सर्व” शब्द का रूपमात्र-प्रकाशक अथ॑ में सद्भोच करना पड़तां है, किन्तु 
ब्रह्म का उपादान करने पर 'सर्व” शब्द की वृत्ति में किसी प्रकार का सद्भोच नहीं करना 

इट 
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प्रकृतं च ब्रह्म 'यस्मिन्योः पृथिवी चान्तरिक्षमोतम! ( मु० २२५ ) इत्यादिना। 
अनन्तरं च 'हिरण्मये परे कोशे विरजं ब्रह्म निष्कलम्‌। तच्छुअ ज्योतिषां ज्योतिस्तचय- 
दात्मचिदों विदु/ इति | कर्थ तज्ज्योतिषां ज्योतिरित्यत इद्मुत्थितम्‌--'न तत्न खूर्थो 
भाति' इति। यदप्युक्त - सूर्यादीनां तेजसां भानप्रतिषेधस्तेजो धातावेवान्यस्मिन्नव- 
कढ्पते सूर्य इवेतरेषामिति । तत्न तु स एव तेजोधातुरन्यों न संभवतीत्युपपादितम्‌। 


ब्रह्मण्यपि चेषां भानप्रतिषेघो3वकर्पते | यतः यहुपल्भ्यते तत्सव ब्रह्मणेव ज्योतिषो- 


भामिती 
इत्यादाबपि प्रकृते परस्मिन्‌ प्रत्ययेड्थ भेवेउस्वाख्यायमाने प्रातिपदिकप्रकृत्य्थ॑स्य पुब॑बृत्तत्वमस्तीति । तेनेति 


तत्परामर्शानन व्यभिचारः । तथा च सर्वनामश्रुतिरेव ब्रह्मोपस्थापयति । तेन भवतु नाम प्रकरणाल्लिजं 
बलीयः, भ्रुतिस्तु लिज़ादू बलोयसोति। भौतमिह बरह्मेव गम्यत इृति। अपि चापेक्षितानपेक्षिताभिषानयोर- 
पेदिताभिषान युक्त, दृशर्थस्वादित्याह #अनन्तरं च हिरण्सये परे कोशे इति# । अस्सिन्‌ वाक्‍्ये ज्योतिषां 
ज्योतिरित्युक्त, तत्र कर्थ तज्ज्योंतिषां ज्योतिरित्यपेक्षायामिदमुपतिष्ठते न तत्र सुय्यं इति& । स्वातन्त्रयेण 


तुच्यमानेःनपेक्षितं स्थादवृष्टार्थमिति # ब्रह्मण्यपि चेषां भानप्रतिषेधोडषबषकल्पत इति ७ ॥ अयमभिप्राय:-- 


भामती-व्याख्या 

पड़ता ऐसा भाष्यकार कह रहे हैं--“तत्र शब्दमाहरन्‌ प्रकृतग्रहणं दर्शयति, प्राइृतं च ब्रह्म” । 
यह 'तत्‌ः शब्द सत्र पूर्वोक्त का ही परामशेक होता है, “तिन रक्त रागात्‌” ( पा० स० 
४२१) इत्यादि स्थलों पर भी प्रकृति से पर-प्रयुक्त प्रत्यय के अथ॑-विशेष का अन्वाख्यान 
करते समय प्रातिपदिक रूप प्रकृति का अर्थ पूर्वोक्त है, क्रतः 'तिन” पद के हारा उसो रागादि 
का ग्रहण किया जाता है, अतः उक्त नियम में किसो प्रकार का व्यभिचार सम्भव नहीं । 
फलत; तदादि सव॑नाम शब्द ही ब्रह्म के उपस्थापक है। निरपेक्ष शब्द को ही श्रुति प्रमाण 
कहा जाता है । पहले यह समझा जाता था कि ब्रह्म का प्रकरण होने के कारण प्रकरण 
प्रमाण ब्रह्म का उपस्थापक है, किन्तु भान-अनुभानरूप शब्द-सामर्थ्यात्मक लिज्भ प्रमाण से 
अलौकिक तेजोधातु की कल्पना की जाती है । प्रकरण प्रमाण से पूर्वभावी होने के कारण 
लिज़ प्रमाण प्रकरण का ब!धक होता है, अतः अलौकिक तेजो&न्तर घातु को ही जगत का 
भासक मानना होगा । अब यह निष्कषं निकाला जा सका है कि प्रक्ृत में परमेश्वर का प्रापक 
प्रकरण प्रमाण नहीं, अपितु श्रुति प्रमाण है. अर्थात्‌ “तमेव भान्तमनुभाति सर्वम”, “तस्य 
भासा सर्वभिदं विभाति”--इत्यादि वाक्यों में प्रयुक्त 'तम्‌! और 'तस्य” इत्यादि सवंनाम शब्द 
ही परमेश्वर के बोधक हैं, निरपेक्ष शब्द ही श्रुतिप्रमाण कहे जाते हैं। अतः लिजूः प्रमाण 
प्रकरण से प्रबल होने पर भी श्रुति से दुबंल है, अतः श्रुति प्रमाण-प्रापित ब्रह्म दही वह तेज 
है, जिसके प्रकाश से समस्त जगत्‌ प्रकाशित है । 

दूसरी बात यह भी है कि “न तत्र सूर्यो भाति” ( मुण्डन २२१० ) ईस वाक्य से 
पूवे “हिरण्मये परे कोशे विरजं ब्रह्म निष्कल, तच्छुश्नं ज्योतिषां ज्योति:” ( मुण्ड० २२९ ) 
इस वाक्य में जो ब्रह्म को ज्योतियों की ज्योति कहा गया है, उसमें आकाडक्षा होती है कि 
'कथ॑ ज्योतिषां ज्योतित्रह्म ?” इस आकांक्षा को शान्त करने के लिए “न तत्र सूर्यो भाति/-- 
यह कहा गया है। अब यदि इस क्ाक्‍्य के द्वारा अलौकिक तेजोधातु का अभिधान किया जाता 
है, तब वह पूर्व वाष्य में अपेक्षित या आकांक्षित नहीं और यदि ब्रह्म का प्रतिपादन किया 


- जाता है, तव वह आकांक्षिताभिधान है । अपेक्षित ( आकांक्षित ) और अनपेक्षित (अनाकां- 


क्षित) में अपेक्षित का अभिधान न्यायोचित और हृष्टाथंक होने के कारण ग्राह्म है किन्तु 
अलोकिक तेजोध।तु का अभिधान अहृष्टार्थंक होने के कारण अग्राह्म है। “ब्रह्मण्यपि तेषां भान- 
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पल्भ्यते, ब्रह्म तु नान्‍्येन ज्योतिषो पलभ्यते, स्वयंज्योतिःस्वरूपत्वाद्‌ ; ग्रेन सूर्यादय- 
स्तस्मिन्सायुः। ब्रह्म हान्यद्वयनक्ति, नतु ब्रह्मान्येन व्यज्यतते, आत्मनैवायं 
ज्योतिषा5<स्ते! (बृ० ४।३।६ ), “अग्ृद्यो नहि ग्रह्मते! (बृू० ४२४ ) इत्यादि- 
अतिभ्यः ॥ २२ ॥ 


अपि च स्मयेते ॥ २३ ॥ 

अपि चेट्प्रूपत्वं प्राक्षस्येवात्मनः स्मयेते भगवद्गीताखु -“न तद्भासयते सर्यो 
न शशाह्लो न पावकः । यद्गत्वा न निवतंन्ते तद्धाम परम मम ।” ( गो० १५।६ ) इति, 
'यदादित्यगतं तेजो जगद्भधासयते5खिलम्‌। यच्चन्द्रमस यच्चाग्नो तत्तेजो विद्धि 
मामकम? ( गी० १५॥१२ ) इति जे | २३॥ 


( ७ प्रमिताधिकरणम्‌ । छू० २४-२५ ) 
शब्दादेव प्रमितः ॥ २४ ॥ 


भामती 
न तत्र सुर्य्यो भातीति नेयं सतिसप्तमी, यतः सुर्य्यादीनां तस्मिन्‌ सत्यभिभवः प्रतीयेत । अपि तु विषय- 
सप्तमी । तेन न तत्र ब्रह्मणि प्रकाशयितब्ये सुर्य्यादयः प्रकाशकतया भान्ति, किन्तु ब्रह्मेब सूर्य्यादिषु 
प्रकाशयितव्येषु प्रकाशकत्वेन भाति, तच्च स्वयम्प्रकाशम्‌ & अगुह्यो नहि युह्यत इत्याबिशुतिभ्यः 
इति & ॥ २२॥ 
& न तड्भासयते इति # । ब्रह्म णो5प्राह्मत्वमुक्त, » यदावित्यगतम्‌ & इत्यनेन तस्थेव ग्राह- 
कश्वमुक्तमिति ॥ २३ ॥। 


 +कबकैकेकीक-७-, 
नाअसा सानभेवो$स्ति परस्मिन्‌ सानवर्जिते । 
भूतभव्येशिता जोबे नाज्सी तेन संशयः ॥ 


भामती-व्याख्या ' 

प्रतिषेघो5वकल्पते”--इस भाष्य का अभिप्राय यह है कि--“न तत्र सू्यों भाति”। इस श्रुति 
के तत्र' पद में “सप्तम्या: त्रल” (पा० सु०५।३। १०) .इस सूत्र के द्वारा सप्तमी विभक्ति के स्थान 
में 'त्रलू! प्रत्यय विहित है । यहाँ सप्तमी विभक्ति यदि सति सप्तमी होती, तब 'तस्मिन्‌ अलौ- 
किके भौतिके तेजसि ) 'सति सूर्यो न भाति” अर्थात्‌ उस पूर्व॑पक्षोक्त अलौकिक तेज के रहने 
पर सूर्यादि प्रकाशित नहीं होते, अपितु दिन में तारों के समान अभिभृत हो जाते हैं--ऐसा 
भ्रर्थ करके अलौकिक तेजो5न्तर की कल्पना की जा सकती थी। किन्तु वहाँ सति सप्तमी 
प्रकरण के अनुकुलू नहीं, अतः विषयसप्तमी मानने पर तत्र ( बह्मणि ) अर्थात्‌ ब्रह्महप विषय 
का प्रकाशक सूय॑ नहीं हो सकता, ब्रह्मप्रकाशकत्वेन सूर्यादि का भान सम्भव नहीं, प्रत्युत 
सूर्यादि ज्योतियों का ब्रह्म ही प्रकाशक है और वह (एह्म) स्वयंप्रकाश है, किसी अन्य प्रकाश 
के द्वारा प्रकाशित नहीं, श्रुति कहती द्वै--'अगृझो न हि गृह्मते” (बृ० उ० ४२४) ॥२२॥ 

भाष्यकार ने इस तेईसवें सूत्र में भगवद्‌गीता के जो दो वाक्य उद्धृत किए हैं, उनमें 
“न तड्भासयते सूर्यो न शशाद्भु न पावक:”--इस वाक्य के द्वारा ब्रह्म में अग्राह्मत्व 
( अप्रकाश्यत्व ) और “यदादित्यगतं तेजो जगद्‌ भासयते”--इस वाक्य के द्वारा ब्रह्म में 
ग्राहकत्व ( प्रकाशकत्व ) प्रतिपादित है ॥ २३॥ 





>> प$कबी0+-- 
विषय--“अड्युष्ठमात्र; पुरुषो मध्य आत्मनि तिष्ठति” ( कठो० ४२ ), भडगुप्ठमात्र; 
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“अज्ुष्ठमात्र पुरुषो मध्य आत्मनि तिष्ठति' इति श्रयत्ते । तथा अज्लुष्ठमात्रः पुरुषो 
ज्योतिरिवाधूमकंः | इशानो भूतभव्यस्य स एवाद्य स॒ उ श्व एतद्वे तत! (का० २४१३) 
इति च। तन्न यो3यमजलुष्ठमात्रः पुरुषः भ्र॒यते, स कि विज्ञानात्मा, किया परमात्मेति 
संशयः । तत्र परिमाणोपदेशात्तावद्धिज्ञानात्मेति प्राप्तमू। न हानन्तायामविस्तारस्य 
परमात्मनोउब्रुष्ठपरिमाणमुपप्चयते । विज्ञानात्मनस्तूपाधिमत््वास्संभवति कयाचित्क- 


भामती 

किमड-गुष्ठमात्रशुत्यनुप्रहाय जोवोपासनापरमेतद्वाक्यमस्तु, तदनुरोधेन चेशानश्रुति: कथश्चिहया- 
स्यायताम, आहोस्विदोशानश्रुत्यनुप्रहाय बअह्मपरमेतदस्तु, तदनुरोधेनाडगुष्ठमान्रश्गुतिः कथन्निन्नीयताम्‌ , 
तत्रान्यतरस्थान्यतरानुरोधविषये प्रथमानुरोधो न्याय्य इत्यड्गुष्ठभुत्यनुरोधेनेशानश्रुतिनेंतथ्या । अपि च॒ युक्त 
हृस्पुण्डरीकवहरस्थानत्वं परमात्मन:, स्थानमेदनिर्देशात्‌ । तद्धि तस्योपलब्धिस्थानं शारूप्राम इव कमल- 
नाभस्य भगवतः । न च॒ तथेहाडगुष्ठमात्रशुत्या स्थानमेदों निविष्ट, परिमाणमात्रनिर्देशात्‌ । न च मध्य 
आत्मनोत्यत्र स्थानभेदो3वगम्यते । आत्मशब्दो ह्य॑ स्वभाववचनों वा जोववचनो वा ब्रह्मवचनों वा स्यात्‌ । 
तत्र स्वभावस्य स्वभवित्रधोननिरूपणतया स्वस्थ च भवितुरनिर्देशान्न ज्ञायते कस्प मध्य इति । न.च जीव- 
परयोरस्ति मध्यमअसेति नेष स्थाननिर्देशों विस्पष्ट:, स्पष्टस्तु परिसाणनिर्देश!। परिमाणभेदश्न परस्मिन्न 

भामती-बव्याख्या 

पुरुषों ज्योतिरिवाधूमक:” ( कठो० २।४॥१३ ) इत्यादि श्रुतियों में “अगुष्ठमात्र” शब्द का 
अर्थ विचारणीय है । 

संशय--उक्त श्रुतिों में जीवात्मा और परमात्मा का संशव इसलिए हो गया कि-- 

नाञ्सा मानभेदो$स्ति परस्मितु मानवर्जिते। 
भूतभव्येशिता जीवे नाञ़्सी तेन संशय: ॥ 

अर्थात्‌ यदि यहाँ परमात्मा (ब्रह्म) का ग्रहण किया जाता है, तब उसमें श्रुति-प्रतिपा- 
दित अड्गुष्ठमात्रता रूप परिमाण विशेष का सामंजस्थ नहीं होता, क्योंकि ब्रह्म को परिमाणा- 
तीत माना जाता है और यदि जीव का ग्रहण किया जाता है, तब उसमें “ईशानो भूतभव्य- 
स्प/”--इस प्रकार काथत भूत-भावी सकल प्रपच्च की ईशिता ( शासकता ) नहीं घटती । 
अतः यहाँ सन्देह हो जाता है कि क्या उक्त श्रुति-वाक्यों में कथित अछगुष्ठमात्र परिमाण के 
बल पर जीव का उपास्यत्वेन प्रतिपादन मानकर जीव में भूत-भावी जगत्‌ की ईशिता का 
कथच्चित्‌ समन्वय किया जाग्र ? अथवा मुख्य ईशितृत्व के अनुरोध पर ब्रह्म का प्रतिपादन 
मानकर ब्रह्म में औपाधिक रूप से अडग्गुठ्ठमात्रता का समन्वय किया जाय ? 

पूवंपक्ष-जहाँ दो वाक्‍्यों में परस्पर अनुरोध की अपेक्षा होती है, वहाँ प्रथम वाक्य 
का अतुरोध पहले न्यायोचित माना जाता है, अतः अज्भु'्ठमात्रता का मुख्यरूप से सामण्जस्थ 
करने के लिए जीव का प्रतिपादन मान कर भूत-भावरी प्रपन्न की ईशिता का जीव में ही 
समन्वय किया जाना उचिततर है। इतना ही नहीं, यहाँ परमात्मा का प्रतिपादन मानने पर 
विगत दहराधिकरण से पुनरुक्ति भी हो जाती है, क्योंकि जंसे दहर ( स्वल्प ) परिमाण के 
हृदय में उपलब्ध होने के कारण ब्रह्म को दहराकाश कहा जा सकता है, वैसे ही अद्जुछमात्र 
परिमाण के हृदय में उपास्य होने के कारण ब्रह्म को “अज्भुहमात्र: पुरुष” कहा जा सकता है, 
उपलब्धि-स्थान में उपलष्यमान का व्यवहार शालूग्राम में विष्णु-व्यवहार के समान लोक- 
प्रसिद्ध है । 

स पैक में 'अंगुष्ठमात्र” शव्द के द्वारा किसी उपलब्धि-स्थान का निर्देश नहीं, अपितु 

परिमाण-विशेष का उल्लेख किया गया है। 'मध्य आत्मनि!--इस वाक्य के द्वारा भी किसी 
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र्पनयाब्रुष्टमातरत्वम्‌ । स्खतेश्व-अथ सत्यचतः कायात्पाशबद्धं वश गतम्‌। अज्जुष्ठ- 
माज्म पुरुष निश्चकषे यमो बलात्‌ ४” ( म० भा० ३२९७।१७ ) इति। नहि परमेश्वरो 
बलाद्यमेन निष्क्रष्टु शक्यः | तेन तत्र संसायंज्ुष्टमात्रो निश्चितः, स पबेहापीत्येचं 
भामती 

सम्भवतोति जोवार४वाहगुष्ठमात्र,, स खल्वन्तःकरणाह्यपाधिकल्पितो भागः परमात्मनः अन्तःकरणज्न 
प्रायेण हृत्कमलकोशस्थानं, हृत्कमलकोशश्न मनुष्याणामहगुष्ठमान्न इति तदवच्छिन्नो जोवास्माध्प्यडगुष्ठ- 
सात्रो नभ हव वंदपर्वावच्छिक्षमरस्तिसात्रमू । अपि च जीवात्मनः स्पष्टमइ-गु्ठमात्रत्वं स्मस्यंते--“अडगु्ठ- 
सात्रं पुरुष निश्रकर्ष यम्रो बलातू ।! इति। नहि सर्वेक्षस्थ ब्रह्मणो यमेन बलाक्षिष्कषं: कहपते । यमो हि 
जगो--'हरिगुरवशगो$स्मि न स्वतन्त्रः प्रभवति संयसने समापि विषंणु:' इति । तेनाडगुष्ठमात्रत्वस्थ जोबे 
निश्चयाव्‌ आपेक्षिक किल्चिव्‌ भूतभव्यं प्रति जीवस्पेश्ानत्वं व्यास्येयम्‌ । एतद्वें तबिति च॒ प्रत्यक्षजीवरूपं 
पराभुशतीति । तस्माज्जोबात्मेधात्रोपास्य इति प्राप्तेडभिघोपते - 


भामती-ब्याख्या 

स्थान विशेष की अवगति नहीं होती, क्योंकि वहाँ आत्म! शब्द या तो स्वभावा्ंक होगा, 
या जीवार्थंक, अथवा ब्रह्माभिधायी । उनमें स्वस्थ भाव, स्वभावः--इस व्युत्पत्ति के अनुसार 
स्वभाव एक ऐसा धमं है, जो कि 'स्व' शब्द से अभिमत धर्मी ( भविता ) की अपेक्षा करता 
है, किन्तु किसी धर्मी का निर्देश न होने के कारण यह नहीं जाना जा सकता कि “मध्ये 
स्वभावे' -यहाँ किसके भाव का मध्य विवक्षित द्वै? जीवात्मा और परमात्मा दोनों निरंश 
हैं. अतः उनमें मध्यता ( मध्यभागता ) का सामञ्जस्य नहीं हो सकता। फलतः “मध्ये 
आत्मनि'--इस वाक्य के द्वारा किसी स्थान ( उपलब्धि-केन्द्र ) का निर्देश नहीं हो सकता। 
हाँ, 'अंगुष्ठमात्र:' पद के द्वारा परिमाणविशेष का उल्लेख अत्यन्त स्पष्ट है। अंगुष्ठमात्रतारूप 
परिमाणविशेष परमात्मा का सम्भव नहीं, अतः जीवात्मा ही “अंगुष्ठमात्र: पुरुष.” कहा गया 
है, क्योंकि वह ( जीव ) ब्रह्म का अन्तःकरणरूप उपाधि से कल्पित ( भवच्छिन्न ) एक भाग 
है । अन्त:ःकरणरूप आन्तर इन्द्रिय का हृदय गोलक है और मनुष्यों का हृदय प्रायः उनके 
अंगूठे के परिमाण का होता है, अत! उस ( हृदय-कमलस्थ अन्तःकरण ) प्ले अवच्छिन्न जीव 
भी अंगुष्ठमात्र वैसे ही कहा जाता है, जेसे अरत्नि मात्र ( कनिष्ठिका को सीधा रखते हुए 
मुट्टि-बन्धे हाथ के परिणामवाली ) बाँस की पोरी से अवच्छिन्न आकाश को अरत्निमात्र । 

इतना ही नहीं महाभारतगत सत्यवानु के उपाख्यान्‌ में जीवात्मा को स्पष्टरूप से 
अंगुष्ठमात्र कहा गया है-- 

ततः सत्यवतः कायातु पाशबद्धं वशंगतः । 
अंगुष्ठमात्रं पुरुष॑ निश्चकर्ष यमो बलात्‌॥ ( म. भार. ३।१९७।१७ ) 

भर्थात्‌ यमराज ने पाश में बन्धे हुए सत्यवान्‌ के शरीर से अंगूठे मात्र के जीवात्मा को 
बलपूवंक खींच कर निकाल लिया। ब्रह्म का किसी शरीर से खींच कर निकालना सम्भव 
नहीं, क्योंकि वहाँ यमराज ने ही कहा है -“प्रभवति संयमने ममापि विष्णु:” | ) 
अर्थात्‌ परमेश्वर तो हमारा ( यम का ) भी नियमन करता है, वह किसी के भी नियन्त्रण में 
नहीं, सवंथा स्वतन्त्र है। फलतः अंगुष्ठमात्रता जीव में ही पयंवसित होती है, उसके अनुरोध 
पर यत्किश्वित्‌ भूतादि पदार्थों की ईशानता ( शासकता ) जीव में घटाई जा सकती है या 
ध्यान के लिए सर्वेशिता का निर्देश माना जा सकता है। दूसरी बात यह भी है कि “एदहे 
तत्‌” (कठो. २।४॥१३) इस वाक्य के द्वारा प्रत्यक्षत! जीव का परामर्श किया गया है, क्‍योंकि 


॥२ ५४ “येय॑ प्रेते विचिकित्सा”--इस प्रकार जीव के विषय में ही सन्‍्देह प्रस्तुत किया 
गया है । 


छा हनी 
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प्राप्त अमः परमात्मैवायमब्लुष्टमाजपरिमितः पुरुषो भवितुमहंति | कस्मात्‌ ? शब्दात्‌ , 
'इशानो भूतभव्यस्थ' इति । नहान्यः परमेश्वराद्‌ भूतभव्यस्य निरक्षुशमीशिता । 'एतद्वे 
तत! इति च॒ ग्रक्कतं पृष्ठमिहाज्ञसंदधाति । एतद्वे तद्यस्पृष्ठ ब्रह्मात्यरथः। पृष्ठ चेह ब्रह्म 
“अन्यत्र धर्मादन्यत्राधमादन्गत्रास्मात्कताकृतात्‌ । अन्यत्न भूताच्च भव्याच्च यक्तत्प- 
श्यस्ति तद्धद' ( का० १३२१४ ) इति । शब्दादेबेति, अभिधानश्र॒तेरेबवेशान इति पर- 
मेश्वरो3यं गम्यत इत्यथेः | २७ ॥। 
कर्थ पुनः सर्वगतस्य परमात्मनः परिमाणो पदेश इत्यत्न ब्रम/-- 
हृथ्रपेक्षया तु मनुष्याधिकारत्वात्‌ ॥ २५॥ 
सर्वेगतस्यावि परमात्मनो हृदये<वस्थानमपेक्ष्याबुष्टमातरत्वमिद्सुच्यते । 
भामती ह 
प्रधनोत्तरत्वादीज्ञानअ्रवणस्था विशेषतः । . 
जीवस्य ब्रह्मरूपत्वप्रत्यायनपरं बच) ॥ 
इह हि भूतभव्यमान्नं प्रात निरडकुशमीशानत्व॑ प्रतोयते । प्राक्‌ पुष्टं चात्र ब्रह्म, अस्यन्न धर्माद- 
न्यत्राधर्माविस्यादिना । तदनन्तरस्य सन्दर्भस्य तत्प्रतिवचनतोचितेति एतद्दे तदिति श्रह्माभिषानं युक्तम्‌ । 
तथा चाहगुष्ठमात्रतया यद्यपि जोवो&्वगम्यते, तथापि न तत्परमेतद्वाक्यं, किम्स्वडगुष्ठमात्रस्य जीवस्य 
बह्माुपताप्रतिपादनपरम्‌ । एवं निरक्षुशमोशानत्वं न सद्घोचयितव्यम्‌ । न च्‌॒ ब्रह्मप्रश्नोत्तरता हातव्या, 
तेन यथा तत्त्वमसीति विज्ञानात्मनस्त्वम्पदायंस्य तदिति परमात्मनेकत्व॑ प्रतिपाते, तथेहाप्यडगुष्ठपरि- 
मितस्य विज्ञानात्मन ईशानश्रुस्या ब्रह्म॒भाव: प्रतिपाद्यत इति युक्तम्‌ ॥ २४ ॥ 
& स्वंगतस्यापि परब्रह्मणो हृदयेःवस्थानमपेक्ष्य इति & । जीवाभिप्रायम्‌ । न चान्यः परमाश्मन 
भामती-व्याब्या 
खिद्धास्त--अंगुष्ठमात्र' शब्द के द्वारा ब्रह्म का हो निर्देश मानना चाहिए, क्योंकि-- 
प्रश्नोत्तरत्वाद्‌ ईशानश्रवणस्याविशेषत) । 
जीवस्यथ ब्रह्मरूपत्वप्रत्यायनपरं वचः३॥ 
“अन्यत्र धर्मादस्यत्राधर्मादन्यत्रास्मात्‌ कृताकृताद। अन्यत्र भूताच्च भ्रव्याच्च यत्तत्‌ पश्यसि 
तद्‌ वद” ( कठो? ११२१४ ) इस प्रश्न के उत्तर में कहा गया है--“अंगुष्ठमात्र! पुरुषो 
ज्योतिरिवाधृमक: । ईशानो भ्रूतभव्यस्य स एंवाद्य स उ शव एतदँ तत्‌ ॥” (कठो० २॥४॥१३) | 
अर्थात्‌ जिस अतीतानादि समस्त प्रपश्च के नियन्‍्ता परमेश्वर के विषय में प्रश्न किया गया 
है, वह निर्धूम ज्योति के समान देदीप्यमान अंगुष्ठमात्र हृदय में उपलब्ध होनेवाला यह पर 
ब्रह्म ही है--इस प्रकार प्रश्नोत्तररूप में प्रतिपादित ब्रह्म ही अंगुष्ठमात्र पुरुष है, क्योंकि 
उसमें ही निखिल प्रपश्च का निरंकुश शासकत्व है और ब्रह्मविषयक प्रश्न के उत्तरं वाक्य 
के द्वारा प्रतिपादित है। ब्रह्मविषयक प्रश्न के उत्तर में ब्रह्म का ही प्रतिपादन उचिततर है । 
यद्यपि “अंगुष्ठमात्र” शब्द के द्वारा सहजतः जीव प्रतीत होता है, तथापि यहाँ “अंगुष्ठमात्र' 
शब्द जीवपरक नहीं, किन्तु अंगुष्ठमात्रक जीव की ब्रह्मरूपता के प्रतिपादन में उसका तात्पयें 
निश्चित होता है । इस प्रकार न तो निरंकुश ईशानता का संकोच करने की आवश्यकता रह 
जाती दै और न प्रश्न और उत्तर वाक्यों की ब्रह्मपरता का परित्याग करना पड़ता है । अतः 
जैसे “तत्त्वमसि”--इस वाक्य के द्वारा त्वं पदार्थभरूत जीव और तत्पदार्थरूप ब्रह्म की एकता 
का प्रतिपादन किया जाता है, वैसे ही यहाँ भी अंग्रुष्ठ परिमाण के जीव की ब्रह्मरूपता का 
प्रतिपादन “ईशानो भूतभव्यस्य””--इस वाक्य के द्वारा किया जाना युक्ति-युक्त है ॥ २४॥ 
“सबंगतस्यापि परब्रह्मणो हृदयेबवस्थानमपेक्ष्य/--इस भाष्य में स्वंगत ब्रह्म का 






































| ब्रह्मत्यम्‌ ) हिन्दोसहितभामतोीसंवलितम्‌ इेटदे 


आकाशस्येव “वंशपवोपेक्षमरत्निमातत्वम्‌। नहाअ्साउतिमात्रस्य परमात्मनो5बुष्ठ 
मात्रत्वमुपपद्यते । न चान्‍्यः परमात्मन इह प्रहणमहँतीशानशब्दादिश्य इत्युक्तम्‌। नज्ञ 
प्रतिप्राणिमेदं हृद्यानामनवस्थितत्वात्तदपेक्षमप्यज्लुष्ठमात्रत्व॑ नोपपद्यत इत्यत उत्तर- 
मुच्यत्ते-मलुष्याधिकारत्वादिति । शास्त्र हाविशेषप्रवृत्तमपि मजुष्यानेवाघिकरोति, 
शक्तत्वादर्थित्वादपयु दस्तत्वादुपनयनादिशास्राच्चेति चर्णितमेतद्धिकारलक्षणे ( जै० 
६।१ ) | मनुष्याणां च नियतपरिमाणः कायः | ओचित्येन नियतपरिमाणमेथ चेंषा- 
मनुष्ठमात्रं हृदयम्‌। अतो मलुष्याचिकारत्वाच्छार्मस्य मजुष्यहदयावस्थानापेक्षमबुष्ठ- 
मात्रत्वमुपपन्नं परमात्मनः । यद्प्युक्त--परिमाणोपदेशात्स्मतेस्थ संसायेवायमजुष्ठमात्रः 
प्रत्येतव्य इति, तत्प्रत्युव्यते--'स आत्मा तत््वमसि इत्याद्वित्संसारिण वव सतो<- 
धर भामती 
इह प्रहणमहंत्ीति न जीवपरमेतद्वाक्यमित्यर्थ: । & मनुष्यानेव इति ५ जेवणिकानेबेति । & अधित्वादू 
इति & अन्‍्तःसंज्ञानां मोक्षम्राणानां च काम्येषु क्स्वधितारं निषेधति । & शक्तत्वाव्‌ इति & 
तिय्य॑ग्देबर्षीणामशक्तानामधिकारं निवत्तंयति & उपनयनाविश्ञास्त्राचच इति & शूब्राणामनधिकारितां 
वर्शयति & यदप्युक्तं परिमाणोपदेशात्‌ स्मृतेश्व इति ७ यद्येतत्परमात्मपरं किमिति तहिं जोब इहोच्पते । 
ननु परमात्सेबोच्यताम्‌ , उच्चते च जीवः, तस्माज्जीवपरमेवेति भावः । परिहरति & तदट्प्रत्युच्यते 





भामती-व्याख्या 

जो हृदय में अवस्थान कहा है, वह जीवभावापत्न ब्रह्म के अभिप्राय से कहा है, अन्यथा 
सवंगतस्य हृदयेध्वस्थानम्‌'--ऐसा कहना परस्पर विरुद्ध पड़ जाता है, अतः यहाँ 'सबंगतं 
यद्‌ ब्रह्म जीवभावापन्नस्य तस्थ हृदयेब्वस्थानम-ऐसी योजना विवक्षित है। “न चान्य! 
परमात्मन इह ग्रहणमहंति”-- इस भाष्य का अर्थ है--“अंगुष्ठमात्र: पुरुष? एतद्वाक्यं जीवपर॑ 
न भव", अर्थात्‌ उक्त वाक्य के घटकीभूत “अंगुष्ठमात्र' पद के द्वारा जीव का निर्देश होने 
पर भी पूरा वाक्य जीवपरक नहीं हो त्षकता, क्योंकि 'सर्वेशानत्व का जीव में सामञ्जस्य 
नहीं होता । “शास्त्र मनुष्पानेवाधिकरोति ”--इस भाष्य में मनुष्य” पद केवल त्रेैवणिकपरक 
है; क्योंकि अपशुद्राधिकरण ( ज॑ै. सू. ६॥१२५ ) में निश्चय किया गया है कि “स्वाध्यायो5- 
ध्येतव्यः”--इत्यादि विधि वाक्यों का ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य'--इन तीन वर्णों को ही 
अधिकारी माना गया है । श्रौत कम के अधिकारी व्यक्ति के (१ ) अधथित्व ( कामनातत्त्व ) 
(२) शक्तत्व, (३) अनिषिद्धत्व, ( ४) उपनयनादि संस्कार-युक्तत्व-ये चार विशेषण 
माने गए हैं । उनमें अर्थित्व विशेषण के द्वारा अन्तःसंज्ञक ( स्थावरादि एवं निष्काम मुमुक्षु 
पुरुषों का काम्य कर्मों में अधिकार निवृत्त ( निषिद्ध ) किया गया है, शक्तत्व विशेषण के द्वारा 
तियंक्‌ ( पशु-पक्ष्यादि ), देवगण एवं ऋषिगणों का कर्म में अधिकार वर्जित किया गया है, 
क्योंकि जैसे मनुष्य इन्द्रादि देवों के उद्देश्य से हबिरादिगत स्वत्व का त्याग ( याग ) कर 
सकते हैं, वैसे इन्द्रादि देवगण अपने उद्देश्य से स्वत्व का त्याग और परस्वत्वा-पादन नहीं 
कर सकते । वसिष्ठादि ऋषिगण भी आर्षेयवरण के अवसर पर अपने से भिन्न वसिष्ठादि का 
वरण नहीं कर सकते। उपनयनादि संस्कारों द्वारा शुद्र।दि असंस्क्ृत मनुष्यों का कम में . 
अधिकार समाप्त किया गया है। जैमिनि-सूत्रों के छठे अध्याय में अधिकार की विस्तृत चर्चा 
की गई है। 

“यदप्युक्त परिमाणोपदेशात्‌”--इस भाष्य के द्वारा जो इस शड्भूग का अनुवाद किया 
गया है कि 'यदि उक्त वाक्य ब्रह्मपरक है, तब उसमें जीव का निर्देश क्यों किया गया ? ब्रह्म 
का ही निर्देश करना चाहिए था, किन्तु जीव का निर्देश अंगुष्ठमात्र” शब्द के द्वारा किया 
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जुष्ठमात्रस्य बह्मत्वमिद्मुपदिश्यत 'इति । छ्विरूपं हि वेदान्तवाक्यानां प्रवृत्तिः, कचित्पर- 
मात्मस्वरूपनिरूपणपरा, क्चिटछ्धिज्ञानात्मनः परमास्मेकत्वोपदेशपरा। तदत्र विज्ञाना- 
त्मनः परमास्मनेकत्वमुपदिश्यते, नाब्लुष्ठमात्रत्वं कस्यचित्‌ | एबमेवार्थ परेण स्फुटी' 
करिष्यति-- अल्लुष्ठम|त्रः पुरुषोउन्तरात्मा सदा जनानां हृदये संनिविष्टः | तं स्वाच्छ- 
रीरात्पवृहेन्मुज्ञादिवेषीकां घेयंण । त॑ विद्याच्छुक्रमग्हतम_ ( का० २६१७ ) इति ॥५णा। 


( ८ देवताधिकरणस्‌ । खू० २६-३३ ) 

तदुपर्यपि बादरायणः संभवात्‌ ॥ २६॥ 
अन्ुछ्ठमात्रशुतिमंलुष्यहदयापेक्षा मनुष्याधिकारत्वाच्छासमस्येत्युक्त, तत्पसक्ेनेद- 
मुच्यते | बाढम्‌ , मलुष्यानधिकरोति शास््रम्‌ , नतु मनुष्यानेबेतीह त्रह्मज्ञाने नियमो- 
<स्ति | तेषां मनुष्याणामुपरिष्ठा् देवादयस्तानप्यघिकरोति शास््रम्तिति बाद्रायण 
आचार्यों मन्‍्यते | कस्मात्‌ ? संभवात्‌। संभवति हि तेबामप्यर्थित्वाइधिकारकारणम्‌ । 
तन्नार्थिस्वं तावन्मोक्षविषय देवादीनार्माप संभवति विकारविषयविभूत्यनित्यत्वालोच- 
नाव्निमित्तम। तथा सामथ्यमपि तेषां संभवति, मन्त्रार्थवादेतिहासपुराणलोकेभ्यो 


भामती 
इति & । जीवस्य हि तत्त्वं परमात्मभावः, तहक्तत्यम्‌ , न च तज्जीवमनभिधाय शकक्‍्य वक्‍तुर्सिति जीव 
उच्यत इत्यथंः ॥ २५ ॥ 


>> कर जा 
देवषोंणां ब्रह्मविज्ञानाधिकारचिन्ता समन्वयलक्षणेडसज़तैत्यस्याः प्रासज़िकों सर्जाति वश्ष॑यितुं 
प्रसज़माह ७ अड॒गुष्ठमात्रशुतिः इति &। स्पादेतवू-- देवादीनां विविघविचित्रानन्दभोगभागिनां 
वेराग्याभावान्नाथिस्वं ब्रह्मविद्यायामित्यत आह & तत्राथित्वं ताबम्मोक्षबिषयम्‌ इति ७ । क्षयातिशय- 
योगस्य स्वर्गाद्यपभोगेःपि भावादस्ति बेरा ग्यमित्यथंः । ननु देवादीनां विप्रह्म्भावेनेन्द्रिया सप्निकर्षजाया : 
प्रमाणाविवृत्ते रनुपपत्ते रविद्वत्तया सामर्थ्याभावेन नाधिकार इत्यत आह # तथा सामथ्यंम्रपि _तेषास्‌ 


भामती-ब्याख्या 
जाता है, अतः उक्त वाक्य जीवपरक ही है, ब्रह्मपरक नहीं ।” उस शद्भा का परिहार किया 
जाता है--'तत्अत्युच्यते” । आशय यह है कि जीव के ब्रह्मत्वरूप वास्तविक स्वरूप का 
उपदेश विवक्षित है, वह जीव के स्वरूप का अभिधान न करके नहीं किया जा सकता, अता 
“अडगुष्ठमात्र” शब्द के द्वारा जीव का अभिधान किया गय। है॥ २५॥ 
+> कक 0+- 

“इन्द्रादि देवताओं को भी ब्रह्मज्ञान में अधिकार दै'--यह विचार यद्यपि इस समस्व- 
याध्याय में संगत नहीं, तथापि प्रा्साज्धिक संगति को लेकर वह विचार किया गया है--ऐसा 
भाष्यकार कह रहे हैं--“अंगुष्ठमात्रश्नुतिम॑नुष्यहृदयापेक्षया, मनुष्याधिका रत्वाच्छास्त्रस्थेत्यु- 
क्तम्‌ , तत्पसज्भेनेदमुच्यते ।” 'देवगण स्वर्ग के विविध आलनन्दप्रद भोगों में लिप्त हैं, उन्हें 
उससे वैराग्य न होने के कारण ब्रह्मविद्या में प्रवृत्ति क्योंकर होगी ?” इस शद्धू] का समाधान 
है--“तत्राथित्वं तावत्‌ मोक्षविषयं देवादीनामपि सम्भवति”। अर्थात्‌ स्वगं-सुखादि में भी 
क्षयित्व और उत्कर्षापकर्षभाव (न्यूनाधिकरूपता) आदि दोषों के कारण बेराग्य हो जाता है, 
वैराग्य हो जाने पर मोक्षार्थिता सम्भव हो जाती है। 'देवगणों का शरीरादि न होने के कारण 
इच्द्रियार्थ-सन्निकर्ष-सापेक्ष प्रमाणादि व्यवहार क्योंकर होगा ? एवं वेदाध्ययनादि सामथ्ये का 

। अभाव होने के कारण ज्ञान में भी अधिकार कैसे होगा? इस प्रश्न का उत्तर है--तथा 





-- विश्नहादिमत्वम्‌ ]) . हिन्दीसद्दितभामतीसंवलितम्‌ इ्ट५ 


विग्नहवत्त्ताचवगमात्‌ । न च तेषां कश्चित्प्रतिषेघो5स्ति । नचोपनयनशास्त्रणेषामधि- 
कारो निवत्यत, उपनयनस्य वेदाध्ययनाथत्वात्‌। तेषां च स्वयंप्रतिभातवेद्त्वात्‌। 
अपि चेषां विद्याग्नहणार्थ ब्रह्मचर्यादे दर्शयति -'पुकशतं ह वे वर्षाणि मधवान्पजापतो 
ब्रह्मचये मुचासः ( छा० ८११॥३ ), “खगुवें वारुणिः । वरुणं पितरमुपससार। अधीहि 
भगवो बरह्म' ( ते० ३११) इत्यादि । यद॒पि कर्मस्वनधिकारकारणमुक्तम्‌-“न देवानां 
देवतान्तराभाबात! ( जें० ६१६ ) इति, 'न ऋषीणामार्षेयान्‍्तराभावात ( जै० ६१७ ) 
इति। न तद्विद्यास्वस्ति । न हीन्‍्द्रादीनां विद्यास्वधिक्रियमाणानामिन्द्रायद्ेशेन किचि- 
स्कृत्यमस्ति । न च भृग्वादीनां भ्रृग्वाद्सिगोत्रतया। तस्माहेवादीनामपि विद्यास्वधि- 
कारें! केन वायते! देवाद्धिकारेप्यक्ष्गुष्ठमात्रश्न॒तिः स्वाडगुष्ठापेक्षया न 
विरुध्यते । २६ ॥ 


भामती 

इति ७ | यथा च॒॑ सस्त्राविभ्यस्तववगमस्तथोपरिष्टादुपपादयिष्यते । ननु शूद्रवदुपनयनासः्भवेनाध्ययना- 
भावात्तेघासनधिकार इत्यत आह न चोपनयनशास्त्रेण इति७ । न खलु विधिवदू गुरुमुलादृगृद्यमाणों वेवः 
फलवल्कर्मंत्रह्मावबोधहेतु,, अपि त्वध्ययनोत्तरकाल॑ निगमनिरुक्त-ध्याकरणाविविदितपदतदर्थंसज़जुतेरधिगत- 
शाब्दन्यायतत्वस्प पुंसः स्मय्यंभाण: स च मनुष्याणामिह जस्मनीव देवादीनां प्राचि भवे विधिवदधीतीनाम्‌ 
आम्ताय इह जम्मनि स्मय्यंमाणो$त एवं रुवयं प्रतिभातों बेदः सम्भवतीत्यथं:। न च कर्मानधिकारे 
ब्रह्मविद्यानधिकारों भवतीत्याह # तबषि क्ंस्वतधिकारकारणमुक्तम्‌ इति & । वस्वादीनां हि न बस्वा- 
धन्तरमस्ति, नापि भुग्वादीनां भुग्व(चन्तरमस्ति । प्राचां वसुभूगुप्रभूतीनां क्षीणाधिकारत्वेनेदानीं 
देवषित्वाभावावित्ययं) ॥ २६ ॥ 


भामती-व्याख्या 
सामथ्य॑मपि तेषां सम्भवति, मनन्‍्त्रार्थवादेतिहासपुराणलोकेश्यो विग्रहवत्त्तावगमात्‌” । मन्‍्त्रादि 
के द्वारा देवों के विग्रह्मदि का प्रतिपादन विस्तारपूर्वंक आगे किया जा रहा है। उपनयनादि 
संस्कारों की आवश्यकता देवताओं को नहीं, क्योंकि वेदाध्ययन के लिए ब्राह्मणादि का उप- 
नयन किया जाता है किस्तु वेदाध्ययन के बिना ही देवताओं को स्वभावतः वेदाथ॑-ज्ञान होता 
है--तेषां च स्वयं प्रतिभातवेदत्वात्‌”” । आशय यह है कि सविधि गुरु-मुख से वेद का अध्ययन 
कर लेनेमात्र से वेदार्थ का पूर्ण ज्ञान नहीं होता, अपितु अ्रध्ययन के पश्चात्‌ निघण्टु, निरुक्त, 
व्याकरणादि की सहायता से जिस व्यक्ति ने पद-पदार्थ-संगति का सम्यक्‌ ज्ञान प्राप्त कर 
लिया है, उस पुरुष के द्वारा स्मयैमाण वेद अभिलूषित वेदार्थरूप काय॑ का थथावत्‌ ज्ञान 
उत्पस्न करता है । वह स्मय॑माण वेद-मनुष्यों का तो इसी जन्म में अधीत होता है, किन्तु 
देवताओं का पूव॑जन्म में अधीत वेद इस जन्म में स्मयंमाण होकर कर्मावबोधक होता है। 
इसीलिए देवताओं का वेद स्वयं प्रतिभात कहा जाता है। कम में अधिकार न होने के कारण 
ज्ञान में भी अधिकार नहीं होता--ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि भाष्यकार कहते हैं--“यदपि 
कर्मस्वनधिकारकारणमुक्तमु--“न देवानां देवतान्त राभावात्‌” (जै० सु० ६।१।६) । इति न 
तद्विद्यास्वस्ति” । भर्थात्‌ जैसे कम में इन्द्रादि देवताओं के लिए ऐन्द्रादि कर्मों में अपने से 
भिन्‍न इन्द्रादि देवताओ' की अपेक्षा होती है, वैसे ज्ञान में किसी प्रकार की वेसी अपेक्षा नहीं 
होती । वस्वादि देवों को वसुदेवताक कर्म में अधिकार इसलिए नहीं कि उनसे भिन्‍न वस्वादि 
देवताओं की सत्ता नहीं मानी जाती, किन्तु ज्ञान में सभी देवताओं को अधिकार 
निराबाध है॥ २६॥ 
९ 








| ब्रहासञ्रशाइरसाधष्यम्‌ [ भ्र. १ पा. दे खु. २७ 


विरोधः कर्मणीति चेन्नानेकप्रतिपत्तेदेशनात्‌ ॥ २७ ॥ 
स्यादेतद्‌ , यदि विप्नहषस्वाद्यभ्युपगमेन देवादीनां विद्यास्वंधिकारो वर्ण्येत । 
विश्नहवन्त्वाइर्विगादिवविन्द्रादीनामपि स्थरूपसंनिधानेन कर्माज्ञभावो<भ्युपगम्येत । 
तदा थ विरोधः कर्मणि स्थात्‌ | नहीस्द्वादीनां स्वरूपसंनिधानेन यागे5कज्ञभावो रृश्यते | 
नच संभवत; बहुषु यागेषु युगपदेकस्थेन्द्रस्थ स्वरूपसंनिधानताञुपपत्तरिति चेत्‌ , 
नायमस्ति विरोधः, कस्मात्‌? अनेकप्रतिपसेः। पकस्यापि देखतात्मनों युगपदनेक- 
भामती 
अन्त्रादिषवसमस्वथास्प्रतीयमानो$थं: श्रमाणान्तराविरोधे सत्युपेयः, न तु॒विरोधे | प्रमाण्शन्तर- 
बिरद्धं चेद॑ विग्रहवस्वादिदेबताया:, तस्माद्यतमान: प्रस्तर इत्यादिवदुपचरितार्थों मम्त्रादिव्पास्येय: । 
तथा च विप्रह्ण्यभावाच्छब्दोषहितायोंघोपहितो वा शब्दों वेव्तेस्यचेतनत्वास्तेत्रास्थाः फवचिदष्यघिकार 
इति शद्भूर्थ: । 
निराकरोति #न, कस्साद्‌ ? अनेकरूपप्रतिपत्ते:७ + सेब कुत इत्यत आह #दर्शनात्‌७ । श्रुतिषु 
स्मृतिषु च। तथा होकस्पानेककायनिर्माणमद्ंनाद्य न युज्यते, बाधदर्शनाद्वा ? तन्नावशनमसिद्ध॑, श्रुति- 
स्मृतिभ्यां बर्शतात्‌ । न हि लोकिकेन प्रमाणेनावृष्टत्वादागमेन वृष्टमदृर्ट भवति । सा भूछागादीनासपि स्व« 
गॉदिसाधनत्वमवृर्शानति । मनुष्यशरीरस्य मातापितुसंयोगजत्दनियमात्‌ असति पित्रो: संयोगे कुतः संभव: ? 
भाभती-ब्याख्या 
शह्ला-मन्त्र, अर्थवाद, इतिहास और पुराणादि के घटकीभूत पदों के द्वारा प्रतीयमान 
वस्तु-तत्त्व को तभी स्वीकृत किया जा सकता है, जब कि किसी अन्य प्रमाण का विरोध न 
: होता हो, किस्तु देवताओं के शरीशादि का प्रतिपादन प्रमाणान्तर से विरुद्ध है, अतः देव- 
विग्रहादि के प्रतिपादक वाक्यों को वैसे ही अथंवादमात्र मानना होगा, जैसे--“यजमानः 
प्रस्तर/” ( तै. सं. २६॥५।३ ) यह वाक्य । [ भाष्यकार ने स्पष्ट कहा दै--“यच्चोक्त स्मृत्युप- 
चारास्पारथंदर्शनेविग्रहवतती भुछक्ते चेति। तन्न, स्मृतेम॑न्त्राथंवादमूलत्वात्‌” ( शाबरभाष्य पृ. 
१६५३ ) ] शरीरादि से रहित देवता का स्वरूप केवल इन्द्रादि शब्द अथवा उसका यौगिक 
अर्थ ही माना जा सकता है, जो कि चेतन नहीं, जड़मात्र है, अतः कम या ज्ञान में कहीं भी 
उसको अधिकार नहीं । 
समाधान-उक्त शझ्भा निराकरण करने के लिए भाष्यकार कहते हैं--“नायमस्ति 
विरोध:, कस्मात्‌ ? अनेक प्रतिपत्ते:” । एक देवता का समानकालिक अनेक कर्मों में उपस्थित 
हो जाना प्रमाण-विरुद्ध नहीं, क्योंकि एक देवता अनेक रूप धारण कर सकता है, वेसा ही 
श्रुतियों और स्मृतियों में देखा जाता है । आशय यह है कि एक देवता की अनेकरूपापत्ति 
कया योगिजनों के अनेक काय-निर्माण का अदर्शन होने के कारण नहीं मानी जा सकती ? 
अथवा अनेकरूपापत्ति में कोई प्रबक बाधक उपलब्ध होता है? प्रथम हेतु योगियों के अनेक- 
शरीर-निर्माण का अदर्शन असिद्ध है, क्योंकि श्रुतियों से लेकर स्मृतियों तक योगियों के 
अनेक शरीर-निर्माण की गाथाएँ प्रसिद्ध हैं। जो पदार्थ आगम प्रमाण से सिद्ध है, वह केवल 


लौकिक प्रत्यक्षादि प्रमाणों से अनुमोदित न होने के कारण असिद्ध नहीं हो जाता, जैसे कि 
आगमप्रमाण से प्रमाणित यागादिगत स्वगं-साधनता प्रत्यक्षतः अदृष्ट होनेमात्र से निवृत्त 


॥ 

शुक्ला -एक देवता की अनेकरूपापत्ति में बाधक उपलब्ध होने के कारण वह सम्भव 
नहीं । अनेकरूपापत्ति की बाधक युक्ति यह है कि जो शरीर माता-पिता के संयोग से उत्पन्न 
होता है, वह शरीर माता-पिता के संयोग के बिना कैसे बन जायगा ? यदि वहु अपनी 
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स्वरूपप्रतिपत्तिः संभवति । कथमेतद्वगस्यते ? दशनात्‌। तथा हि-कति देवा» 
इत्युपकम्य 'त्रयश्व त्री च शता त्रयश्व भरी च सहला! इति निरुच्य 'कतमे ते! इत्यस्यां 
भामती 
सम्भवे वाइनग्नितोइपि धूमः स्थादिति बाधवर्शनभिति चेतू , हन्त कि शरौरत्वेन हेतुना वेवाविशरोरसपि 
मातापितृसंयोगज सिघाधयिषत्ति | तथा चानेकास्तो हेल्वाभास:। स्वेदजों ख़ूज्जानां शरोराणामतदेतु- 
त्वात्‌ । इच्छामात्रनिर्माणस्वं देहादीनामवृष्टचरमिति चेत्‌ , न, भूलोपादानत्वेनेच्छासात्रनिर्माणत्वासिद्धे। । 
भूतवशिनां हि देवादीनां नानाकायचिकीर्षावश्ञादुभूतक्रियोत्फत्तीं भूतानां परस्परसंयोगेन नाना- 
कायसमुत्पादात्‌ । दृष्टा च बशिन इच्छावश्ञाह्ब्ये क्रिया, यथा विषविद्याविद इच्छामाज्रेण बिबशकल- 
प्रेरणम्‌ । ल च विषविद्याविदो दश्शनेनाधिष्टानवर्शनाहबवहितविध्रकृष्टभूतावशना दृदेवादी तां कपसधिष्ठान- 
सिति वाच्यम्‌ । काचाश्रपटलपिहितस्थ विप्रकृषस्य च भोमणनेश्वरादेदंशनेन व्यभिचारात्‌। असक्ताश्न 
दृष्टयो देवादीनां काचाश्रपटलाबिवन्महीमहीधराविभिन व्यवधोयन्ते। न चास्मवादिवत्तेषां शरीरित्वेत 
व्यवहितविप्रकृष्टादिदशंनासम्भवोधनुभीयत इति वाच्यस्‌ । आगविरोधिनोइनुमानस्थोत्पादायोगात्‌ । अन्त- 
धान चाअनादिना सनुजादीनामिब तेषां प्रभवतामुफप्ते, तेन सन्निहितानामपि न क्रतुदेशे बशंतं 
भविष्यति । तश्मात्‌ सुक्तमनेकप्रतिपत्तेरिति । 9 तथाहि कति देवा इत्युपक्रस्य इति ७ । वेइबदेबद्स्त्रस्य 
भामती-व्याब्या «४ ;ि 

कारण-सम्पत्ति के बिता ही बन सकता है, तब बिना अग्नि के घूम और शब्दादि के बिना ही 
शाब्दबोधादि काय॑ होना चाहिए, किन्तु नहीं होता । इसी प्रकार अपनी सामग्री के बिना 
अनेक शरीरों की रचना नहीं हो सकती । 

समाधान-देवता के शरीर में यदि शरीरत्वरूप हेतु के द्वारा माता-पितृसंयोग- 
जन्यत्व सिद्ध किया जाता है, तो वैसा सम्भव नहीं, क्योंकि “यत्र यत्र शरीरत्वम्‌, तत्र तत्र 
मातापितृजस्यत्वमु”--यह॒ नियम व्यभिचरित है, जैसे कि जुआओँ आदि स्वेदण और 
वृक्षादि उद्धिज्ज शरीरों में शरीरत्व रहने पर भी मातापितृसंयोगजन्यत्व नहीं होता । फिर 
भी उपादानकारणीभूत प्रृथिव्यादि भूतों के विना इच्छामात्र के द्वारा भौतिक शरीर का 
निर्माण क्योंकर होगा ? इस प्रश्न का उत्तर यह है कि योगिजनों की इच्छा 'भूतजातमन्तरा 
शरीर जायताम्‌'--ऐसी नहीं होती अपितु भूतवर्ग उनके वश में होते हैं, अतः उनका भृतों 
को सीधा आदेश होता है कि 'भूतानि शरीरमारभन्ताम्‌', फलतः परस्पर संयुक्त पाँच भूतों 
के द्वारा अभीष्ट शरीरों की रचना वैसे ही हो जाती है, जैसे सर्पादि के बिष को उतारनेवाले 
मास्त्रिक की इच्छा से विष के परमाणु सक्रिय होकर नीचे उतरने हूग जाते हैं। मान्त्रिक 
को जैसे रोगी के शरीर में विष की तरंज्भ दिखाई देती है, अतः वह उसका अधिष्ठाता 
( सच्चालक ) हो जाता है, वैसे हीं योगियों और देवताओं के द्वारा सभी भूत सचालित हो 
जाते हैं । जैसे शीशा, अञ्रक और मेघादि पारदर्शक-पदार्थों को मानवीय दृष्टि पार कर जाती 
है, वेसे ही योगियों और देवताओं की इंष्टि पव॑तादि को भी पार कर दूर-दूर तक फैल जाती 
है। उनकी दृष्टि किसी भी पदार्थ से अवरुद्ध नहीं होती । जब कि साधारण दृष्टि मंगल, बुध 
और शनेभ्ररादि ग्रहों तक पहुँच जाती है, तव योगिजनों दी दृष्टि व्यवहित और वि्रकृष्ठ 
पदार्थों को क्यों न ग्रहण कर लेगी ? 'देवादीनां शरीर ने व्यवहित॑ गृह्लाति, शरीरत्वाद, 
अस्मदादिशरीरवत'--यह अनुमान देवशरीर-प्रतिषादक आगम प्रमाण से बाधित है, अतः 
इसके द्वारा व्यवहितादि पदार्थों के अदर्शन का अनुमान नहीं किया जा सकता । यागादि-स्थलू 
पर देवता दिखाई इस लिए नहीं देते कि उनमें अस्तर्धान हो जाने की शक्ति वैसे ही होती 
है, जैसे नेत्र में अभिमस्त्रित अञ्ञनादि के प्रयोग से मनुष्यों में अस्तर्धान की शक्ति आ जाती है। 
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पृच्छायाम्‌ “महिमान पवेषामेते ऋ्रयस्व्रिशस्‍्वेव देवा? ( ज० ३॥९।१,२ ) इति निर्भुबतं 
अतिरेकेकस्य देवतात्मनो युगपदनेकरूपतां दशयति। तथा तयस्व्रिशतोउपि षड़- 
न्तर्भावक्रमोेण 'कतम पको देव इति प्राण? इति प्राणेकरूपतां देवानां द्शयन्ती तस्ये- 
भामती 
हि निविदि कति देवा हत्युपक्रम्य निविदेवोत्तरं दत्त शाकल्याय याज्ञवल्कयेन & त्रयश्र त्नी च शता 
श्रयक्ष त्री च सहल्न इति & । निविन्नाम शस्यमानदेवतासंस्यावाचकानि मन्‍्त्रपदानि । एतदुक्तं भवति-- 
बेइबदेवस्थ निबिदि कति देवाः शस्यमाना प्रसंस्याता इति शाकल्येन पुष्टे याज्ञवल्कयस्पोत्तरं त्रयश्ष त्री 
चर शतेत्यादि । यावत्संर्थाका वेइबदेवनिविदि संख्याता देवास्त एतावन्त हति | पुनश्र शाकल्येन कतमे 
त इति संख्येयेषु पृष्टेषु याज्ञवल्क्यस्योत्तरं महिमान एवंषामेते त्रर्यास्त्रशत्वेव देवा इति ॥ अष्टो बसब 
एकादश रुद्रा द्वादशा दित्या इन्द्रश्न प्रजापतिश्चेति त्र्यस्त्रशद्देवा: । तन्नाग्तिश्न पुथिवी च वायुश्रान्तरिक्षं 
चादित्यश्न छोश्न चन्द्रमाश्न नक्षत्राणि चेति वसवः। एते हि प्राणिनां कमंफलाभ्रयेण कार्यकारणसद्भात- 
रूपेण परिणमन्तो जगदिदं सबब बासयन्ति, तस्माद्डसवः । कतमे रुद्रा इति दक्षमे पुरुषे प्राणा:। बुद्धि- 
कर्मेन्द्रयाणि दश, एकादश च सत इति । तदेतानि प्राणा:, तबृवृत्तित्वात्‌ । ते हि प्रायणकाल उत्क्ा- 
सन्त: पुरुष रोदयन्तीति रुद्रा:। कतभ आदित्या इति द्वादशमासाः संवत्सरस्यथावयवा: पुनःपुनः परिवतं- 
माना; प्राणभुतामायू षि च क्ंफलोपभोगं चादाय यम्तोत्यावित्या। । अशनिरिन्त्रः स हि बल सा होखस्प 
परमा ईशता तया हि सर्वान्‌ प्राणित: प्रमापयति तेन स्तनयित्नुरशनिरिन्द्र:। यज्ञ: प्रजापतिरिति,. 
यज्ञसाधनं व यज्ञरूपं च पशवः प्रजापति: | एत एव त्रय॒स्त्रिशद्वेवा: षण्णामग्निपु थिवीवायबन्तरिक्षादित्य- 
बिवां महिमानों न ततो भिद्यस्ते | षडेव तु देवा: । ते तु षडग्नि पृथिवों चेकोक्षत्यान्तरिक्ष बायुं चेकीकृत्य 
बिवं जादित्यं चेकोकृत्य त्रयों लोकास्त्रय एव देवा भवन्ति । एत एवं च॒ त्रयोअ्नप्राणयो रन्तर्भ॑वन्तो5श्न- 
प्राणों द्वो देवों भबतः । तावष्यध्यद्धों देव एक:। कतसोष्ष्यद्धं: । योध्यं बायुः पवते । फथमयमेक 
भामती-ब्यार्या 

श्रुतियों के द्वारा देवताओं का अनेकहूप धारण करना प्रतिपादित है--“अनेकप्रतिपत्तेः” । 
वेश्वदेवदेवताक शस्त्र ( अप्रगीत स्तोत्र ) के निवित्संज्ञक मन्त्र में “कति देवा:”--ऐसा प्रश्न 
उठा कर उत्तर दिया गया है कि “त्रयश्न त्री च शता त्रयश्न सहस्ना” अर्थात्‌ तीन हजार तीन 
सो छः | शाकल्य ने फिर प्रश्न उठाया-“कतमे ते?” याज्ञवल्क्य ने उत्तर दिया-- 
“'महिमानः एवेषामेते त्रयस्त्रिशत्त्वेव देवा:” ( बृह उ. ३।॥६।२ ) । भर्थात्‌ यह तो देवशरीरों 
का विस्तार है, वस्तुतः देवता तेंतीस ही है--आठ वसु [ (१) अग्नि, (२) पृथिवी, (३) वायु, 
(४) अन्तरिक्ष, (५) आदित्य, (६) द्यु, (७) चन्द्रमा और (५) नक्षत्र ), ग्याहर रुद्र ( पाँच 
कर्मेन्द्रिय, पाँच ज्ञानेन्द्रिय और एक मन ), बारह आदित्य ( १२ मास ), इन्द्र और प्रजापति। 
अग्नि भरादि जाठों तत्त्व प्राणों को अपने में बसाते या वास के योग्य बनाते हैं, अतः उन्हें 
बसु कहते हैं । कथित एकादश इन्द्रिय महाप्रयाण के समय जीव को रुलाते ( रोदन कराते ) 
हैं, अतः वे रुद्र शब्द से अभिहित किए गए हैं। बारह मास पुरुष की आयु का आदान (क्षय) 
करने के कारण आदित्य कहे जाते हैं। अशनि (वच्च) ही यहाँ इन्द्र है, क्योंकि वह इन्द्र का वह 
महान ऐश्वयं ( बल ) है, जिसके द्वारा इन्द्र सी प्राणियों की मृत्यु कर देता है। यज्ञ एवं 
यज्ञ के साधनीभूत पशु ही प्रजापति हैं । 

ऊपर चित तेंतीस देवता जिन छः देवताओं के अन्तगंत होते हैं, वे आठ बसुओं 
में से अग्नि और पृथिवी एवं अन्तरिक्ष और वायु को एक में मिला देने से छ) सम्पन्न होते 
हैं।उन छों में से भी अग्नि ओर पृथिवी, अन्तरिक्ष और वाबु, द्यु और आदित्य का एकी- 
करण कर देने से तीन ही देवता रह जाते हैं। ये तीनों भी अन्न और प्राण--इन दोनों में 
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चैकस्थ प्राणस्थ युगपदनेकरूपतां दर्शयति । तथा स्म्॒तिरपि-'आत्मनो वे शरीराणि 
बहनि भरत || योगी कुर्यादल प्राप्य तेश्व सर्वैमहों चरेत्‌॥ प्राप्ठुयाक्षिययान्‌ 
केश्चित्केश्विदुप तपश्चरेत्‌ | संक्षिपेच्च पुनस्तानि सूर्यों रश्मिगणानिव ॥' इत्येबंजा- 
तीयका प्राप्ताणिमाचैश्वर्याणां योगिनामपि थुगपदनेकशरीरयोगं दशयति; किस 
वक्तव्यमाजानसिद्धानां वेवानाम्‌? अनेकरूपप्रतियत्तिसंभवाच्चेकेका देवता बहुभी 
रुपेरात्मानं प्रविभज्य बहुषु यागेषु युगपदज्ञभावं गच्छतीति। परेश्च न दृश्यते<- 
न्तर्धानादिक्रियायोगादित्युपपद्चते । अनेकप्रतिपत्तेदेशनादित्यस्थापरा व्याख्या-- 
विग्नदवतामपि कर्माइ़ुमावचोदनास्थनेका प्रतिपत्तिहेश्यते । कचिदेको5पि विग्नदवान- 
नेकत्र युगपदज्डभावं॑ न गचछति, यथा बहुभिभोजयद्विनेंको ब्राह्मणो युगपद्‌ भोज्यते । 
कचिच्चेकोडपि विग्नहवाननेकत्र युगपदज्ञभावं गच्छति, यथा बहुभिनंमस्कुर्वाणरेको 
भामती 
एताध्यद्वं:, यवस्सिन्‌ सति स्वं्िदमध्यर्द्धादुरवुद्धि प्राप्नोतीति । तेनाष्यद्धं इति । कतम एक इति, स 
एवाध्यडं: प्राण एको ब्रह्म । स्वंदेवास्मत्वेन बृहस्वादुश्रह्म तदेव व्यदित्याचछते परोक्षाभिषायकेन शब्देन, 
तस्मादेकस्थेब देवस्प सहिसवज्ञाद्यपपवनेकदेवरूपतामाह श्रुतिः। स्मृतिश्व निगदव्यास्थाता। अपि चल 
पृथरजनानासप्युपायानुष्ठा तवशास्प्राप्ताणिसाहइवर्याणां युगपन्नानाकायतिर्माणं श्रूथते, तत्र कब कथा देवानां 
स्वभावसिद्धानामित्याह ७ प्राप्ताणिमाहश्वर्याणां योगिनामु इति &। अणिमा रूघिसा महिसा प्राप्ति: 
प्राकाम्यमोशित्वं बशित्वं यत्रकामावसायितेत्येशवर्याण । # अपरा व्याख्या इति $। अनेकन्न कर्मोण 
युगपदज्भभावप्रतिपत्तिरज्भुभावगमनं, तस्य वह्नातु । तदेव परिस्फुट दरयितुं व्यतिरेकं तावदाह 
& क्वचिदेक: इति ७। न खलु॒बहुषु भ्राद्धेष्वेको ब्रह्मणो युगपदज्भुभाव॑ गन्तुमहंति । एकस्यानेकन्र 


भामती-ब्याल्या 

अन्तुर्भुक्त हो जाने पर दो देवता और उन दोनों का एकीकरण करने पर एंक ही प्राणरूप 
देवता रहता है, जिसे अध्यध॑ ( वृद्धिगत, बृहत्‌ अथवा बृहंयिता ) हो जाने के कारण ब्रह्म है 
एवं परोक्षार्थंक 'त्यत्‌ पद के द्वारा अभिहित होता है। इस प्रकार श्रुति एक देवता की 
अनेकरूपता का प्रतिपादन करती है। स्मृतिकारों ने तो अत्यन्त स्पष्ट शब्दों में कहा है. कि 
योगिगण अपने योग बल के द्वारा अपने अनेक शरीर घारण कर सम्पूर्ण पृथिवी पर विचरने 
लगते हैं।कतिपय शरीरों के माध्यम से बिषयोपभोग और कतिपय शरीरों से उग्र तपश्चरण 
करते हैं। अन्त में योगी अपने उन सभी शरीरों का वेसे ही उपसंहार कर लेता है, जेसे 
साय॑ काल में सुय॑ अपनी समस्त रश्मियों को समेट लेता है। 

(१) अणिमा ( अपने शरीर को अत्यन्त सुक्ष्म कर लेना ), (२) महिमा (शरीर 
को विशाल बना लेना), । ३ ) छघिमा ( शरीर को रुई से भी हल्का बना लेना ), (४) प्राप्ति 
(पृथिवी पर बैठे-बैठे हाथ को इतना लम्बा कर देना कि चन्द्रादि को भी छू ले), (५ ) ईशिता 
( सृष्टि और प्रलूय की शक्ति का लाभ ), (६ ) वशिता ( समस्त जगत्‌ के नियमन का 
सामथ्यं ), (७) प्राकाम्य (इच्छा का अनभिषात ) और (५) यन्र कामावसायिता 
( संकल्पित वस्तु का तुरन्त लाभ ) इत्यादि सिद्धियाँ जब कि एक साधारण मनुष्य को भी 
योगबल से मिल जाती हैं, तव आजान-सिद्ध देवताओं के लिए कहना ही क्‍या ? 

“अनेकप्रतिपत्तेदंशंनातु”--इस सूत्रांश की अन्य व्याख्या प्रस्तुत की जातो है-*- 
“अपर! व्याख्या” । शरीरधारी प्राणियों में भी विविधता पाई जाती है कि कोई व्यक्ति 
एक ही समय अनेक कर्मों का अद्भ नहीं बनता, जैसे विभिन्‍न स्थानों में अनेक यणमानों के 
द्वारा दिए जानेवाले ब्रह्म-भोजों में एक ब्राह्मण सवंत्र भाग नहीं ले सकता और कहीं एक ही 
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ब्राक्मणो युगपन्नमस्क्रियते। तह॒द्होद्देशपरित्यागात्मकत्वाद्यागस्य विश्नहवतीमप्येकां 
देवतामुदिश्य बहचः स्वं स्वं द्वब्यं युगपत्परित्यक्ष्यन्तीति विग्नहवत्ततेडपि देवतानां न 
किचित्कणि विरुध्यते ॥ २७ ॥ 
शब्द इति चेन्नातः प्रभवात्मत्यक्षानुमानाम्याम ॥ २८ ॥ 
मा नाम विग्नहवस्वे देवादीनामभ्युपगम्यमाने कर्मणि कश्चिद्धिरोधः प्रसब्जि। 
शब्दे तु विरोधः प्रसज्येत। कथम्‌? ओत्पत्तिकं हि शब्दस्यार्थेन संबन्धमाश्रित्य 
अनपेक्षत्वाल! इति वेदस्य प्रामाण्यं स्थापितप्र्‌ । इदानों तु चिग्नहवती देवताभ्युग- 
स्यमाना यचप्येश्वयेयोगाद्यगपदनेकक मंसंबन्धीनि हवोंषि भुड्जीत, तथापि विश्रहयो' 
गाद्स्मदाद्विज़्ननमरणवती सेति नित्यस्य शब्दस्य नित्येनाथंन नित्ये संबन्धे प्रतीय 
भामती 
युगपदज्ुभावमाह & क्वचिच्चेक इति ७ । यथक॑ ब्लाह्मणमुद्िइ्य युगपन्‍्तमस्कार: क्रियते बहुभिस्तथा 
स्वस्थानस्थितामेकां देवतामुद्दिश्य बहुभियंजमानेर्नानादेशावस्थितेयुंगपद्धविस्त्यज्यते, तस्याश्व तत्रासब्नि- 
हिताया अध्यज्भूभावो भवति । अस्ति हि तस्या युगपद्विप्रकृष्टानेकार्थोपलम्भसामथ्य॑मित्युपपावितमु ॥ २७॥ 
गोत्वादिवस्पूर्वावमर्शा भावादुपाधेरप्येकस्थाप्रतीते: पाचकादिवद्‌ू आक्राशादिशब्दवव्‌ व्यक्तिबचना 
एवं वस्वाविशब्दाः तस्याइच नित्यत्वात्तया सह सम्बन्धो लित्यों भवेत्‌ । विग्रह्दादियोगे तु सावयवत्वेन 
वस्वादीनासनित्यत्वात्तत: पुबं वस्वादिशब्दो न स्वार्थेन सम्बद्ध आसोत्‌ क्वार्थस्येबराभावात्‌ । ततश्रोत्पस्ने 
वस्वादों बस्वाविशब्दसम्बन्ध: प्रादुभंवन्‌ू देवदत्तादिशब्दसस्बन्धवत्युरुषबुद्धिप्रभव॑ इति ततृपुर्बंको 
बाक्याथंप्रत्ययो४प पुरुषबुद्धधाधोनः स्थात्‌ । पुरुषबुद्धिश्न मानान्तराधीनजस्मेति मानान्तरापेक्षया प्रासाण्यं 


भामती-बव्याख्या 

ब्राह्मण अनेक देश-काल में किए जानेवाले कर्मों का अद्भ बन जाता है, जेंसे विभिन्‍न देशों 
में एक ही समय कियें जानेवाले नमस्कार कर्मों का एक ही ब्राह्मण अद्भ ( उद्देश्य ) 
बन जाता है। ठीक उसी प्रकार अपने नियत स्थान में अवस्थित एक हो देबता के उद्गदेश्य 
से बिभिसन यजमानों के द्वारा विविध देशों में अनेक यागों का अनुष्ठान किया जा सकता 
है, क्योंकि देवता के उद्देश्य से द्रव्य ( हवि ) का त्याग ही याग कहलाता है, उसके लिए 
देवता का यजमान के सन्निहित होना आवश्यक नहीं, “असन्निहित देवता भी उस त्यागा- 
त्मक याग का अज्ज ( उद्देश्य या सम्प्रदान कारक ) बन जाता है । देवता में यह सामथ्ये 
स्वतः सिद्ध है कि वह अपने एक हूं। स्थान में अवस्थित होकर भी अनेक विप्रक्ृष्ट ( दूर-दूर ) 
देशों में किए जानेवाले यागों का साक्षात्कार कर त्यज्यमान ह॒वि को स्वीकार कर ले-ऐसा 

ऊपर कहा जा चुका है॥ २७॥ 
इस सूत्र में शद्भूवादी का आशय यह है कि इन्द्रादि देवगण एक-एक व्यक्त्यात्मक 
होने के कारण उनमें “अय॑ गौ:-अयं गौः--इस प्रकार गोत्व जाति के समान न कोई इन्द्र- 
त्वादि जाति का पर:मर्श होता है और न आकाशत्वादि के समान किसो अखण्ड उपाधि 
का भान होता है कि 'भाकृत्यधिकरण ( जै. सू. १३३३ ) के अनुसार इन्द्रत्वादिजातिरूप 
नित्य अर्थ के साथ इन्द्रादि शब्दों का नित्य सम्बम्ध उपपस्त होकर अनपेक्षत्वहेतुक प्रामाण्य 
व्यवस्थित हो जाता, जेंसा कि महर्षि जैमिनि ने कहा हैं--“ओत्पत्तिकस्तु शब्दस्यार्थेन 
सम्बन्ध, तस्य ज्ञानमुपदेशोज्व्यतिरेकश्ार्थेडनुपलब्धे तत्प्रमाणं बादरायणस्थानपेक्षत्वात्‌ 
( जे सू. ११॥५ ) । अर्थात्‌ शब्द का अपने वाच्यार्थ के साथ ओत्पत्तिक ( नित्य ) सम्बन्ध 
होता है, इसीलिए उपदेशात्मक वेद धमं का ज्ञापक है, क्योंकि वैदिक वाक्यों को धम का 
- बोध कराने में अन्य किसी भी प्रमाण की अपेक्षा नहीं होती, किन्तु यदि मनुष्य के समान 
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माने यद्देदिके शब्दे प्रामाण्यं स्थितं तस्थ विरोधः स्यादिति चेत्‌ ,- नायमप्यस्ति 
विरोधः | कस्मात्‌ ? अतः प्रभवात्‌। अत एवं हि वेदिकाच्छव्दादैवादिक जगत्प- 
भंवति । नज्ु 'जन्माद्यस्थ यत” (ब्र० १:१२ ) इत्य्र ब्रह्मप्रभवत्वं जगतो<वधारितं, 
कथमिह शब्दूप्रभवत्वमुच्यते र अपि च यदि नाम वेदिकाच्छब्दादस्थ प्रभवोडस्यु- 
पणत+, कथमेतावता विरोधः शब्दे परिहतः ? यावता वसवो रुद्रा आवित्या विश्व 
देवा मरुत इस्येतेर्था अनित्या पवोस्पत्तिमस्‍्वात्‌ | तदनित्यत्वे च तद्ाचिनां वैदिकानां 
वस्वादिशव्दानामनित्यत्वं केन निवायते ? प्रसिद्ध हि लोके देवदत्तस्थ पुत्र उत्पन्ने 
यक्षद्त्त इति तस्य नाम क्रियत इति । तस्माड्िरोध एव शब्द इति चेत्‌ , न, गवांदि- 
शब्दार्थसंबन्धनित्यत्ववशेनात्‌। न हि गवादिव्यक्तीनामुत्पत्तिमत्वे तदाकृतीनामप्यु- 
स्पक्तिमस्‍्च॑ स्थात्‌ । द्ब्यगुणकर्मणां हि व्यक्तय पवोत्पद्यन्ते, नाकृतयः। आकृतिभिश्व 
शब्दानां संबन्धः, न व्यक्तिभि), व्यक्तीनामानन्त्यात्संबन्धप्रहणालुपपत्तेः। व्यक्तिषूत्प- 
थामानास्वप्याकृतीनां नित्यत्वान्न गवाविशब्दृषु कश्चिद्धिरोधो दृश्यते। तथा देवादि- 
व्यक्तिप्रभवाभ्युपगमेउप्याकृतिनित्यत्वान्न कश्चिद्व॑स्वादिशब्देषु विरोध इति द्वष्टव्यम्‌। 
आकृतिविशेषस्तु दृवादीनां मन्त्रार्थवादिभ्यो विग्नहवत््वायवगमाद्वगन्तब्यः | स्थान- 
विशेषसंबन्धनिमित्ताश्रन्द्रादिशब्दाः सेनापत्यादिशब्द्वत्‌। ततश्वथ यो यस्तक्तरस्थान- 
मघिरोद्दति स स इन्द्रादिशव्देरभिघीयत इति न दोषो भवति । न चेद्‌ं शब्दप्रभवस्वं 
ब्रह्मप्रभवस्ववदुपादानकारणाभिप्रायेणोच्यत । कथ्थ तहिं ? स्थिते वाचकात्मना नित्ये 
भामती 
वेदस्य व्याहम्येतेति दाद्कूयर्थ: । उत्तरम-'न””, “अत: प्रभवात्‌” वसुत्वादिजातिवाचकाच्छब्वात्तज्जातीयां 
व्यक्षितं चिकीधितां बुद्धावालिस्प तस्याः प्रभवनम्‌ । तदिद तथ्प्रभवत्वम्‌ । एतदुक्तं भवति--पश्चपि न 
दाब्द उपादनकारणं बस्वादीनां ब्रह्मोपादानश्वात्‌ , तथापि निमित्तकारणमुक्तेन क्रमेण। न चेताबता 
शब्दाथंसस्वस्घस्थानित्यस्व॑ वसुश्वादिजातेर्वा तदुपाधेर्वा यया कयाचिदाकृत्याईच्छिन्नस्प नित्यत्वादिति । 


भामती-व्याख्या 

ही देवता का कोई उत्पत्ति-विनाशशील शरीर माना जाता है, तब मनुष्य के समान ही 
सावयव होने के कारण वसु-रुद्रादि देवता भी अनित्य हो जाते हैं, उत्ते साथ वसु आदि 
शब्दों का वाच्य-वाचक-भाव सम्बन्ध भी अनित्य हो जायगा, क्योंकि वसु आदि की उत्पत्ति 
से पूव॑ प्रयुक्त वसु आदि शब्दों का सम्बन्ध अपने अविद्यमान अथं के साथ सम्बन्धित न हो 
सकेगा और वसु आदि के उत्पन्न हो जाने पर उनके साथ वसु आदि शब्दों का सम्बन्ध 
उत्पन्न होता हुआ देवदत्तादि शब्दों के समान योजयिता पुरुष की बुद्धि से प्रसृूत होगा। 
इस प्रकार वसु आदि शब्द-घंटित वाक्य से जनित ज्ञान भी पुरुष-बुद्धि के अधीन हो 
जायगा । पुरुष की बुद्धि सर्व प्रमाणास्तर के द्वारा ही उत्पन्न होती है, अतः वैदिक वाकयों 
का निरपेक्षत्वात्मक प्रामाष्य क्योंकर सुरक्षित रह सकेगा 

उक्त शद्भू का उत्तर दिया गया है--“न, अतः प्रभवात्‌” | “अतः शब्द का भ्थे है-- 
वैदिकात्‌ शब्दात्‌ । वसु आदि शब्दों का सम्बन्ध जिन नित्यभूत वसुत्वादि जातियों के साथ 
है, उनकी अभिव्यक्ति के लिए वसु आदि शब्दों का उच्चारण करके भ्रजापति वसु आदि 
शरीरों को उत्पन्न करता है, अतः व्यक्तिगत शब्द-प्रभवत्व ही जाति में उपचरित है, उसका 
अथ शब्दप्रभव-व्यद्भबत्व अभिप्रेत है। यद्यपि यहाँ शब्दप्रभवत्व का अथे शब्दोपादानकत्व 
नहीं हो सकता, क्योंकि देवादि प्रपञच का उपादान कारण ब्रह्म है। तथापि शब्द निमित्त 
कारण माना जाता दै--“वेदशब्देभ्य एवादो प्रथक्संस्थाभ्न निर्मे” ( मनु० १२१ ) । वेदिक 
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शब्द नित्याथेसंबन्धिनि शब्दव्यवहारयोग्याथंव्यक्तिनिष्पत्तिः । “अतः प्रभव/ इत्युच्यते, 
क्॒थ पुनरवगम्यत शब्दात्प्रभवति जगदिति ? प्रत्यक्षाज्ञमानाभ्याम्‌। प्रत्यक्ष श्रुति, 
प्रामाण्य॑ प्रत्यनपेक्षत्वात्‌। अज्ञमानं स्खृतिः, प्रामाण्यं प्रति सापेक्षत्वात्‌। ते दि 
शब्दपूर्वा स्रष्टि दशयतः | एत इति वे प्रजापतिदेबानसखूजतासग्रमिति मजुष्यानिन्द्व 
इति पितृ स्तिरःपवित्रमिति भ्रहमनाशव इति स्तोत्र पिश्वानीति शख्रमभिसोभगेत्यन्याः 
प्रजा? इति श्रुतिः | तथा न्यत्रापि 'स मनसा वां मिथुनं समभवत्‌' ( ब्ु० १२७७ ) 
इत्यादिना तञ्ञ तत्र शब्दपूर्विका सष्टिः भ्राव्यत। स्सखृतिरपि-अनाद्निधना नित्या 
वागुत्खृश स्वयंभुवा | आदो बेद्मयी दिव्या यतः सवा: प्रवृत्तयः ॥ इति । उत्सगों- 


प्ययं वाचः संप्रदायप्रवर्तनाःमको द्रष्टध्य,, अनादिनिधनाया अन्याइशस्योत्सगंस्था- 


भामती 
इममेवार्थंमाक्षेपसभाधानाभ्यां विभजते & ननु जम्माद्स्य यतः इति &। ते निगवव्याख्याते । 
किमिदानीं स्वयम्भुवा वाडः निमिता कालिदासादिभिरिव कुमारसम्भवादि, तथा च तदेव प्रसा- 
णान्‍्तरापैक्षवाक्पत्वादप्रामाण्यमापतितपित्यत आह & उत्सगोंप्ययं वाच: सम्प्रवायप्रवत्तंतात्मक इति # । 
सम्प्रदायों गुरुशिष्यपरम्परया5ष्ययनम्‌ । एतदुक्‍्तं भवति -स्वयम्भुवों वेदकतृत्वेषपि न कालिदासाविवत्‌ 





भामती-व्याख्या 

शब्द सदातन हैं; उनके द्वारा तत्तज्जातीय पदार्थों का आकार जो प्रजापति की बुद्धि में 
भवतरित होता है, वैसे पदार्थ की सृष्टि वह करता है । वसु आदि देवताओं की रचना मान 
लेने पर भी शब्द और उसके अथे का सम्बन्ध अनित्य नहीं प्रसक्त होता, क्योंकि वसुत्वादि 
जाति या उपाधि के साथ वसु आदि शब्दो' का सम्बन्ध नित्य ही रहता है। पाचकत्वादि 
उपाधियाँ भी पाकत्वरूप नित्य धर्म से अवच्छिन्त होकर नित्य ही मानी जाती हैं। इसी 
बात की अभिव्यक्ति आक्षेप समाधानपूवक की जाती है--“ननु जन्माद्यस्य यतः” । [ भर्थात्‌ 
जगत्‌ में शब्द-प्रभवत्व को सुनकर आशक्षेपवा[दी ने कहा कि पहले जसन्मादि-सृत्र में विश्व को 
ब्रह्म से प्रभूत बताया गया है, तब उसमें शब्दप्रभवत्व क्योंकर बनेगा ? दूसरी बात यह भी 
है कि वसु आदि देवताओं को शब्द-जन्य मान लेने पर कथित विरोध का परिहार क्योंकर 
होगा ? इस आश्षेप के समाधान में कहा गया है कि घटादि के समान वसु आदि शरीरो' की 
उत्पत्ति मान लेते पर भी घटत्वादि जातियो' के साथ जैसे घटादि शब्दों का सन्बन्ध नित्य 
ही रहता है, वैसे ही वसुत्वादि जातियो' के साथ 'वसु” आदि शब्दो' का सम्बन्ध नित्य ही 
बन जाता है। वसुत्वादि जातियो' का प्रतिपादन मन्त्र, अथैवादादि वाक्यों' के द्वारा किया 
जाता है । इसी प्रकार देवादि जगत्‌ में शब्दप्रभवत्व का प्रतिपादन पूर्वेक्ति ब्रह्मप्रभवत्व का 
विरोधी नहीं, क्योकि ब्रह्म जगत्‌ का उपादान कारण है और शब्दादि निमित्त कारण मानें 
जाते हैं, उपादान कारण नहीं | वाचकात्मक, शब्द नित्य स्थिर है, उसके अनुरूप जाति की 
अभिव्यक्ति के लिए व्यक्तियो' का निर्माण किया जाना असंगत नहीं ]। 

शद्भा-यह जो वेदों के विषय में कहा गया है कि “अनादिनिधना नित्या वागुत्सृष्ट 
स्वयंभुवा | भादौ वेदमयी दिव्या यतः सर्वाः प्रवृत्तय: ॥” यहाँ जिज्ञासा होती है कि क्‍या 
प्रजापति ने वेदों की रचना वैसे ही की जैसे कालिदासादि महाकवियों ने कुमारसम्भवादि 
ग्रन्थों की रचना की ? यदि ऐसा ही है तब वेदों में अनपेक्षत्वरूप प्रामाण्य नहीं रहता-- 
'वेदा न प्रमाणमु, प्रमाणाम्तरसापेक्षवाक्यत्वात्‌, कुमारसम्भवादिवत्‌' । 

समाधान--उक्त शद्भा का समाधान करने के लिए भाष्यकार कहते हैं--“उत्सगों- 
प्यय॑ वाच! सम्प्रदायप्रवतंनात्मको द्रष्टव्यः” । भर्थातु स्वयम्भु भगवान के द्वारा जो वेदों का 


! देवताया विग्नहादिमत्वम्‌ ]. हिन्दीसद्दितमामतोसंवलितम्‌ ३९३ 


संभवात्‌ | तथा 'नाम रूप च भूतानां कमेणां च प्रवतेनम्‌। वेद्शब्दृभ्य एवादौ निम्ममे 
स महेश्वरः ॥? ( मचु० १२१ ) इति । 'सर्वेषां तु स नामानि कर्मोणि च पृथक्पृथक्‌। 
बेद्शब्देभ्य एवादो पृथक्संस्थाश्व निर्मेमे ॥” इति च। अपिच चिकीर्षितम्थे्ुतिष्ठं- 
स्तस्य वाचक शब्दं पूर्व स्मृत्वा पश्चात्तमर्थमलुतिष्ठतीति सर्वेषां नः प्रत्यक्षमेतत्‌। 
तथा प्रजापतेरपि स्नरष्टः खष्टेः पूर्व वेदिकाः शब्दा मनसि प्रा्बभूवुः, प्चात्तदसुग- 
तान्थोन्ससर्जेति गम्यते। तथा च श्रुतिः-स भूरिति व्याहरत्स भूमिमखजत' 
( तै० ब्रा० २५७२ ) इस्येवमादिका भूरादिशब्देश्य एवं मनसि प्राडुभूतेभ्यो भूरादिलो- 
कान्सृष्टान्दशयति | किमात्मक पुनः शब्दममिप्रेत्येदं शब्दप्रभवत्वमुच्यते ! स्फोट- 
भामिती 
ह्वतन्त्रत्वमपि तु पु्वंसृष्टधनुसारेण । एतच्वास्मासिरुषपादितम्‌, उपपादयिष्यति चाग्रे भाष्यकार:। अषि 
चादस्वेः्प्येतद्‌ दृश्यते तदृदर्श वात्‌ प्रावास॒पि कतृंणां तथाभावोश्नुमीयत इत्याह अपि च विकीषितसिति& । 
आक्षिपति ७ किमात्मक पुतः इति &। अयमभिसन्धि:--व।चकशब्दप्रभवत्वं हि देवानासभ्यु- 
पेतव्यम्‌, अवाचकेन तेषां बुद्धावनालेखनात्‌ । तत्र न तावद्‌ वस्वादोनां वकारादयो वर्णा वाचकास्तेषां 
प्रत्युदचारणमन्यत्वेनाशक्यसज् तिग्रहस्वात्‌ , अंगुहीतसजतेश्न बाचकत्वे$तिप्रसज्भातू । 
क्रपि चेते प्रत्येक वा वाक्यार्थ मभिदधीरन्‌ सिलिता वा ? न ताबत्‌ प्रत्येकम्‌, एकवर्णोच्चारणानस्तर- 
मर्॑प्रत्ययादर्शनात्‌ , वर्णान्तरोच्चारणान्थ॑क्यप्रसद्भाउच । नाप मिलिता:, तेषामेकवक्तुप्रयुज्यमानानां 


भामती-ब्याख्या 
उत्सगें ( सृष्टि या रचना ) प्रतिपादित है, वह कुमारसम्भवादि के समान नूतन रचना नहीं, 
अपितु सर्वज्ञ प्रजापति ने पूर्व कल्प में अनादि प्रचलित वेदों का स्मरण करके ऋषियो' को 
अध्ययन कराया, उन्हो ने उत्तरभावी गुरु-शिष्य-परम्परारूप सम्प्रदाय का प्रवतेन किया। 
इस रहस्य का उपपादन हम ( वाचस्पति मिश्र ) ने कर दिया है और भाष्यकार भो आगे 
चलकर करेंगे । 
आज-कल भी शब्द-स्मरणपूर्वंक घटादि की रचना देख कर पूर्वकाल में भी वैसा द्वी 
अनुमान किया जा सकता है--“अपि च चिकी्षितमथंमनुतिष्ठंस्तस्थ वाचक शब्दं पूर्व 
स्मृत्वा पश्चातु तमथंमनुतिष्ठतीति सर्वेषां न! प्रत्यक्ष” | भर्थात्‌ 'घरं कुझ---ऐसा कुछाल 
सुनता है और 'घट' शब्द के द्वारा उसके वाच्यभूत घटजातीय पदार्थों का स्मरण कर घटादि 
को मूतंरूप देता है । इसी प्रकार सृष्टि के समय प्रजापति के मन में व॑ंदिक शब्द प्रादुर्भत 
होते हैं, उनके अनुरूप पदार्थों की रचवा द्वोती है, जैसा कि श्रुति कहती है-“स भूरिति 
व्याहरनु भूमिमसृजत” ( तै. ब्रा. २२४२ ) 
शब्द में अवाचकत्व को शह्ला-जगतु में जो शब्द प्रभवत्व का प्रतिपादन किया गया हैं, 
वह किस प्रकार के शव्द को ध्यान में रखकर कहा गया द्वै? देवताओं में उतके वाचक शब्दों 
की जनन्‍्यता माननी होगी । अवाचक शब्दों के द्वारा उनके आकार का बुद्धि में उल्लेख सम्प्रव 
नहीं । वसु आदि देवताओं के जो वाचक वकरादि वर्ण हैं प्रत्येक उच्चारण में उनका भेद 
हो जाने के कारण उनका किसी अर्थ के साथ सज्भुति ग्रहण सम्भव नहीं। जिस शब्द का 
जिस अथे के साथ सज्भति-प्रहण नहीं होता उसके द्वारा उसका स्मरण करने में अतिप्रसज्भ 
उपस्थित होता द्वै। दूसरी जिज्ञासा यह भी होती है कि क्या वर्ण-समूह में प्रत्येक वर्ण 
वाक्‍्यार्थ का अभिधायक होता हैं अथवा मिलकर ? श्रत्येक वर्ण के उच्चारण के अनप्तर 
वाक्यार्थ की प्रतीति नहीं देखी जाती, अन्यथा अन्य वर्णों का उच्चारण व्यथं हो जाता है। 
बर्भों का एक काल में समूहित होना सम्भव नहीं, क्योंकि भ्रत्येक क्षण में उत्पन्न और विनष्ट 
५० 
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भामती 
झूपतो व्यक्तितो वा प्रतिक्षणमपवर्गंवरतां मिथः साहित्यसम्भवाभावात्‌ । न ॒च॒प्रत्येकसमुदायाभ्यासन्यः 


प्रकार। सम्भवति ।॥ न च स्वरूप॑साहित्याभावेडपि वर्णानासाग्नेयादीनासिव संस्कारद्वारकमस्ति साहित्य- 
मिति साम्प्रतं, विकल्पासहस्वात्‌। को नु खल्वयं संस्कारो$भिमतः, किसपूर्व॑ नामाग्तेयादिजन्यमिव, 
किया भावनापरनासा स्मृतिप्रभवबीजम्‌ | न तावत्‌ प्रथमः कल्पः. नहिं शब्द: स्वरूपतो$ज्भतों वा$वि- 
वितो5विदितसज्भतिरथंधीहेतुरिन्द्रियवत्‌ । उच्चरितस्य बधिरेणागृहीतस्य - गृहीतस्य वाध्युहीतसजूतेर- 
प्रत्यायकस्वात्‌ । तस्माद्विदितो विवितसज्भुतिविवितसमस्तज्ञापनाजुश्च शब्दों धुमादिवत्‌ प्रत्यायकोः्म्यु- 
पेय: । तथा चापूर्वाभिधानो5स्य संस्कार: प्रत्यायनाजुमित्यथंप्रत्ययासप्रागवगन्तव्यः । न च तदा तस्थावगमो- 
पायो5स्ति । अथंप्रत्ययात्तु तदवगं समर्थयमानो दुरुत्तरमितरेतराभ्यप्ताविशति--संस्कारावसोयादर्थ- 
प्रत्ययवः, ततश्ष तवबसाय इति । भावनाभिधानस्तु संस्कार: स्मृतिप्रसवसामथ्यंमात्मनो, न चर तदेवार्थ- 
प्रत्ययप्रसवसामष्यंमपि भवितुमहंति । नापि तस्येब सामथ्यंस्थ सामर्थ्या्तरम । न हि येव बहेद॑हन- 
शक्ति; सेव तस्य प्रकाशनदाक्तिः । नापि वहनवाक्तेः प्रकाशनहाक्तिः । अपि च॒ ब्युत्क्रमेणोच्चरितेभ्यो 
वर्णेभ्यः सेवाहित स्मृतिबोज वासनेत्यथंप्रत्ययः प्रसज्येत, न चास्ति । तस्पान्त कथश्विदपि वर्णा 
भामती-व्याब्या गे 
होनेवाले वर्णों का परस्पर मिलन सम्भव नहीं, प्रत्येक. या मिलकर इन दो प्रकारों को छोड़कर 
वर्णों की बोधकता का कोई श्रन्य प्रकार सम्भव नहीं, जैसे दशपूर्णणासगत आग्नेय आदि 
कर्मों में अपने जनित संस्कारों के माध्यम से समूहीकरण या मिलन होता है, वैसा वर्णों का 
मिलित होना सम्भावित नहीं, क्योंकि कथित संस्कार के बिषय में यह जिज्ञासा होती हैं. कि 
उसका स्वरूप क्या दवै ? क्या वह आग्नेय आदि कर्मों से जनित अदृष्ट के समान कोई संस्कार 
पदार्थ है ? अथवा स्मृति-जनक भावनासंज्ञक संस्कार? प्रथम कल्प उचित नहीं, ष्योंकि 
[ भदृष्टरूप संस्कारों की उत्पत्ति वहाँ ही मानी जाती है, जहाँ मुख्य कार्य की उत्पत्ति से 
पहले हीं अवगत कारणत्व अन्यथा अनुपपन्न हो, जैसे “यजेत स्वगंकाम:”-- इत्यादि वाक्यों 
के द्वारा यागगत स्वगं-साधनता स्वर्गोत्पत्ति के पूर्व ही अवगत है, क्षणिक याग में कालान्तर- 
भावी स्वगें की साधनता उपपन्न नहीं हो सकती, अतः याग-जन्य॑ अदृष्टरूप संस्कार की 
कल्पना की जाती है, किन्तु ] शब्द, शब्द के सहायक अज्भु-कलाप एवं शब्द की संगति का 
जब तक ज्ञान न हो, तब तक शब्द में शाब्द-वोधरूप मुख्य कार्य की साधनता का ज्ञान 
सम्भव नहीं, क्योंकि किसी बधिर व्यक्ति के द्वारा अगृहीत शब्द एवं अगृहीतसंगतिक शब्द 
शाब्द ज्ञान का जनक नहीं होता, फलत: शाब्द बोध की उत्पत्ति से पूर्व शब्द में उसकी 
साधनता एवं अहृष्टात्मक संस्कार में अ्भुता का ज्ञान नहीं हो सकता । शाब्द बोध की उत्पत्ति 


के द्वारा उसमें अज्भता का ज्ञान मानने पर अन्योष्न्याश्रयता प्रसक्त होती है कि अदृष्टात्मक 
संस्कार के द्वारा शाबद बोध और शाब्द बोध के द्वारा संस्कारों का ज्ञान होगा । 


द्वितोय कल्प भी संगत नहीं, क्योंकि भावनात्मक संस्कार स्मृति का जनक और आत्मा 
का गुण माना जाता है, वह शाब्द-बोधादिरूप अनुभवों से जनित होता है, उनका जनक नहीं 
हो सकता । द्रव्य में अनेक शक्तियाँ होती हैं, किन्तु एक शक्ति से दूसरा कार्य नहीं हो सकता, 
जेसे अग्नि में दहन-शक्ति और प्रकाशन-शक्ति-ये दोनों शक्तियाँ हैं, किन्तु दहन-शक्ति से 
प्रकाशन और प्रकाशन-शक्ति से दहन की उत्पत्ति नहीं मानी जाती, ऐसे ही स्मृति की जनक 
भावना शक्ति से अनुभव की उत्पत्ति नहीं हो सकती | दूसरी बात यह भी हैं कि व्युत्तम 
से उच्चरित वर्णों के द्वारा भी वही ( स्मृति-जनक ) संस्कार उत्पन्न होता देखा जाता है, 


तब उससे भी शाब्द बोध की उत्पत्ति होनी चाहिए, किन्तु होती नहीं । अतः गकारदि वर्णरूप 
शब्द कभी भी अरथ॑-ज्ञान का जनक यहा हो सकता । 20238: 
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मिल्याह । वर्णपक्ते हि तेषासुत्पन्नप्रध्वं सित्वाज्िित्येभ्यः शब्देभ्यो देवादिव्यक्तीनां प्रभव 
इत्यजुपपन्न॑ स्थात्‌। उत्पन्नध्वं सन: व्णो, प्रत्युक्चारणमन्यथा चान्यथा च प्रतोयमान- 


भामती 

अधंधोहेतव:, नापि तदतिरिक्तः स्फोटात्मा, तस्यानुभवानारोहातू । अथंधियस्तु कार्य्यात्तववगमे परस्परा- 
अपप्रसजु इत्युक्तप्रायम्‌ । सत्तामात्रेण तु तस्य नित्यस्यायंघीहेतु भावे स्वंदा&्प्रत्ययोत्पादप्रसज़ो निरपै- 
क्षस्य हेतोः सदातनस्वात्‌ । तस्माद्वाचकाच्छब्दाद्वाच्योत्पाद इत्यनुपपन्नमिति । 

अत्राचाय्यंदेशीयमतस्ताह & स्फोटमित्याह इति & । मृष्यामहे न वर्णाः प्रत्यायका इति, न स्फोड 
इति तु न मृष्यामः । तदनुभवानन्तरं विदितसज्भतेरथंघीसमुत्पादात्‌ । न व॒ वर्णातिरिक्तस्थ तस्यानुभवो 
नास्ति । गौरित्येक पं गामानय शुक्लामित्येक॑ वावयमिति नानावर्णपदातिरिक्तेकपदवाक्यावगते? सर्व॑- 
जनोनत्वात्‌ । न चायम्सति बाघके एकपदवाक्यानुभव: शाक्यों मिश्येति वक्‍तुम्‌। नाप्योपाधिकः । 
उपाधिः खल्वेकधोप्राह्मता व स्थात्‌ , एकार्यघोहेतुता बा? न तावदेकघीगोचराणां घवखविरपलाज्ञा- 
नामेकनिर्भासः प्रत्ययः समस्त । तथा सति घत्रखदिरपछाज्ञा इति न जातु स्थात्‌ । नाप्येकायंघोहेतुता, 
तद्वेतुत्वस्य वर्णेषु व्यासेधात्‌ । तद्ेतृत्वेन तु साहित्यकल्पनेःस्योन्याअ्रपप्र सज :--साहिस्यात्तद्धेतुल्ब॑ तदेतु- 
त्वाच्च साहित्यमिति । तस्मादयमबाघितो&नुपाधिश्व पदवाक्यगोचर एकनिर्भासो वर्णातिरिक्त बाचकर्मेक- 
सबलस्बते स स्फोट इति, त॑ च घ्वनयः प्रत्येक व्यज्यन्तोडप न द्वागित्येव विज्ञययन्ति, येन ब्रागंघी 


भामती-व्याख्या 

वर्णों से अतिरिक्त स्फोटात्मक शब्द भी अर्थ-ज्ञान का उत्पादक नहीं हो सकता, क्योंकि 
वैसा कोई शब्द अनुभव में नहीं आता। अर्थ-ज्ञानख्प काये के द्वारा स्फोट का ज्ञान मानने 
पर अस्योज्स्याश्रय दोष प्रसक्त होता है। अज्ञायमान स्फोट को सत्तामात्र से अर्थ-ज्ञान का 
जनक मानने पर सवंदा अर्थज्ञान होना चाहिए, क्योंकि स्फोट की नित्य सत्ता मानी जाती 
है| और अथ॑-ज्ञान की उत्पत्ति में अन्य किसी सामग्री की अपेक्षा भी नहीं मानी जाती । फलतः 
वाचक शब्द के द्वारा वाच्यार्थ के ज्ञान की उत्पत्ति उपपन्न ( तक॑-संगत ) नहीं । 

स्फोटवाद--उक्त शद्धु के समाधान में “स्फोटमित्याह” । उसका कहना है कि यह 
तो सत्य ही है कि वर्णात्मक शब्द अरथ॑-बोध-जनक नहीं किन्तु 'स्फोटात्मक शब्द अथ॑ं-बोधक 
नहीं'--यह नहीं माना जा सकता, क्योंकि स्फोट का अनुभव होने के अनन्तर ही उस व्यक्ति 
को तुरन्त शाब्द-बोध हो जाता है, जिसको शब्द और अथ॑ का संगति-ग्रह हो चुका होता है । 
यह जो कहा गया कि बर्गों से अतिरिक्त स्फोटरूप शब्द अनुभव में नहों आता । वह कहना 
संगत नहीं, क्योंकि नाना वर्णों से अतिरिक्त 'गौरित्येक॑ पदम्‌'--इस प्रकार एक पद ओर 
'गामानय शुक्लामित्येक॑ वाक्यम--इस प्रकार एक वाक्य की अनुभूति तो सर्वमत-सिद्ध है। 
जब तक कि कोई बाधक प्रमाण उपलब्ध न हो, तब तक इस एक पद और एक वाक्य की 
अनुभूति का अपलाप नहीं किया जा सकता । 'एक ज्ञान की विषयता या मुख्य एक थथे के 
ज्ञान की जनकता होने के कारण वर्णों में ही एकपदता और एकवाक्यता की औपाधिक 
प्रतीति होती है, वर्णां से अतिरिक्त एकपद या एकवाक्य की कोई सत्ता सम्भव नहीं'--ऐसा 
नहीं कह सकते, क्योंकि जैसे धव, खदिर ओर पलाश नाम के अनेक वृक्षों में एकता का 
निर्भास नहीं होता, अन्यथा 'घवखदिरपलाशाः-इस प्रकार बहुवचन का प्रयोग संगतन 
हो सकेगा । वैसे द्वी गकार, अकार और विसगंरूप अनेक वर्णों में एकता का भान नहीं होता । 
एकार्थ-ज्ञान की हेतुता तो वर्णों में स्फोटवादी ही नहीं मानता। एकार्थ-ज्ञान की हेतुता के 
द्वारा एकता की कल्पना करने पर अन्योज्त्याश्रय दोष प्राप्त होता द्वै। इस प्रकार अबाधित 
और अनौपाधिक एकपदतादि की प्रतीति ही वर्णों से अतिरिक्त स्फोटात्मक शब्द को सिद्ध 
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त्वात्‌। तथा हि-अदृद्यमानोउपि पुरुषविशेषो<ध्ययनध्वनिश्चवणादेव विशेषतों 
निधोरयत्रे- देवदत्तो 3यमचीते यश्नदृत्तोउयमघीते इति। न चाय चर्णेबिषयो उन्यथारव- 
प्रत्ययो मिथ्याज्ञानं, बाघकप्रत्ययाभावात्‌ । नच वर्णेभ्यो<र्थावगतियुक्ता। न छाकेको 
वर्णो5र्थ॒प्रत्याययेत्‌ , व्यभिचारात्‌। नच चर्णसमुदायप्रत्ययो5स्ति, क्रमवत्त्वाद- 
र्णानाम्‌। पूवेपूर्ववर्णाउभवजनितसंस्कारसह्दितो3न्त्यो बर्णोडर्थ प्रत्याययिष्यतीति 
यद्यच्येत । तन्न। संबन्धग्रहणापेक्षो हि शब्दः स्वयं प्रतोयमानो<थे प्रत्याययेत्‌ , 
धूमादिवत्‌। नच पूर्वपूर्ववर्णाचइसअबजनितसंस्कारसहितस्यान्त्यवर्णस्य प्रतोतिरस्ति; 
अप्रत्यक्षत्वात्संस्काराणाम्‌। कार्यश्रत्यायितेः संस्कारैः सहितोउन्त्यो वर्णोउथ 
प्रत्याययिष्यतीति चेत्‌ ,-न; संस्कारकाय स्यापि स्मरणस्य क्रमवर्तित्वात्‌। तस्मा- 
त्स्फोट एवं शब्दः । स 'चेकेकवर्णप्रत्ययाहितसंस्कारबीजे:5न्त्यचणप्रत्ययजनितप- 
रिपाके प्रत्ययिन्येकप्रत्ययविषयतया झटठिति प्रत्यवभासते। न चायमेकप्रत्ययो 
वर्णविषया स्म्व॒तिः; वर्णानामनेकत्वादेकप्रत्ययविषयत्वाजुपपत्तेः । तस्य च॒ प्रत्युधारणं 
प्रत्यभिज्ञायमानत्वान्नित्यत्वम्‌ , भेद्प्रत्ययस्य वर्णविषयत्वात्‌ | तस्माज्नित्याच्छब्दात्‌ 
भामती 
स्थात्‌ । अपि तु रत्नतत्वज्ञानवद्‌ ययास्व॑ द्वित्रिचतुष्पश्चपड्द्शनजनितसंस्कारपरिपाकसचिबचेतोलब्ध- 
जम्मनि चरमे चेतसि चकास्ति विशदं पदवाक्यतस्वर्मित प्रागुत्पन्नायास्तदनम्तरमर्थंथिय उदय इति 
नोत्तरेषासानथंक्‍्यं ध्वनोनाम्‌ । नापि प्राचां, तदभावे तज्जनितसंस्कारतत्परिपाकाभावेनानुप्रहाभावात्‌ । 
अन्स्यस्य चेतल: केवलस्थाजनऊत्वातू। न च्॒पदप्रत्ययवत्‌ प्रत्येकमव्यक्तामर्थधियमाधास्यन्ति प्राज्नो 
वर्णा,, चरमस्तु तत्सविवः स्फुटतरासिति युक्तम्‌। व्यक्ताव्यक्तावभासितायाः प्रस्यक्षज्ञानलियमात्‌ ॥ 
स्फोठज्ञानस्य च॒ प्रस्यक्षस्वात्‌ । अथंधियस्त्वप्रत्यक्षाया सानान्तरजन्मनों व्यक्त एबोपजनों नवा स्याप्न 


पुनरस्फुट इति न समः ससाधिः । तस्मान्नित्यः स्फोट एवं वाचकों न वर्णा इति । 
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भामती-व्याख्या 

कर रही है । उस स्फोट को पद या वाक्य का घटकीभूत प्रत्येक वर्ण अभिव्यक्त करता है 
किन्तु एक वर्ण सद्य: स्फुटरूप में अभिव्यक्त नहीं कर सकता कि एक वर्ण के उच्चारण मात्र 
से अभिव्यक्त स्फोट अभिलषित अथ॑ का बोधक हो जाता । अपितु जैसे रत्न तत्त्व अनेक बार 
के निरीक्षण और परीक्षण से निखरता है, वैसे ही पदतत्त्व और वाक्यतत्त्व नाम का स्फोट 
भी । यथावसर दो, तीन, चार, पाँच या छ: वर्णों के उच्चारण से जनित संस्कारों से युक्त 
अन्तिम वर्ण के उच्चारण की परिपाठी ही उक्त स्फोट को वह अन्तिम निखार देती है, जिसके 
अनन्तर अर्थावबोध का उदय होता है, अत: पद के द्वितीयादि वर्णों का उच्चारण निरथंक 
नहीं होता । इस प्रकार पूर्व॑ वर्ण भी व्यर्थ नहीं होते, क्योंकि पूव॑-पूर्व वर्ण के उच्चारण से 
जनित संस्काररूप सहायक के विना उक्त स्फोट का परिपाक ही निष्पन्न नहीं होता, अत! 
केवल अन्तिम वर्ण की अनुभूति उस स्फोट को अभिव्यक्त नहीं कर सकती । 

शह्ला--जैसे पदादि के घटकीभूत वर्ण क्रमशः स्फोट की उत्तरोत्तर स्फुटाभिव्यक्ति 
करते हैं, वेसे ही सीधे-सीधे अर्थावबोध की उत्तरोत्तर स्फुटोत्वत्ति कर सकते हैं, शत 
मध्यपाती स्फोट की कल्पना व्यथं है। 

समाघान--स्फोट तत्त्व प्रत्यक्ष है और अथ॑-ज्ञान भप्रत्यक्ष [जैसा कि शबरस्वामी 
ने कहा है--“अप्रत्यक्षा बुद्धिः” ( शाबर- प- ३४ ) ]। उत्तरोत्तर स्फुटता प्रत्यक्षभत पदा्थे 
पर ही अनुभूत होती है, परोक्ष पदार्थ पर नहीं, अतः वर्णोच्चारण के द्वारा अभिव्यक्त स्फोट 
ही अर्थे-ज्ञान का जनक होता है, वर्ण नहीं। इस प्रकार वाच्यार्थ की वाचकता स्फोटात्मक 








5 विश्नह्दिमत्वम्‌ ] हिन्दीसद्चितभामतोसंचलितम्‌ ३९७ 


स्फोटरूपादसिंघायकात्कियाकारकफललक्षणं जगद्भिषेयभूत॑ प्रभवतोति। 
चर्णा एव तु शब्दः इति भगवाजुपवर्षः | ननूत्पन्नप्रध्व॑सित्व॑ वर्णानामुक्त, तन्न, त 
पवेति प्रत्यभिज्ानात्‌ । सादश्याप्प्रत्यभिन्नानं केशादिष्विवेति चेत्‌ू, न; प्रत्यभिश्चानस्य 
प्रमाणान्तरेण बाधघाजुपपत्तेः। प्रत्यभिन्नानमाकृतिनिमित्तमिति चेत्‌ू-न, व्यक्ति- 
प्रत्यभिज्नानात्‌। यदि हि प्रत्युच्चारणं गवादिव्यक्तिवदन्या अन्‍्या वर्णब्यक्तयः प्रतोयेरं- 
सतत आकृतिनिमित्तं प्रत्यभिज्ञानं स्थात्‌, नत्वेतद्स्ति, वर्णव्यक्तय एव हि प्रत्यु- 
उच्चारण प्रत्यभिशायन्ते । ड्िगोशब्द उच्चारित इति हि प्रतिरपत्तिन तु द्दौ गोशब्दा- 
भामती 
तदेतदाचार्य॑देशोयमतं स्वमतमुपपादयज्नपाकरोति » वर्णा एवं तु॒ शब्द: इति ७। एवं हि 
बर्णातिरिक्त: स्फोटोःस्युपेयेत, यदि वर्णानां वाचकत्वं न सम्भवेत्‌ , स चानुभवपद्धतिमष्यसीत । द्विषा 
चावाचकत्वं वर्णानां, क्षणिकस्वेनाशक्पसज्ू तिप्रहस्वाद्दा, ब्यस्तसमस्तप्रकारहया भावाद्वा$5सथी यते । न ताब- 
स्प्रघमः कपः, वर्णानों क्षणिकल्वे सानाभावातू । ननु वर्णारां प्रत्युडचारणमन्यत्वं सबंजनप्रसिद्धम्‌। न, प्रत्य- 
भिज्ञानानुभवविरोधात्‌ । न चासत्यप्येकस्वे ज्वालाबिवत्सावुद्यनिबन्धनमेतत्‌ प्रत्यभिज्ञानमिति साम्प्रतम्‌ । 
सावृश्यनिबन्धनत्वमस्य बलबदूबाघकोपनिपाताद्वा$४स्थीयेत, क्वचिज्ज्वालावों व्यभिचारवर्शनाहा ? तन्न 
क्वचिद्रयभिचारवर्शनेन तदुस्प्रेक्षायामुच्यते वृद्धेः स्वतःप्रामाष्यवादिभि:-"- 
उत्प्रेक्षेत हि यो मोहादज्ञातमपि बाधनम्‌। 
स स्व॑ध्यवहारेषु संशयास्मा क्षय ब्जेत्‌ ॥ इति। 
प्रपक्चितं चेतदस्माभिस्यायकणिकायाम्‌ । न चेदं प्रत्यभिज्ञानं गस्‍्वादिजातिबिषयं, न गादिश्यक्ति- 
विषय, तासां प्रतिनरं भेवोपलस्भात्‌ । अत एव दाब्दमेदोपलम्भाइफ्तुभेद उन्नीयते--सोमशर्माप्यीते ले 
भामती-ब्यास्या 
शब्द में ही पर्यवसित होती है । 
सिद्धान्त और स्फोटवाद का निरास-मीमांसा-सृत्रों के वृत्तिकार भगवान्‌ उपवर्ष का 
कहना है कि “वर्णा एवं तु शब्द:” | वर्णों से अतिरिक्त स्फोट का अभ्युपगम तब किया जा 
सकता था, जब कि वर्णों में अं की वाचकता सम्भव न होती । वर्णों की अवाचकता सेह्दी 
स्फोट का कथड्चित्‌ अनुमान किया जा सकता था। वर्णों में अवाचकता का उपपादन तीन 
प्रकार से किया जा सकता था--(१) वर्णों में क्षणकत्व होने या (२) वर्णों का अथ के साथ 
संगतिग्रह न हो सकने अथवा (३) व्यस्त (प्रत्येक) वर्ण और समस्त ( मिलित सभी ) वर्ण में 
वाचकता सम्भव न हो सकने के कारण । इनमें प्रथम कल्प उचित नहीं, क्‍योंकि वर्णों की 
क्षणिकता में कोई प्रमाण नहीं । प्रत्येक उच्चारण के भेद से गकारादि वर्णों का भेद नहीं 
माना जा सकता, क्योंकि 'सो5्यं गकार:--इस प्रकार को प्रत्यभिज्ञा वर्ण के अमभेद को सिद्ध 
कर रही है। जैसे दीप-शिखा क्षण-भेद से भिन्न होने पर भी सभी ज्वाला-सन्तानों में साहश्य 
होने के कारण 'सेयं दीपज्वाला'--इस प्रकार की प्रत्यभिज्ञा उपपन्न हो जाती है, बसे ही 
गकारादि का भेंद होने पर भी उनमें 'सोध्यं गकार?--ऐसी प्रत्यभिज्ञा उपपन्न क्यों न हो 
जायगी ? इस शड्भू] का समाधान करते हुए श्री कुमारिल भट्ट ने कहा है-- 5 
उत्प्रेक्ष। च यो मोहादज्ञातमपि बाधनम्‌ । 
स॒सवंव्यवहारेषु संशयात्मा क्षय ब्रजेत्‌ ॥ ( ) 
अर्थात्‌ दीप-ज्वालादि के समान वर्णों में भी साहश्यमूछक प्रत्यभिज्ञा की उपपत्ति करने पर 
आत्मादि नित्य पदार्थों में भी प्रत्यभिज्ञा का अन्यथा-नयन हो जायगा, तब आत्मनित्यत्वादि 
में संशय हो जायेगा और गीता की यह उक्ति छागू हो जायगी--“संशयांत्मा विनश्यति” 








झ्थ्८ प्रहसूत्रशाइरंभाष्यम्‌ [ भर १ पा. ३ खे: ३८ 


| ॥ 

द |] विति। नज्ु वर्णा अप्युच्चारणभेदेन भिन्नाः प्रतीयन्ते देवदत्तयश्नदत्तयोरध्ययनध्चनि- 
| अ्रवणादेव भेद्प्रतीतेरित्युक्तम्‌ | अत्रामिघीयते,--सति वर्णविषये निश्चिते प्रत्यभिन्नाने 
| | ॥ | संयोगविभागाभिव्यड्जयत्वादर्गानामभिव्यञ्ञकवे चि त््यनिमित्तो 5यं॑ वर्णविषयों विचित्रः 
। । ॥ प्रत्ययो न स्वरूपनिमित्तः।। अपि च वर्णव्यक्तिभेदवादिनापि प्रत्यभिज्ञानसिद्धये 
|| वर्णाकृतवः कल्पयितव्याः। ताखु च परोपाधिको भेद्प्रत्यय इत्यभ्युपगन्तव्यम्‌ । 
| तद्वरं वणव्यक्तिष्वेवः परोपाधिको भेद्प्रत्ययः स्वरूपनिमित्तं च॒ प्रत्यभिज्ञानमिति 
। कटपनालाघवम्‌ | एब दब च वर्णविषयस्य भेद्प्रत्ययस्य बाघकः प्रत्ययों यत्प्रत्य 
| भामती 
विष्णुशमेंति युक्त । यतो बहुषु गकारमुच्चारयत्सु निपुणमनुभवः. परोक्षयताम्‌ । यथा कालाक्षों च 
स्वश्तिमतों चेक्षमाणस्य व्यक्तिभेदप्रथायां सत्यामेव तदनुगतमेक सामान्य प्रथते, तथा कि गकारादिषु भेदेन 
प्रथम।नेष्वेव गर्वमेक तदनुगतं चकास्ति, कि वा यथा गोत्वमाजानत एक भिन्‍्नदेशपरिसाणसंस्थानव्यक्त्यु- 
| पधानमेदाज्ूस्नदेशभिवाल्पसिव मह॒दिव दीघंसिव वामनलिव तथा गव्यक्तिराजानत एकाइपि व्यक्षक- 
॥| भेवात्तद्धर्मानुपातिनोव प्रथत इति भवन्त एवं विदाटकुव॑न्तु। तत्र गग्यक्तिभेदमज्भीकृत्यापि यो गर्वस्ये- 
॥ | कस्य परोपधानभेदकल्पताप्रयास: स वर गय्यक्तावेवास्तु किमभ्तगंडुना गस्वेनाभ्युपेतेन | यथाहु: -- 
| तेन यत्य्राथ्यंते जातेस्तद्वर्णादेव लप्स्यते। 
॥ | व्यक्तिलभ्यं तु नादेभ्य इति गत्वाविषोवृंथा ॥ 
॥ | भामती-व्याख्या 

। ( गी० ४४० ) । इस विषय का विस्तार से वर्णन न्‍्यायकणिका में | पृ० १६७ पर ) किया 


गया है । 
शुज्ला--यद्यपि गकार वर्ण नाना हैं, तथापि उनमें 'गत्ब” जाति एक होने के कारण । 


। उक्त प्रत्यभिज्ञा हो जाती है। गकारादि व्यक्तियों में भेद उच्चारथिता पुरुषों के भेद से । 
| स्पष्ट उपलब्ध ह्वोता है, अत एव अध्येता पुरुषों का भेद प्रतिलक्षित होता है--'सोमशर्माउ्धीते 
|] न विष्णु शर्मा” । 
॥ समाधान जहाँ बहुत व्यक्ति एक ही गकार का उच्चारण कर रहे हों, वहाँ यह गंभीर 
| विचार करना है कि ज॑से कालाक्षी और स्वस्तिमती नाम की गो व्यक्तियों में भेद प्रतीत 
होने पर भी उनमें अनुगत एक 'गोत्व” जाति प्रथित होती है । वँसे ही क्या गकार व्यक्तियों 
का भेद होने पर भी 'गत्व” नाम की एक जाति प्रत्नीत होती है? अथवा ज॑से “आकाशत्व! 
जाति की ऊहा से शून्य व्यक्ति को घट, मठ, मठादि उपाधियों के भेद मै एक ही आकाश 
व्यक्ति नाना रूपों में अवभात होता है, वेसे ही “गोत्व” जाति की कल्पना से रहित व्यक्ति 
एक ही गकार व्पक्ति में व्यज्षक नाना उपाधियों के भेद से भेद का भान करता है ? इस 
प्रश्न का ठीक उत्तर तो आप ( विचारकगण ) ही जानें, हमारा तो यह कहना हैं कि गकार 
व्यक्तियों का भेद मानकर उनमें कल्पित “गत्व” जाति में जो एकत्व माना जाता है, वह 
एकत्व गकार व्यक्ति में ही मान लेना चाहिए, मध्य में “गत्व” की कल्पना से कया लाभ ? 
| श्री कुमारिल भट्ट भी यही कहते हैं - 
तेन यत्प्राथ्यंत जाते: तद्‌ वर्णादिव लप्स्यते। 
व्यक्तिलध्यं च नादेभ्य इति गत्वादिधीवुंथा ॥ (एलो» वा० पृ० ५१६) 
अर्थात्‌ गत्वादि जाति की कल्पना से जो प्रत्यभिज्ञा की उपपत्ति की जाती है, वह वर्ण व्यक्ति 
की एकता से ही उपपन्न हो जाती है. और व्यक्तियों में जो भेद अवभासित होता है, वह 
नाद (वायवीय संयोग-विभागरूप उच्चारण) के भेद से निभ जाता है, जैसा कि महर्षि जैमिनि 
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भिन्नानम्‌ । कथ्थ छाकस्मिन्काले बहनामुच्चारयतामेक एवं सनन्‍्गकारों युगपदनेकरूपः 


भामती 

न च॒ स्वस्तिमस्यादिवद्‌ गव्यक्तिभेदप्रत्ययः स्फुटः प्रत्युक्वारणसस्ति । तथा सति दश गकारानु- 
बचारयच्चत्र इति प्रत्यय: स्थातु, न स्थादू दश्कृत्व उदचारयद्‌ गकारभिति । न चेष जात्यभिप्रायोध्म्याप्तो 
यथा शतहृत्वस्तित्तिरीनुपायुडक्त देववत्त इति । अत्र हि सोरस्ताडं क्रम्दतोईपि गकाराविव्यक्तों लोकस्पो- 
च्चारणाभ्यासप्रत्ययस्याविनिवृत्ते: । चोदकः प्रत्यभिज्ञानवाधकमुत्थापयति & कथ्थ ह्ोकस्मिन्‌ काले 
बहुनामुच्चारयताम्‌ इति & | यद्युगपद्विर्द्ध धमंसंसगंवत्‌ तप्ताना । यथा गवाश्वादिद्विशफेकदफके शरगल- 
कम्बलादिसान्‌ । युगपदुदात्तानुदात्तादिविरद्धधर्मसंसगंवांश्वायं वर्णग, तस्मान्नाना भवितुमहंति । न चोदा- 
तावयो व्यक्षकधर्मा,, न॒वर्णधर्मा इति साम्प्रतम्‌। व्यञ्षका हास्य वायवः। तेषामश्रावणत्वे क्य॑ 
तद्धर्मा: श्रावणा: स्यः | इदं ताबवत्र वक्तब्यं, न हि गुणगोचरमिन्द्रियं गुणिनमपि गोचरयति, सा भूवन्‌ 
प्राणरसनभोत्राणां गन्धरसशब्दगोचराणां तहन्तः पृथिब्युवकाकाशा गोचरा:। एवं च सा नास भूदायु- 





भामती-ब्याब्या / 
कहते हैं--“नादवृद्धिपरा”” ( जे० सू० ११११७ )। अतः गत्वादि जाति की कल्पना व्यथ॑ है। 
जैसे स्वस्तिमती आदि गोव्यक्तियों का भेंद-भान नितान्‍्त स्फुट है, वैसा गकारादि व्यक्तियों 
का प्रत्येक उच्चारण में भेद स्पष्ट प्रतोत नहीं होता । गकारादि व्यक्तियों का भेद मानने पर 
“दश गकारानुदचारयत्‌ चैत्र:ः-ऐसा अनुभव होना चाहिए किन्तु वहाँ जो 'दशक्ृत्व उदचार- 
यद्‌ गकारम्‌!-- ऐसा अनुभव होता है, वह नहीं होना चाहिएं था। उच्चारणगत अभ्यास 
(आवृत्ति) के द्वारा उच्चायंमाण गकार व्यक्ति की एकता अक्षुण्ण रहती है। गत्व जाति के 
माध्यम से यह उच्चारणाभ्यास सम्पस्न क्यों नहीं हो सकता, जैसे 'दशकऋत्व: तित्तिरीमुपा- 
युडक्त देवदत्त?--यहाँ पर एंक तित्तिरि व्यक्ति का कई वार उपयोग नहीं हो सकता, अतः 
तित्तिरिजातीय पक्षियों का उपयोग माना जाता है ? इस प्रश्न का उत्तर यह है. कि प्रथमतः) 
उच्चारण शब्द का ही होता है, जात्यादिका नहीं । दूसरी बात यह हैं कि कितना भी छाती 


पीट-पीट कर रोना-धोना कर लिया जाय किन्तु वर्णोच्चारण की क्षावृत्ति का अनुभव निवृत्त 
नहीं किया जा सकता। ! 


आक्षेपवादी वर्णगत ऐकत्व की साधिका प्रत्यभिज्ञा का बाध प्रस्तुत करता है--“कर्थ॑ 
होकस्मिन्‌ काले बहुनामुच्चारयतामेक एवं सन्‌ गकारो युगपदनेकरूपः स्यात्‌”। आशय यह 
है कि जो पदार्थ एक ही समय विरोधी धर्मों का सम्बन्धी होता है, वह नाना ( अनेक ) होता 
है, जैसे गो और अश्व क्रमश: द्विशफ ( कटे खुरबाले ) और एकशफ, केशर ( सटा ) और 
गल-कम्बल ( सास्ना-) आदि विरुद्ध धर्मों के सम्बन्धी होने के कारण परस्पर भिन्न हैं। वर्ण 
भी उदात्त और भनुदात्तादि विरुद्ध धमंवान्‌ होने के कारण अनेक होते हैं । “उदात्तादि धर्म 
वर्ण के न होकर उसके व्यञ्जकी भूत ध्वनि के धर्म हैं--ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि वर्णो 
की व्यञ्जक जो ध्वनि है, वह वायुरूप है, वायु का श्रोत्र से ग्रहण नहीं होता, भरत: वायु के 
घमंभूत उदात्तादि का श्रावण प्रत्यक्ष क्योंकर होगा ? परिशेषत! उदात्तादि विरुद्ध धर्मों को 
वर्ण का ही धर्म मानना होगा, अतः गकारादि वर्ण अनेक होते हैं, एक नहीं । 

सिद्धान्ती का अभिप्राय यह है कि किसी गुण का विषय करनेवाले करण ( इच्द्रिय ) 
से उस गुण के आधारभूत द्रव्य का नियमतः ग्रहण नहीं होता, जैसे कि श्लाण, रसन और 
श्रोत्र के क्रमशः गन्ध, रस और शब्दरूप गुण ही बिषय होते हैं, उन गुणों के आधारभूत 
पृथिवी, जल और आकाश द्रव्य नहीं, उसी प्रकार वायवीय घ्वनि के धर्मभूत उदात्तादि घर्मो 
का क्रोत्र के द्वारा ग्रहण होने पर उसके धर्मीभुत वाथुद्रव्य का ग्रहण न होना अनुचित नहीं । 
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॥ 
|| 
।क्‍ (| स्यात्‌ ? उदाक्तश्वालुदात्तस्व स्बरितश्व साउुनासिकश्व निरन्ुनासिकश्नति । अथवा,-- 
॥ || ध्वनिक्ततो5यं अत्ययभेदो न वर्ण्त इत्यदोषः। कः पुनरय ध्वनिर्नाम ? यो दूरादा- 
॥ ॥| कर्णयतो वणविवेकमप्रतिपद्यमानस्थ कर्णपथमबतरति। प्रत्यासीद्तश्व॒ पहढुसदु- 
| । त्वादिभेदं चर्णेष्वासअयति । तन्निबन्धनाश्रोदात्तादयों विशेषा न वर्णस्वरूपनिबन्धना$, 
॥॥ || भामती 
प्ोचरं भ्रोत्रम्‌ू । तद्गुणांस्तुदात्तादीन्‌ गोवरथिष्यति । ते व शब्दासंसर्गाग्रहात्‌ शाब्दधर्मंत्वेनाध्यवसीयम्ते । 
| न थ दाव्दस्य प्रत्यभिज्ञानावधुतेकत्वस्य स्वकूपत उदात्तादयों धर्मा: परस्परविरोधिनो$पर्यायेण सस्भवन्ति । 
॥ तस्माध्यथा मुखस्येकस्य मणिक्रपाणदपंणाद्युपधानवश्ञान्नातादेशपरिमाणसंस्थानभेवविश्रमः, एवमेकस्पापि 
| बर्णस्य ध्यक्षकध्वनितिबन्धनो5प॑ विदद्धतानाधसंसंसगंविश्वमः, न॒तु स्वाभाविकों नाताधर्मसंसगंः, इति ह 
॥॥| स्थितेः्भ्युपेत्प परिहारमाह्‌ भाष्यकार: & अथवा ध्वनिकृतः इति ७ । अथवेति पूर्व॑पक्ष॑ व्यावत्तंयति । 
। ॥ भवेतां नाम गुणगुणिनावेकेन्त्रियग्राद्यो, तथाप्यदोष;॥ ध्वनीनाप्तपि शाब्दवच्छावणत्वात्‌ । ध्वनिस्वरूपं 
| प्रइनपुर्वक वर्णेश्यों निष्क्षयति ७ कः पुनरयम्‌ इति &। न चायसनिर्द्धारितविशेषवर्णत्वसासान्यसात्र- 








॥ | प्रध्ययो न तु वर्णातिरिक्ततदभिव्यक्षकध्वनिप्रत्यय इति साम्प्रतम्‌ ॥ तस्यानुनासिकश्वादिभेदभिष्नस्य 
। | गाविव्यक्तिवस्प्रत्यभिज्ञानाभावावप्रत्यभिज्ञायमानस्य चेकत्वाभावेन सामान्‍्यभावानुपपत्ते; । तस्मादवर्णात्मको 
॥ | बेष शब्द: शब्दातिरिक्तो वा ध्वनि: दाब्दव्यअ्जकः श्रावणोःभ्युपेयः। उसयथापि धाक्षु व्यअ्जनेषु च 
| । तत्तवृध्वनिभेवोपधानेनानुनासिकत्वादयो5बगस्यमानास्तद्धर्मा एवं शाब्दे प्रतीयम्ते न तु स्वतः शब्दस्य 
॥ | घर्मा)। तथा च॒ येषामनुतासिकर्वादयो धर्माः परस्परविरुद्धा भासन्ते भवतु तेषां ध्वनीनामनित्यता । 





। भामती-व्याख्या 
|| | वायु के धमंभूत उदात्तादि का ही शब्द में समारोप हो जाता है। उदात्तादि विरुद्ध धर्म 
। वर्णरूप शब्द के स्वाभाविक धर्म न होने के कारण वर्णंगत नानात्व सिद्ध नहीं. कर सकते, 
क्योंकि प्रत्यिज्ञारूप प्रत्यक्ष प्रमाण से वर्ण में एकत्व निश्चित है। अतः जेंसे एक ही मुखरूप 
॥ बिम्ब का मणि, क्ृृपाण, दपंणादि उपाधियों में प्रतिफलित विविध आकार के प्रतिबिम्बों 
॥ के भेद से भेद.अवभासित होता है, वैसे ही व्यड्भचभूत वर्ण में व्यंजकीभूत ध्वनिगत उदात्तादि 
। विरुद्ध धर्मों का बिश्रम मात्र हो जाता है-ऐसा समाधान प्रस्फुरित होने पर भी भाष्यकार 
भाक्षेपवादी के आक्षेप को मान जर भ्ली उक्त आक्षेप का परिहार कर रहे हैं--“अथवा 
ध्वनिक्ृतो&्य॑ प्रत्ययभेदो न वर्णकृत इत्यदोष:” । 'अथवा' शब्द के द्वारा पृव॑पक्ष का निरा- 
करण करते हुए भाष्यकार का आशय यह दे कि यदि गुण और गुणी द्रव्य का एक ही 
इन्द्रिय के द्वारा ग्रहण मान भी लिया जाता है, तब भी प्रकृत में कोई दोष नहीं, क्योंकि 
शब्द की व्यंजकोभूत ध्वनियाँ भी शब्द के समान ही श्रावण होती हैं । प्रश्नोत्तर के रूप में 
बर्णों से अतिरिक्त ध्वनि का स्वरूप आविष्कृत करते हैं--“क: पुनरय॑ ध्वनिर्नाम १ यो दूर।- 
दाकर्णयतो वर्णविवेकमप्रतिपद्यमानस्य कर्णंपथमकतरति”। यदि कहा जाय कि ध्वनि भी 
वर्णात्मक है, इस दोष के कारण व्यक्तिविशेष स्फुटित नहीं होती, केवल वर्णत्व जाति की 
| ही वहाँ प्रतीति होती है । तो वैप्ता नहीं कह सकते, क्योंकि ध्वनियों में अनुनासिकत्वादि के 
| भेद से अनेकत्व होता है, अत! गकारादि वर्णों के समान उमनमें प्रत्यभिज्ञा नहीं हो सकती, 
॥ अति: ऐकत्व सिद्ध न हो सकने के कारण ध्वनियों में शब्दत्व ही उपपन्न नहीं होता। अतः 
ध्वनि या तो अवर्णात्मक शब्द है, अथवा शब्द से भिन्न ही दै फिर भी शब्द की व्यंजक और 
श्रावण है। दोनों रीति से 'अच्‌' प्रत्याह्वर-घटक अकारादि स्वरों और हकारादि व्यंजनों में 
उनकी व्यंजकीभूत ध्वनियों के अनुनासिकत्वादि धर्म ही प्रतीत होते हैं, शब्द में वे स्वाभाविक 
( अनौपाधिक ) नहीं होते। अनुनासिकत्वादि परस्पर-विरुद्ध घर्मं जिस ध्वनि तत्त्व के 
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बर्णोनां प्रत्युच्चारणं प्रत्यभिन्नायमानत्वात्‌। एवं च सति सालम्बना उदात्तादिप्रत्यया 
भविष्यन्ति | इतरथा हि वर्णानां प्रत्यभिज्ञायमानानां निर्भेद्त्वास्लंयोगविभागछुता 
उदात्तादिविशेषाः कल्पेरत्‌। संयोगविभागानां चाप्रत्यक्षत्वाज्ष तवाक्या विशेषा 
वर्णष्वध्यवसातुं शक्यन्त इत्यतो निरालम्बना पवैत जदाक्तादिश्रत्ययाः स्युः। अपि लव 
नैवेतद्भिनिवेष्व्यमुदात्तादिभेदन बणोनां प्रत्यभिज्ञायमानानां भेदों भवेदिति। न 
हाम्यस्य भेदेनान्‍्यस्थाभिद्यमानस्य भेदो भवितुमहंति । नहि व्यक्तिभेदेन जाति भिन्नां 
मन्यन्ते । चर्णेक्यश्रार्थप्रतीतेः संभवात्स्फोटकल्पना<नर्थिका | न कल्पयास्यहं स्फोटम्‌ , 
प्रत्यक्षमेव स्वेनमथगच्छामि, एकेकवर्णप्रहणाहितसंस्कारायां बुद्धी झटिति प्रत्यवभाल- 
नादिति चेत्‌-न, अस्या अपि बुद्धेवंणेविषयत्वात्‌ । एकेकवर्णप्रहणोत्तरकाला द्वीयमेका 
भामती 
नहि तेषु प्रत्यभिज्ञानमस्ति । येषु तु वर्णेबु प्रत्यभिज्ञानं न तेषामनुनासिकत्वादयों धर्मा इति नानित्याः। 
& एवं चर सति सालम्बना इति &। यदयष परस्याग्रहों धर्मिष्यगृह्ममाणे तद्धर्मान शक्‍या प्रहोतुभिति । 
एवं नामास्तु तथा तुष्यतु परस्तथाप्यदोष इत्यथं: , तदनेन प्रबन्धेन ज्णिकत्वेन वर्णानामणक्यसजति- 
प्रहतया यदवाचकस्वमापादितं वर्णानां तदपाकृतम्‌ । व्यस्तसमस्तप्रकारद्ययासम्भवेन तु यवासजित॑ 
तन्निराचिकीर्षुयह $ वर्णेम्यश्नायंप्रतीतेः इति & कल्पनाममृष्यमाण - एकदेइ्याह & न कल्पयामि 
इति ७ । निराकरोति & न, अस्या अपि बुद्धेः इति ७ । निरूपयतु ताबदू गोरिश्येक॑ पद्िति घियमायु- 
ध्सान्‌ । किमिय॑ पूर्वानुभूतान्‌ गकारादीनेव सामस्त्वेनावगाहते, कि वा गकाराह्यतिरिक्त गवयमिव 
बराहादिश्यो विलक्षणम्‌ ? यदि गकाराविविलक्षणमवभासयेत्‌ , गकाराविरूषितः प्रत्ययो न स्थात्‌ ॥ 
न हि वराह॒घीमंहिषरूषितं वराहमवगाहते । पदतत्वमेक प्रत्येकमभिव्यज्ञयन्तो ध्वनयः प्रयत्नभेदभिन्ना) 


भामती-ब्यास्या 
स्वाभाविक हैं, उन्हें अनित्य और नाना माना जाता है। ध्वनियों में एकत्व-साधनी प्रत्यभिज्ञा 
का उदय ही नहीं होता, जिन (वर्णों) में प्रत्यभिज्ञा होती है, उनके अनुतासिकत्वादि धर्म 
नहीं माने जाते, अतः वे अनित्य नहीं होते । 

“एवं च सति सालम्बना एवँते उदात्तादिप्रत्यया/”-इस भाष्य का आशय यह ह्दै 
कि यदि वादी का यह आग्रह मान भी लिया जाय कि वायुरूप घर्मी का क्षोत्र से ग्रहण न हो 
सकने पए उसके अनुनासिकत्वादि धर्मों का क्रोत्र से ग्रहण नहीं हो सकता। तथापि प्रकृत 
में कोई दोष नहीं, क्योंक्रि ध्वनि तत्त्व को अवर्णात्मक शब्द और श्रावण ही माना जाता हैं, 
अतः ध्वनिगत धर्मों की प्रतीति सालम्बन हो जाती है। भाष्यकार ने इस प्रबन्ध के द्वारा 
वर्णों में आरोपित क्षणिकत्व-प्रयुक्त संगतिग्रहाभाव का अपाकरण कर दिया है। वर्णों में 
व्यस्त और समस्त--इन दो प्रकारों के सम्भव न हो सकने के कारण जो अवाचकत्व भ्रसक्त 
किया गया, उसका निराकरण किया जाता द्ै--वर्णेभ्यश्रार्थप्रतीतेः संभवात्‌ र्फोटकल्पना& 
नथिका” । स्फोटवादी कहता है कि “न कल्पयामि स्फोटमु, प्रत्यक्ष व्वेनमवगच्छामि” । 
सिद्धान्ती उसका निराकरण करता है--"न, अस्या अपि बुद्धेवर्णविषयत्वात्‌”। स्फोटवादी 
से पूछा जाता हैं कि आप जो निरूपित करते हैं--“गौरित्येक॑ पदमु”। यह प्रतीति क्‍या 
पूर्वानुभूत गकारादि वर्णों को सामूहिकरूप से ग्रहण करती है * अ्रथवा जैसे वराह से भिन्न 
गवय का “गवयोउप्रम'--यह प्रतीति ग्रहण करती है, वैसे ही पूर्वोक्त प्रतीति क्या गकारादि 
वर्णों से अतिरिक्त किसी स्फोट तत्त्व का? यदि गकारादि से भिन्न किसी अन्य तत्त्व का 
अवगाहन करती है, तब उस प्रतीति में गकारादि वर्णों का भान नहीं होना चाहिए, क्योंकि 
मद्दिष से भिन्न वराह को विषय करनेवाली प्रतीति में महिष का भान नहीं होता । 

० । 
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बुद्धिगौरिति समस्तवर्णविपया, नार्थान्‍्तरविषया । कथमेतद्वगम्यत्ते ? यतो<स्यामपि 
बुद्धों गकारादयो वर्णा अच्जुवर्तन्ते, न तु दकारादयः । यदि हास्या बुडद्धेगकारादिभ्यो- 
उ्थॉन्‍्तरं स्फोटो विषयः स्यात्ततो दकारादय इच गकारादयो5प्यस्था बुद्धेव्यावतंरन्‌ , 
नतु तथास्ति । तस्मादि्यमेकवुद्धिवेण॑विषयेच स्खतिः । नन्‍्वनेकत्वाद्वर्णानां नेकबुद्धि- 
विषयतोपपथत इत्युक्त - तत्प्रतित्रुमः--संभवत्यनेकस्याप्येकबुद्धिविषयत्वम्‌ , पड्क्ति- 
चेन सेना शतं सहस्नमित्यादिद्शनात्‌। या तु गौरित्येकोउयं शब्द इति ब्रुद्धि, सा 
बहुष्बेव वर्णेष्वेकार्थावच्छेदनिबन्धनोपचारिकी बनसेनाविवुद्धिवदेव । अन्नाह- यदि 
कस, 
तुल्यस्थानकरणनिध्पाद्यतयाइस्योन्यविसदुृशतत्तत्पवब्यअझ्ञकध्वनिसादुश्येन स्वध्यक्षनीयस्येकस्थ पदतत्त्वस्य 
सिधो विसदृशानेकपदसावृध्ष्यान्यापादयन्तः साहइश्योपधानभेवादेकमप्यभागमपि नानेव भागवदिव भास- 
यन्ति मुखसिवेक॑ नियतवर्णपरिमाणस्थानसंस्थानभेवमपि सणिकृपाणदपंणादयों:नेकसनेकवर्ण परिमाणस्था- 
नसंस्थानभेदम्‌ । एवच्च कल्पिता एवास्प भागा वर्णा इति चेतु , तत्किमिदानों वर्णभेदानसत्यपि बाधके 
सिश्येति वक्‍तुमषध्यवसितो॥स ? एकधीरेव नानात्वस्थ बाधिकेति चेतू , हन्तास्थां नाना वर्णा: प्रधन्‍्त इति 
नानात्वावभास एवेकत्वं कसमान्न बाधते । अथवा बनसेनाविबुद्धिववेकत्वनानात्वे न विरुद्ध । नो खलु 
सेनावनबुद्धो गजपदातितुरगादीनां चम्पकाशोककिशुकादीनाज्व सेदमपबाधमाने उदीयेते, अपि तु भिन्‍ना- 
नामेव सतां केनचिदेकेनोपाधिना$बच्छिन्नानामेकत्वसापादयत: । न चौपाधिड्रेनेकल्वेन स्वाभाविक नानात्वे 
विरुध्यते, नह्यौपचारिकमस्तित्व॑ साणवकस्प स्वाभाविकनरत्वविरोधि । तस्मात्प्रत्येकर्णानुभवजनित- 





भामती-व्याख्या डे 

श्ला-प्रत्येक ध्वनि एक पदतत्त्व को अभिव्यक्ति करती हुई उसे अनेक और सावयव- 
रूप में दर्शाती है, क्योंकि ध्वनियाँ स्वयं बाह्य और आम्थन्तर प्रयत्न के भेद से भिन्न होती हैं । 
“गज्जा, औष्ण्यम्‌ , वृक्ष” के समान विसदश ( विजातीय ) पदों की व्यञ्ञकीभूत ध्वनियों के 
सहृश होने पर भी ताल्वादि तुल्य स्थान एवं वाग्रूप समान करण से निष्पाद्य होती हैं। अत 
एव वे ( ध्वनियाँ ) अपने व्यञ्जनीय पदतत्त्व में परस्पर विसंहश अनेक पदों की सहशताएँ 
भारोपित करती हैं, साहश्यरूप उपाधि के भेद से भिन्न प्रतीत होती हैं। जैसे मणि, कृपाण, 
दपंणादि उपाधियाँ नियत वर्ण, परिमाण और संस्थान विशेषवाले एक ही पुख को अनेक वर्ण, 
परिमाण और संस्थान के भेद से भिन्न-जेसा झलकाती हैं, वेसे ही कथित व्यञ्जकीभूत 
ध्वनियाँ एक ही पदतत्त्व को अनेक रूपों में अभिव्यज््जित करती हैं। इस प्रकार अखण्ड 
स्फोट तत्त्व के वर्णरूप अबयव कल्पितमात्र हैं, उनके आधार पर ही स्फोट की प्रतीति वर्ण- 
रूषित होती है । 

समाधान - तब क्या किसी बाधक प्रमाण के न होने पर भी अनुभूयमान वर्णों को 
मिथ्था कहने पर आप (स्फोटवादी) तुले हुए हैं ? पदादिगत एकत्व-५ततीति को ही नानात्व की 
बाधिका मानने पर वर्णंगत नानात्व की प्रतीति को एकत्व का बांधक क्‍यों नहीं मोन 
लिया जाता ? 

अथवा जेसे वन और सेना आदि की प्रतीतियों में औपाधिक और अनौपाधिकरूप से 
एकत्व और नानात्व का समन्वय देखा जाता है, वैसा ही वर्णों की प्रतीति में भी सम्भव 
हैं, क्योंकि 'एकं वनम्‌, एका सेनाः-ये दोनों बुद्धियाँ क्रशः गज, वाजी और पदाति (पैदल) 
के नानात्व एवं चम्पक, अशोक और किशुकादि वृक्षों के भेद ( नानात्व ) का बाघ करके 
उत्नन्न नहीं होती हैं। भपितु उनके नानात्व को अक्षुण्ण रखती हुई किसी एक उपाधि से 
अवच्छित्त गजादि और चम्पकादि- नाना पदार्थों में एकत्व का आपादन करती हैं। त तो 
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वर्णा एव सामस्त्येनेकबुद्धेविषयतामापद्यमानाः पद स्युस्ततो जारा राजा कपिः 
पिक इत्यादिषु पदविशेषत्रतिपत्तिन स्थात्‌। त एवं हि वर्णो इतरत्र चेतरत्र च प्रत्यव- 
भासन्त इति ) अत्र वदामः - सत्यपि समस्तवणप्रत्यवमर्शे यथा क्रमाठुरोधिन्य एव 
पिपीलिकाः पंक्तिबुद्धिमारोहन्ति, एवं क्रमानुरोधिन एवं चर्णोः पदबुद्धिमारोक्ष्यन्ति । 
तत्न वर्णानामविशेषे5पि क्रमचिशेषक्रता पदविशेषप्रतिपक्तिन विरुध्यते | बुद्धव्यवद्दारे 
चेमे वर्णाः क्रमायजुग्गहीता गश॒ह्दीतार्थविशेषसंबन्धाः सन्तः स्वव्यवहारे<प्येकेकघण- 
ग्रहणानन्तरं समस्तप्रत्यवमर्शिन्यां बुद्धौ ताइशा एवं प्रत्यवभ।समानास्तं तमथ्थमन्य- 
भिचारेण प्रत्याययिष्यन्तीति वर्णवादिनों लघीयसी कल्पना, स्फोटवादिनस्तु दृशद्दानि- 





भामती 

भावनानिचयलब्घजस्मनि निखिलवर्णावगाहिनि स्मृतिज्ञान एकस्मिन्‌ भासमानानां वर्णानां तदेकविज्ञानः 
विषयतया वेकार्यथोहेतुतया बेकस्वमौपचारिकमबगस्तब्यम्‌। न चेकायंधीहेतुत्वेनेकत्वमेकत्वेन चेका्थंघी - 
हेतुभाव इति परस्पराश्रयम्‌ । नहार्थप्रत्ययात्‌ पृ्ब॑भेतावन्तो वर्णा एकस्मृतिसमारोहिणो न प्रथम्ते । न च॑ 
तत्प्रथानस्तरं बृद्धस्पाशधोर्नोन्नीयते, तदुन्न4नाचच तेषामेकाधियं प्रति कारकत्दमेकमदगम्येकपदत्वाध्यव- 
सानमिति नास्योस्याक्रपमु । न चेकस्मृतिसमारोहिणां क्रमाक्रमविपरीतक्रमप्रयुक्तानामभेदो वर्णानाभिति 
यथाकयन्षित्‌ प्रयुक्तेम्य एतेम्यो5वथंप्रत्यप प्रसजु इति बाच्यम्‌ , उक्त हिं-- 

यावन्तो यादृशा ये च॑ पदार्थप्रतिपादने । 

वर्णा: प्रज्ञातसासर्थ्यास्ते तथेबावबोधका: ॥। इति । 

ननु पडक्तिबुद्धावेकस्थासक्रमायामपि वास्तबों शालादीनामस्ति पडःक्तिरिति तथेब प्रथा युक्ता, 





भामती-बव्यास्या 

औपाधिक एकत्व स्वाभाविक नानात्व का विरोधी होता है और न माणवक में गौण अग्नित्व 
धमम स्वाभाविक मनुष्यत्व का ही बाधक होता है। फलतः प्रत्येक वर्ण के अनुभव से जनित 
संस्कारों के द्वारा उत्पादित समस्तवर्णावगाहिनी एक ही स्मृति में भासमान नाना वर्णों में 
स्मृतिरूप एक ज्ञान की विषयता अथवा एकार्थज्ञान की हेतुता होने के कारण एकत्व का 
औपचारिक भान मानना चाहिए। वर्णों में एकार्थज्ञान-हेतुत्वेन एकत्व ओऔर एकत्व के द्वारा 
एकार्थज्ञान-हेतुत्व की कल्पना से अन्योब्स्याश्रयता की जो प्रसक्ति दी गई, वह उचित नहीं, 
क्योंकि एकार्थज्ञान-हेतुत्व के विना ही वर्णों में स्मृतिरूप एकज्ञान की विषयता के द्वारा एकत्व 
का भान हो जाता है। नाना वर्णों का भान होने पर गृहीतसंगतिक वृद्ध पुरुषों के द्वारा 
अर्थाववोध उन्नीत नहीं होता -ऐसा नहीं, किन्तु होता है, अतः एकार्थज्ञान को वर्णों में एक 
कारणता का बोध करके एकपदत्व का अध्यवसान ( निश्चय ) होता है, अतः किसी प्रकार 
का अन्‍्योच्न्याश्रय प्रसक्त नहीं होता । 

शह्ला-वाक्य के घटकीभूत नाना वर्णों की एक स्मृति हो सकती है, किन्तु उनका 
क्रम एक ही रहे--यह भावश्यक नहीं, व्युत्क्रम भी हो सकता है, अ्षतः व्युत्क्रम से स्मयँमाण 
वर्णों के द्वारा भो अभिलषित भर्थावबोध होना चाहिए । 

समाधान- उक्त शद्भू का समाधान करते हुए श्रो कुमारिल भट्टू ने कहा है-- 

यावन्त। याहशा ये च पदार्थप्रतिपादने । 
वर्षा: प्रज्ञातसामर्थ्या: ते तथ॑वावबोधकाः ॥ ( शलो. वा. पृ. ५२७ ) 

अर्थात्‌ संगति-ग्रःण-काल में जिस क्रम विशेष से युक्त वर्ण अथ् प्रत्यायन में सम माने जाते 
हैं, वे उसी क्रम से युक्त होकर अवबोधक माने जाते हैं, व्युत्क्रम से नहीं । 

शह्ढा-बहुत-से शाल वृक्षों की पंक्ति एक है। यद्यपि उक्त पंक्ति में स्वतः कोई क्रम 





४०४ ब्रह्मसुत्रशाइ्ररसाधष्यम्‌ [ अ. १ पा. ३ ख्‌. २े८ 


रदृष्टकल्पना च, वर्णाश्मे क्रमेण ग्रह्ममाणाः स्फोर्ट व्यज्षयन्ति स स्फोटो<र्थ व्यनक्तीति 
भामती 

न च तथेह वर्णानां नित्यानां विभूनां चास्ति बास्तवः क्रमः, प्रत्ययोपाधिस्तु भबेत्‌, स चेक इति क्ुतस्त्य। 

क्रम एबामिति चेतू, न; एकस्यासपि स्मृतो वर्णरूपवत्क्रमवत्पुर्वानुभूततापरामर्शात्‌ । तथाहि--जारा- 

राजेति पदयोः प्रथयन्त्योः स्मृतिधियोस्तस्वेषपि वर्णानां क्रमभेदात्पदमेद: स्फुटतरं 'चकास्ति | तथा व 

नाक़रप्विपरीतक्रमप्रयुक्तानामविशेष) स्मृतिबुद्धावेकस्पां वर्णानां क्रमप्रयुक्तानाम्‌ । यथाहु:-- 
पदावधारणोपायान्‌ बहूनिच्छल्ति सूरय: । 
क्रमन्यनातिरिक्तस्वस्व॒रवाक्यश्रुतिस्मृतीः ॥ इति । 

शेषमतिरोहितायंम्‌ । दिड्मावमत्र सूितं, विस्तरस्तु तत्त्वविन्दाववगन्तब्य इति। अल॑ वा 


भामती-व्याब्या 

नहीं, तथापि उस पंक्ति के घटकीभूत शाल वृक्ष अनेक अनित्य और अविभु हैं, अत) उनमें 
क्रम क्रवश्य है; उनकी उसी क्रम से पंक्ति-बुद्धि में प्रथा ( भान ) भी उचित है। किस्तु वर्ण 
नित्य हैं, अत! उनका कालिक और विभु हैं, अतः उनका दैशिक क्रम सम्भव नहीं। उनका 
स्वाभाविक क्रम न होने पर भी प्रतीतिरूप उपाधि का क्रम माना जा सकता था, किस्तु स्मृति- 
रूप प्रतीति भी एक ही मानी जाती है, तब वर्णों में क्रम का भान क्योंकर होगा ? 

समाधान-यद्यपि उनकी स्मृतिरूप प्रतीति एक है, तथापि अनुभूतियाँ नाना और 
क्रमिक हैं, अत: स्मरण ज्ञान में जैसे वर्णों के समान ही उनके क्रम की अनुभूतता परामृष्ठ 
होती है, जैसे--'जारा” और “राजा” इन दोनों पदों की स्मृतियाँ दो हैं, उनमें वर्गों का क्रम 
अवश्य स्मृतिजनकी भूत अनुभव के सम्पक से प्रतिभात होता है, अत एवं उन दोनों पदों का 
भैंद अत्यन्त स्फूटरूप में प्रस्फुरित होता है । उन दोनों पदों का भेद केवल क्रम-भेंद पर ही 
आधुत है, वर्ण-भेद पर नहीं, क्योंकि वर्णों का कोई भेद नहीं। फलत: स्मृति एक होने पर 
भी अनुकम और विक्रम से उच्चरित वर्णोंवाले पदों में अविशेषता न रह कर विशेषता आ 
जाती है, जैसा कि श्री कुमारिल भट्ट कहते हैं - 

पदावधारणोपायान्‌ बहुनिचछन्ति सूरय: । 
क्रमन्युनातिरिक्तत्वस्वरवाक्यस्मृतिश्रुती: ॥ ( इलो. वा. पृ. ८६६ ) 

[ वर्णों का भेद न होने पर भी पदो का भेद वर्योकर होगा ? इस प्रश्न के उत्तर में कहा जाता 
है कि 'जारा', 'राजा'--इत्यादि पदों के भेद-बोधक बहुत-से उपाय होते हैं, जैसे--(१) अश्व- 
अश्वकर्णादि में क्रम का न्‍्यूनाधिकभाव, (२) 'इन्द्रशत्रु” इत्यादि स्थल पर बहुव्रीहि समास 
है? अथवा षष्ठी तत्पुरुष ? इस संशय का निर्णायक स्वर-मेद है, क्योंकि बबुत्रीहि ओर 
तत्पुरुषादि समासों के स्वर-भ्लेद का प्रतिपादन व्याकरण में किया गया है। (३) 'पचते' 
इत्यादि पद सुबन्त ( चतुथ्य॑न्त ) हैं? अथवा क्रियरा-पद ? इस प्रश्न के उत्तर में वाक्य 
'एकवाक्यतापन्न पदान्तर के प्रयोग ) को निर्णायक माना है, अर्थात्‌ 'पचते दक्षिणां देहि!-- 
ऐसे वाकयों में 'पचते” पद चतुथ्य॑न्‍्त और “ओदन पचते' -- इत्यादि वाकयों में क्रिया-पद है। 
(४) 'अश्वस्त्वं देवदत्त” इत्यादि स्थलों पर 'अश्व:” पद घोड़े क/वाचक न होकर क्रिया-पद 
केसे बना ? इस प्रश्न का उत्तर स्मृति ( व्याकरणरूप स्मृति प्रमाण ) से दिया जाता है कि 
“टुओश्वि गतिवृष्यो:'" धातु का लुझ लकार में मध्यमैकवचनान्त प्रयोग है। (५) 'उद्धुदा 
यजेत'--इत्यादि स्थलों पर 'उद्धिदा याग्रेन' इस प्रकार सामानाधिकरण्य श्रुति के द्वारा 
'उद्धित्‌! पद में याग-वाचकता निर्णीत होती है ]। शेष भाष्य सुगम है। पूर्वोत्तर मीमांसा- 
सम्मत शब्दतत्त्व का यहाँ दिग्दशैनमात्र किया गया है, इस विषय का विस्तार तत्त्वविल्दु 





























न स्फोटवादनिरासः ] हिन्दीसहितभामतोसंवलितम्‌ ४०५ 
गरीयसी कढ्पना स्यात्‌। अथापि नाम प्रत्युच्चारणमन्येउन्ये वर्णोः स्थुः, तथाफि्शए 
प्रस्यभिक्ालम्धनभावेन चर्णसामान्यानामवश्याभ्युपगन्तव्यत्वाद्या वर्णेष्वथेप्रतिपादन- 
प्रक्रिया रचिता सा सामास्येषु संचारयितव्या। ततश्व नित्येभ्यः शब्देभ्यो देवादि- 
ब्यक्तीनां प्रभव इत्यविरुद्धमू ॥। रे८ ॥ ः 
अत एवं च नित्यत्वम्‌ ॥ २९+॥ 
स्वतन्त्रस्य कतुरस्मरणादिभिः स्थिते बेदस्य नित्यत्वे देवादिव्यक्तिप्रभवाभ्युप- 
गमेन तस्य विरोधमाशड्ूथ 'अतः प्रभवादः इति परिहत्येदानों तदेव वेदनित्यत्वं 
स्थितं द्ढ्यति-अत एव च॒ नित्यत्वमिति | अत एव नियताहतेदेंबादेजगतो बेद- 
शब्द्प्रभवत्वाद्देद्शब्दे नित्यत्वमपि प्रत्येतव्यम्‌। तथा च मन्त्रवणः-यशज्ञेन वाचः 
बद्घीयमायस्तामन्वविन्दन्दृषिषु प्रधिशम! ( ऋ० सं० १०७१३ ) इति स्थितामेव 
चाचमलुविज्नां दर्शयति । वेद्व्यासश्ैवमेव स्मरति-'युगान्तेउन्तहिंतान्वेदान्लेतिदा- 
सान्मदर्षयः । लेभिरे तपसा पूर्वमजुज्ञाताः स्वयंभुवा” इति ॥ २९॥ 

भामती 
नेयायिकेविवादेन, सन्त्वनित्या एव वर्णास्‍्तथापि गत्वाद्यवच्छेदेनेव सज़ृतिग्रहोः्नाविश्व व्यहवारः सेश्स्यती- 
त्याहु & अथापि नाम इति & ॥ २८ ॥ 
ननु प्राच्पामेव सोमांसायां वेदस्य नित्यत्व॑ सिद्ध तत्‌ कि पुनः साध्यत इत्यत आह »& स्वतन्त्रस्य 
कतुरस्मरणादेव हि स्थिते वेदस्प नित्यत्वे इति ७ । नह्नित्याज्जगदुत्पत्तुमहँति तस्याप्युत्पत्तिमत्वेन 
सापेक्षश्वात्‌ । तस्माक्चित्यों बेदो जगदुत्पत्तिहेतुस्वादू , ईशवरवदिति सिद्धमेव नित्यस्वसनेन वृढीकुतम्‌ | 
शेषमतिरोहिताथंम्‌ ॥ २९ ॥। 


मामती-व्यास्या 

के आरम्भ में हो किया गया है। नैयायिकों के साथ विवाद न करके यदि वर्णात्मक शब्द 
को अनित्य भी मान लिया जाय, तब भी कोई दोष नहीं, क्योंकि गकारादि वर्णों में प्रत्यभि- 
ज्ञायमान गत्वादि जातियों को सभी नित्य माबते हैं । उन्हीं जातियों में गोत्वादि की वाचकता 
या वाचकतावच्छेदकता मान कर. अनादि व्यवहार का निर्वाह किया जा सकता है--ऐसा 
भाष्यकार कह रहे हैं--“अथापि नाम प्रत्युच्चारणमस्येड्न्ये वर्णाः स्युड, तथापि या वर्णेष्वर्थ- 

प्रतिपादनप्रक्रिया रचिता, सा सामान्येषु सत्चारयितव्या” ॥ २८॥ 
श्री शबरस्वामी ने कहा है--“'यच्चेते पदसंघाताः पुरुषकृता हश्यन्ते इति। परिहतं 
तदस्मरणादिभिः” ( शाबर. पृ. ९९ ) इस भाष्य को ध्यान में रख कर कहा गया है-- 
* स्वतन्त्रस्थ कर्तुरस्मरणादिति स्थिते वेदस्य नित्यत्वे” । अर्थात्‌ पूर्व मीमां+ा के वेदापौरुषेय- 
त्वाधिकरण में ही वेदों की नित्यता सिद्ध कर दी गई थी, इस उत्तर मीमांसा के देवताधि- 
- करण में पू्वेक्षी की ओर से वेद-नित्यत्व का विरोध उठादे हुए कहा गया कि जिन विग्नहधारी 
देवताओं को ज्ञान में अधिकार दिया जाता है, वे अनित्य हैं और उनकी उत्पत्ति वैदिक 
शब्दों से मानी गई है, कादाचित्क कार्य का कारण भी कादाचित्क या अनित्य ही होता है, 
क्षत वेदों को नित्य मानना तक॑-संगत नहीं । इस विरोध का परिहार करते हुए सिद्धान्ती ने 
कहा--“अतः प्रभवात्‌” । अर्थात्‌ जातिरूप नित्य शब्द से व्यक्तिरूप अनित्य देवताओं का 
प्रभव ( जन्म ) माना जाता है। अनित्य काय॑ का कारंण भी अनित्य होता है--ऐसा कोई 
नियम नहीं, क्योंकि अनित्य शब्द का कारण आकाश एवं अनित्य जगत्‌ का कारण ईश्वर 
नित्य ही माना गया है । प्रत्युत यह नियम अवश्य है कि अनित्य कारण से जगत्‌ की उत्पत्ति 
नहीं मानी जा सकती, अन्यथा उत्पादक-परम्परा-कल्पना-प्रयुक्त अनवस्था भ्रसक्त होगी । 




















४०६ ब्रह्मसूंत्रशाइरभोष्यम्‌ _] अ. रै पा. ३ खू. ३० 


समाननामरूपत्वाब्याबृत्तावप्यविरोधो दशनात्स्मृतेश् ॥ ३० ॥ 

अथापि स्यात्‌ू--यदि पश्वादिव्यक्तिवद्देवाद्व्यक्तयो5पि संतत्येवोत्पथेरज्निरु- 
ध्येरंश्व ततो5भिघानामिघेयामभिधात्व्यवहा राविच्छेदात्संबन्धनित्यत्वेन विरोधः शब्दे 
परिहियेत । यदा तु खलु सकल त्रेलोक्यं परित्यक्तनामरूपं निर्ूपं प्रलीयते, प्रभवति 
चामिनवमिति अ्रतिस्य्तिवादा वदन्ति, तदा कथमविरोध इति ? तत्रद्मभिधीयते-- 
समाननामरूपत्वादिति । तदापि संसारस्यानादित्वं तावदभ्युपगन्तब्यम्‌। प्रतिपाद- 
भामता 

शद्धापदोत्तरत्वात्‌ सूत्रस्व शद्भापदानि पठाति &अथापि स्थाद्‌ इृति७ । अभिधानाभिधेयाबिच्छेदे 
हि सम्बन्धनित्यत्वं भवेत्‌ । ए4मध्यापकाध्येतृपरम्पराविच्छेदे वेदस्प नित्यत्व॑ स्थात्‌ । निरम्वयस्य तु 
तु जगतः प्रविलयेध्त्यन्तासतश्ापुर्वस्योत्पादेडईभिघानामिधेयावत्यन्तमुच्छिन्ताविति किमाअयः सम्बन्ध: 
स्थात्‌ ? अध्यापकाध्येतुसन्तानविच्छेदे च क्रिमाश्रयों वेद: स्थातु ? न व जीवास्तद्वासनावासिता! सन्तीति 
वाच्यघ्‌, अन्तःकरणाझ्यपाधिकल्पिता हि ते तद्विच्छेदे न स्थातुमहंन्ति ।न च॒ ब्रह्मणस्तद्वासना, तस्य 
विद्यात्मन: शुद्धस्वभावस्य तदयोगात्‌ । ब्रह्मणश्च॒ सुष्टयादावन्त:करणादयस्तदवच्छिस्नाश्व जोवाः प्रादु्- 
बन्तो न पू्वकर्माविद्यावासनावन्तो भवितुमहंन्ति, अपूर॑त्वात्‌ । तस्माद्विरुद्धसिदं शब्दाथंसम्वन्धवेद- 
नित्यत्व॑ सृ्टप्रिल्याभ्युपगमेनेति । अभिधातृग्रहणेनाध्यापकाध्येतारावुक्नो । शद्लाां निराकतु” सुत्रमवतार- 
यति & तत्रेदमभिधीयते समाननामरूपत्वाद्‌ इति & , यद्यपि महाप्रलयसमये नानन्‍्तःकरणादय: समुदाचर- 
दृवृत्तयः सन्ति, तथापि स्वकारणेअनिर्वाच्यायामविद्यायां लीनाः सुक्ष्मेण शक्तिर्पेण कर्मविक्षेपकाबिद्या- 
बासनाभिः सहावतिष्ठन्त एवं । तथा च स्मृतिः-- 

भामती-व्याख्या 

फलत: जगत्प्रभवत्वरूप हेतु के द्वारा केवल कथित विरोध का परिहार ही नहीं किया जाता, 
अपितु प्रसाधित वेद-नित्यत्व का हृढीकरण भी किया जाता है--“बत एव च नित्यत्वम्‌”। 
इससे यह अनुमान पर्यंवसित होता है--“नित्यो वेद!, जगदुत्पत्तिहेतुत्वाद', ईश्वरवत्‌' ॥२९॥ 

यह तीसवाँ सूत्र जिस शद्भुग का समाधान है, वह शद्भूग प्रस्तुत की जाती है--“अथापि 
स्यात्‌” । यदि वाचक और वाच्य--दोनों अविच्छिन्न हैं, तब उनका सम्बन्ध भी नित्य होगा। 
इसी प्रकार अध्यापक और अध्येताओं की परम्परा का अविच्छेद होने पर वेद में नित्यत्व 
रहेगा। यदि बौद्ध-सिद्धान्त के अनुसार जगत्‌ का निरन्वय विनाश, अत्यन्त असत्‌ जगत्‌ का 
उत्पाद एवं वाचक और वाच्य दोनों का अत्यन्त उच्छेद माना जाता है, तब वाच्यवाचक- 
भावरूप सम्बन्ध का आधार क्या रहेगा ? अध्यापक और अध्येत।ओं की परम्परा का विच्छेद 
मानने पर वेद का आश्रय कौन रहेगा ? अध्ययनवासनाकों से युक्त जीवों की सत्ता भो नहीं 
मानी जा सकती, क्योंकि जीव तो अन्त:करणरूप उपाधि से कल्पित होते हैं, अन्तःकरण 
का अभाव होने पर वे क्योंकर अवस्थित रह सकेंगे ? ब्रह्म में भी वे अध्ययन-संस्कार नहीं 
रह सकते, क्योंकि नित्य, शुद्ध, बुद्ध और असज्भ ब्रह्म में उनके अवस्थान की सम्भावना ही 
नहीं । ब्रह्म से सृष्टि के आरम्भ में दृतन अन्त:करणादि उपाधियाँ उत्पन्न होती है, उनसे 
अवच्छिन्न होकर उत्वन्न होते हुए जीव पूव॑ कर्माजित वासनाओं से युक्त नहीं हो सकते, 
क्योंकि वे नूतन हैं, पूर्व जन्म में थे हो नहीं । फलत: शब्दार्थ-सम्बन्ध मौर वेद का नित्यत्व 
मानना सुष्टि-प्रलय की प्रक्रिया से अत्यन्त विरुद्ध ही है। भाष्य में 'अभिधातृ” शब्द के द्वारा 
अध्यापक और अध्येता--इन दोलों का ग्रहण किया गया है । 

उक्त शड्ूध का निराकरण करने के लिए अग्रिम सूत्र का अवतरण किया जाता है-- 
“तत्रेदमभिधीयते समाचनामरूपत्वादिति” | यद्यपि महाप्रलुय में अन्त:क्रणादि सक्रिय नहीं 








-+ ] हिन्दीसह्ितभामतोसंवलितम्‌ ४०७ 


यिष्यति चाचार्यः संसारस्यानाद्त्वम-- 'उपपद्यते चाप्युपल्भ्यत्ते च! ( ब्र० २१३६ ) 
इति । अनादो च संखारे यथा स्वापप्रबोध,ोः प्रल्यप्रभवश्रवणे5पि पूर्वप्रबोधवदुत्तर- 
प्रबोधेउपि व्यवहारास्त कश्चिद्रोधः एवं कल्पान्तरप्रभवप्रलययोरपीति द्वश्व्यम्‌। 
* स्वापप्रबोधयोश्य प्रत्यप्रभवी भ्रुयेते-यदा खुप्तः स्वप्न न कंचन पश्यत्यथास्मिन्प्राण 
पबैकथा भवति तदैन॑ वाक्सवैं्नामभिः सहाप्येति चक्ठुः स्वे रूपेः सहाप्येति ओज 
स्चें: शब्देः सहाप्येति मनः सर्वैध्योनेः सहाप्येति स यदा प्रतिबुध्यते यथा3ग्नेज्वे- 
छतः सर्चा दिशो विस्फुलिन्ना विप्रतिष्ठेरन्नेवमेवेतस्मादात्मनः सर्वे प्राणा यथायतनं 
भामती 
आसीदिदं तमोभूतमप्रज्ञातमलक्षणम्‌ । 

अप्रतकय॑सविज्ञेयं प्रसुप्ततिव सबंतः ॥ इति । 
ते चार्वाधष प्राष्य परमेश्वरेच्छाप्रचोदिताः, यथा कूमदेहनिलोनान्यज्भानि ततो निःसरस्ति, यथा 
वा बर्षापाये प्राप्तमुद्भावानि मसण्डूकदरीराणि तद्वासनावासिततया घनघनाघनासारावसेकसुहितानि 
पुनमंण्डूकदेहभावसनुभवन्ति । तथा पृव॑वासनावश्ञात्पृवंसमाननामरूपाष्युत्पद्चन्ते । एतदुक्त भवति-- 
यह्पीश्वरात्प्रभव: संसारमण्डलस्य, तथापीश्वरः प्राणभुत्कर्माविद्यासहकारी तवबनुरूपमेत्र सृजति ।न च 
संप्रलयप्रवाहस्यानाविताभन्तरेणेतदुपपद्यते इति सर्मप्रलरयाभ्युपप्रमेषषि संसारावाबिता न विरुष्यत 
इति । तबिदमुक्तम्‌ ७ उपपद्ते, चाप्युपलभ्यते च आगमत इत ७ । स्पादेतव्‌ - भवत्वनादिता संसारस्य, 
तथापि महाप्रल्यान्‍्तरिते कुतः स्मरण वेदानामित्यत आह & अनादों व॒ संसारे यथा स्वापप्रबोधयो: 
इति ७ । यद्यपि प्राणमात्रावशेषतातल्निःशेषते सुषृप्तश्रल्यावस्थेयोविज्ेष,, तथापि क्मंविक्षेपस॑स्कार- 


भामती-व्याख्या 
होते, तथापि अपने कारणीभूत अनादि और अनिर्वेचनीय अविद्या में कम-प्रवक भ्रान्तिज 
वासनाओं के साथ सूक्ष्महूपेण अवस्थित रहते ही हैं, जेसा कि स्मृतिकारों ने कहा दै-- 
आसीदिदं तमोभूतमप्रशातमलक्षणम्‌ । 
अप्रतक्‍्य॑मविज्ञेयं प्रसुेप्तमिव संत: ॥ ( मनु. १५ ) 

[ अर्थात्‌ यह समस्त जगत्‌ अपने मूल कारण तमोरूप भज्ञान में विलीन, अप्रज्ञात (अप्रत्यक्ष, 
अलक्षण ( अननुमेय ), तर्क की पहुँच से बाहर, शब्द के द्वारा भी अज्ञेय और प्रसुप्त 
( कार्याक्षम ) के समान था ]। वे ( प्रसुप्त जगत्‌ के घटकीभूत अन्तःकरणादि पदार्थ ) अपनी 
प्रसुप्तावस्था की अवधि ( सीमा ) पार कर परमेश्वर की इच्छा से अनुप्राणित हो सृष्टिकालीन 
नाम-रूप के समान नाम-रूप में वैसे हो प्रकट हो जाते हैं, जेसे -- कछुए के शरीर में सिमटे 
अद्भू समय पाकर शरीर से बाहर निकल आते हैं, अथवा वर्षा के समाप्त होने पर मेढकों 
के सूखे एवं प्रथिवी की दरारों में चिप्रे शरीर घनबोर वर्षा के समय सजीत-से होकर 
टरटराने लगते हैं। आणव यह है कि यद्यपि इस संसा”-मण्डल का प्रभव ईश्वर से होता है, 
तथा ईश्वर प्राणियों की अविंद्या, कामना और वासनाओं की सहायता से संसार की प्रत्येक 
इकाई को वही नाम और रूप देता है, जो विगत कल्प में प्रचलित नाम-रूप के समान ही 
होता है । सृष्टि-प्रलय-प्रवाह की अनादिता के विना यह सब कुछ सम्भव नहीं, अतः संसार 
की सृष्टि एवं प्रलध मान लेने पर भी अनादिता विरुद्ध नहीं, केवल इतना ही नहीं, “उपपद्यते 
चाप्युपलभप्ते चागमत)” । मान लेते हैं-संसार की अनादिता, किन्तु महाप्रल्य का मध्य 
में व्यवधान आ जाने पर पूर्वाधीत वेदों का स्मरण क्योंकर होगा ? इस प्रश्न का उत्तर है-- 
“अनादौ च संसारे यथा स्वापप्रबोधयो:” । यद्यपि सुषुप्ति में केवल प्राण रहता है और प्ररूष 
में वह भी नहीं, तथापि कर्म-विक्षेपक संस्कारों से युक्त अविद्या का अवस्थान सुषुप्ति और प्रल्य- 

















ब्८ट ग्रह्मसत्रशाह्ररसा ष्यम्‌ [ भर. १ पा. हे खू. बे० 


विप्रतिष्ठन्ते प्राणेभ्यो देवा देवेभ्यो लोकाः ( कौ० ३॥३ ) इति। स्यादेतत्‌- स्वापे 
पुरुषान्तरव्यवद्दाराबिच्छेदात्स्थयं च सुप्तप्रवुडस्थ पूर्वेप्रबोधव्यवहाराजुसंघानसंभवाद- 
विरुद्धम्‌ | महाप्रलये तु सर्वेब्यवहारोच्छेदाज्जन्मान्तरव्यवहा रवच्च करुपान्तरव्यव- 
हारस्थालुसंघातुमशक्यस्वाद्रैषभ्यमिति | नेष दोषः, सत्यपि सर्वव्यवहारोच्छेदिनि 
महाप्रलये परमेश्वरालुप्रहादीववराणां हिरण्यगर्भादीनां कल्पान्तरव्यवहाराजुसंघानो- 
पफ्ते। । यद्यपि प्राकृताः प्राणिनो न जन्मात्तरव्यवहारमनुसंदधाना दृश्यन्त इति, 
तथापि न प्राकृतवदीश्वराणां भयितव्यम्‌ | यथा हि प्राणित्वाविशेषे5पि मनुष्यादि- 
: झ्तम्बपर्यस्तेषु झ्लानेश्वर्यादिप्रतिबन्धः परेण परेण भूयान्भवन्दश्यते, तथा मलुप्यादि- 
भामती 
सहितलपलक्षणाविद्यावशेषतासास्येन स्वापप्रलयावस्थयोरभेव इति व्रष्टध्यम्‌॒॥। ननु नापर्य्यायरेण सर्वेषां 
धुषुप्तावस्था, केषाब्चित्तदा प्रबोधात्‌, तेभ्यश्व सुप्तोत्यितानां प्रहणसम्भवात्‌ प्रायणकालविप्रकर्षयोश्र वासनों- 
बछेदकारणयों रभावेन सत्यां वासनायां स्मरणोपपत्तेः शब्दाथंसम्बन्धवेदव्यवहारानुच्छेदों युज्यते। महा- 
प्रलयस्त्वपर्य्यायेण प्राणभुस्मात्रवर्ती प्रायणकालविप्रक्रपो' च॒_तत्र संस्कारमात्रोच्छेददेतु स्तः, इति कुतः 
सुषुप्तवत्पृव प्रबोधव्यवहारवदुत्तरप्रत्रोधव्यवहार इति चोदयति # स्पादेतत्‌ स्वापः इति ७। परिहरति 
& नेष दोषः । सत्यपि व्यवहारोच्छेविनि इति &। अयमभिसन्धिः--न॒ तावत्प्रायणकालविप्रकर्षो 
सर्वसंस्कारोच्छेवको, पूर्वाभ्यस्तस्मृश्यनुसन्धानाज्जातस्य ह॒ष॑भयज्योकसम्प्रतिपत्ते: । मनुष्यजन्मवासनानां 
चानेकजात्यस्तरसहल्व्यवहितानां पुनर्मनुष्यजातिसंवर्तकेन कर्मणा$भिव्यक्तथभावप्रसज़भात्‌ । तस्मान्निक्ृ- 
इथियामसपि यत्न सत्यपि प्रायणकालविप्रकर्षादों पृर्ववासनानुवृत्तिः, तत्र केव कथा परमेइवरानुप्रहेण 
धर्मशञानवैराग्ये श्व्यातिशयसम्पन्नानां हिरण्यगर्भप्रभुतीनां महाधियाम्‌ । यया वा आ च सलुष्येभ्य भा च 
कुमिस्यों ज्ञानादीतासनुभूयते निकर्षः | एवसा सनुष्येश्य एवा व भगवतो हिरण्यगर्भाजज्ञानादीनां 
भामती “व्याख्या 
दोनों में समानरूप से रहता है, इसी समानता को लेकर स्वाप और प्रलय का अभेद व्यवहृत 
आ है । 
हे शह्बा-खण्ड प्रलय में एक ही समय सी प्राणियों की सुषुप्ति अवस्था नहीं आती, 
किन्तु कुछ प्राणियों की सुधुत्ति में भी अन्य प्राणी जागते रहते हैं, उनसे ही सुप्तोत्यित प्राणी 
बेदों का ग्रहण कर सकते हैं, वासनाओं के नाशक काल का व्यवधान न होने के कारण 
एंस्कार और स्मरण की परम्परा विच्छिस्न नहीं होती, शब्दार्थ-सम्बन्धरूप वेद-व्यवहार का 
अनुच्छेद रह जाता है किन्तु महाप्रलय में सभी प्राणियों का एक साथ भ्रायण हो जाने के 
कारण संस्कार-मात्र का उच्छेद हो जाता है, अतः प्रल्य से पूर्व जैसी स्वाप-प्रबोध की धारा 
थी, वैसी प्रलय के पश्चात्‌ क्योंकर सम्भव होगी ? भाष्य के शब्दों में वही शद्धुग है--स्यथादेतत्‌ 
पुरुषान्त रथ्यवहारानुच्छिंदात्‌”। 
है 2 समाधान 8855 कर परिहार करते हुए भाष्यकार कहते हैं--'नैष दोषः:”। 
सत्यपि स्वव्यवहारोच्छेदिनि महाप्रल्ये परमेश्वरानुग्रहाद्‌ हिरण्यगर्भादीनां कत्पान्तरव्यवहा- 
रानुसन्धानोपपत्तेः” । अभिप्राय यह है कि प्रायण (मृत्यु) और काल का व्यवधान--ये 
दोनों समस्त संस्कारों के उच्छेंदंक नहीं होते, अन्यथा योगपसूृत्रोक्त पुनः मनुष्यजाति-संवर्तक 
कर्मों के द्वारा संस्कारों की अभिव्यक्ति वयोंकर होगी? जब कि निदृष्ट योनी के भ्राणियों के 
मरण और प्रलय का व्यधान रहने पर भी संस्कार अक्षुष्ण रहता है, तब ईश्वर के कृपापात्र 
धर्म, ज्ञान, वैराग्य और ऐश्वयेरूप अतिशय से युक्त हिरण्यगर्भाद महान्‌ आत्माओं की बात 
ही कया ? अथवा जैसे मनुष्यों से लेकर कीट-पतज्भादि “निकृष्ट प्राणियों में ज्ञान का निकर्ष 
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व्वेव हिरण्यगर्भपर्यन्तेषु शानेश्वर्याद्यभ्िष्यक्तिरपि परेण परेण भूयसी भवतीत्येतच्छ * 


तिस्म॒तिवादेष्वसकदसुभयमाणं न शकय नास्तोति बदितुम्‌। ततमश्थातीतकल्पाजुष्ठित- 
प्रकृशशानकर्मणामोभ्वराणों हिरण्यगर्भादीनां वर्तमानकल्पादौ प्रादुभवतां परमेश्वर 
जुग्ृहीतानां सुप्तप्रतिबुद्धवत्कल्पान्तरव्यवहाराजुसंघानोपपत्तिः॥। तथा च॒ श्रुतिः- 
यो ब्रह्माणं विद्धाति पूर्व यो वे वेदांश्व प्रद्दिणोति तस्मै। त॑ं ह देवमात्मबुद्धिप्रकाशं 
मुमुक्ष॒वें शरणमहं प्रपये! ( श्वे० ६६१८ ) इति | स्मरन्ति च शौनकादयः मधुच्छन्द- 
प्रश्तिभिऋषिभिदांशतय्यो दृष्टा/ इति। प्रतिवेदं लेंवमेव काण्डष्योदयः स्मयन्ते। 
अतिरप्यषिज्ञानपूर्वंकमेव मन्त्रेणालुष्ठानं दुशयति-यो ह वा अविद्ता्षेयच्छन्दोदव- 
तब्राह्मणन मन्त्रेण याजयति वाध्यापयति वा स्थाणुं बच्छेति गत वा प्रतिपद्यते! 
( सर्चांजु० परि० ) इत्युपक्रम्य 'तस्मादेतानि मन्सत्रे मम्त्रे विद्याद्‌ इति। प्राणिनां ल 
छुलप्राप्तये घर्मों विधीयते | दुःखपरिहाराय चाचमे: प्रतिषिध्यते | दृष्ाइभ्रविकसुलठुः- 
भामती 

प्रकर्षोगपि सम्भाव्यते । तथा थ तदभिवदन्तों वेदस्मृतिवादाः प्रामाष्यमप्रत्यूहमइनुबते । एवं चान्न भवतां 
हिरण्पगर्भादीनां. परमेद्वरानुगृहीतानामुपप्लते. कत्पास्तरसस्बन्धिनिखिलव्यवहारानुसन्धानभिति । 
घुगममन्यत्‌ । 

स्यादेततु--अस्तु कल्पाम्तरव्यवहारानुसन्धानं तेघाम॒स्यों तु सृष्टावन्‍्य एवं बेवा), अन्य एव 
चेषासर्था), अन्‍य एवं वर्णाअमाः। धर्माच्चानर्थो5यंश्रार्मात्‌ । अनर्थ॑ंइलेप्सितोरर्थश्रानीष्सितोशूवंत्वात्‌ 
सर्गस्य । तस्मात्कृतमत्र फल्पान्तरव्यवहारानुसन्घानेन, अकिब्विस्करत्वात्‌ । तथा ' पृव॑व्यवहारोच्छेवा- 
इछब्वायंसस्बस्धश्न वेदश्वानित्यों प्रसज्येयातामित्यत आह % प्राणिनां च सुखप्राप्तये इति &। ययावस्तु- 
स्वभावसामब्य॑ हि सर्गः प्रवर्तते, न तु स्वभावसामध्यंभन्यथयितुमहंति । न हि जातु सुख तस्वेन जिहा- 
स्पते, दु!लं चोपावित्स्यते । न च जातु घर्माधमंयों! सामथ्यंबिपय्यंयो भवति, न हि मृर्पिण्डात्‌ पढ;, 


भामती-ण्यास्या 

६ स्यूनत्व ) देखा जाता है, वैसे ही मनुष्यों से लेकर भगवान्‌ हिरण्यगर्भ तक उत्तरोत्तर ज्ञान 
का प्रकषं भी सम्भावित है, अतः श्रुति, स्मृति, इतिहास और पुराणों में असक्ृत्‌ श्रूयमाण 
उत्तरोत्तर ज्ञानादि का प्रकर्षं मानकर वेद-सम्प्रदाय का प्रामाण्य व्यवस्थित किया जा 
सकता है । 

शह्ला-मान लेते हैं कि कल्पान्तराधीत वेद का स्मरण हिरण्यगर्भाद को होता है 
किस्तु इस वर्तमान सृष्टि में वेद और उनके अथे अन्य हो है, वर्णाश्रमादि भी भिन्न हैं, धर्म से 
पाप और अधर्म से पुण्य का प्रसव होता हैं। आज हिसादि अनर्थ॑भरूत कर्म अभीष्ट और श्रोत- 
स्मातं कमंरूप उपादेय पदार्थ भी अनिष्ठ और अनुपादेय माने जाते है । सृष्टि की विरक्षणता 
नितान्‍्त प्रसिद्ध है । अतः कल्पान्तराधीत वेद का स्मरण यहाँ किस काम का ? इस प्रकार 
पूप्रचलित व्यवहार का उच्छेंद हो जाने से शब्दाथे-सम्बन्ध एवं वेद--दोनों अनित्य 
क्यों न होंगे ? 

समाधान- उक्त शद्भा का निराकरण करते हुए भाष्यकार कहते हैं कि “प्राणिनां 
सुखप्राप्तये धर्मो विधीयते, दुःखपरिहाराय चाधर्म! प्रतिषिध्यते” । आशय यह द्वै कि वस्तुक्नों 
के स्वभाव धर सामर्थ्य के अनुरूप ही सृष्टि प्रवत्त होती दै। वस्तु के स्वभाव और सामथ्ये 
का अस्यथाकरण क्नी नहीं किया जा सकता, क्योंकि सुख को सुखरूपेण त्याज्य और दुःख 
को दुःखरूपेण कभी उपादेय नहीं माना जा सकता। इसी प्रकार धर्म और क्रधमं भी अपने 
स्वभाव और सामथ्य॑ के विपरीत नहीं किए जा सकते । क्या कभी मृत्तिका-पिण्ड से पट और 
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ख़विषयो च रागठ्ेषो भवतः, न विलक्षणविषयावित्यतो धर्मोधमंफलभूतोत्तरा 
सष्टिनिष्पद्यमाना पूर्वसष्टिसदश्येव निष्पच्यते | स्खृतिश्व भवति - 
तेषां ये यानि कर्माणि प्राक्स्श्टयां प्रतिपेदिरे। 
तान्येव ते प्रपद्चन्ते सज्यमानाः पुनः पुनः ॥ म-भा. शां. १२८५) 
हिल्लाहिसे खद॒क्रे धर्माधर्मावृताउते। 
तद्भाचिताः प्रपचचन्ते तस्मात्तत्तस्य रोचते |! (म,भा.शां. २५७) इति। 
प्रतीयमानमपि चेदं जगच्छक्त्यवशेषमेव प्रलीयते । शक्तिमूलमेव च प्रभवति; 
इतरथा55कस्मिकत्वप्रसक्ञात्‌ । न चानेकाकाराः शक्तयः शक््याः कल्पयितुम्‌। ततम्ध 
विच्छिद्य विच्छिद्याप्युद्धनतां भूरादिलोकप्रवाहणां: देवतियेडमलुष्यलक्षणानां च 
प्राणिनिकायप्रवाहार्णा, वर्णाअमघधर्मफलव्यवस्थानां चानादौ संलारे नियतत्वमिन्द्रि- 
यविषयसंबन्धनियतत्ववत्पत्येतव्यम्‌ । न होन्द्रियविषयसंबन्धादेब्येवद्दारस्य प्रतिसगे- 
मन्यथात्व॑ षष्टेन्द्रियविषयकल्पं शक्यमुस्पेक्षितुम्‌। अतश्य स्चेकल्पानां तुल्यव्यवद्दार- 
त्वास्कल्पान्त रव्यवह्ाराजुसंधानक्षमत्वाच्चेश्वराणां समाननामरूपा एवं प्रतिसर्ग 
विशेषाः प्रादुर्भवन्‍न्ति। समाननामरूपत्वाब्याबृत्तावपि महासगमहाप्रलयलक्षणायां 
जगतोभ्थुपगम्यमानायां न कश्चिच्छब्द्प्रामाण्याद्धिरोध:। समाननामरूपतां च 
अ्रतिस्खती दशेयतः - सूर्याचन्द्रमसौ धाता यथापूर्वमकतपयत्‌। दिवं च पृथिवों 
चास्तरिक्षमथों स्व” ( ऋ० सं० १०।१९०।३ ) ईति। यथा पूवस्मिन्कल्पे सुर्याचन्द्रमः- 
प्रशृुति जगत्क्लूप्त तथास्मिन्नपि कट्पे परमेश्वरो3कल्पयद्त्यथंः। तथा “अश्निवां 
अकामयत । अन्नादो देखानां स्यामिति | स एतमगये कृत्तिकाभ्यः पुरोडाशमण्ाकपालं 
निरवपत' ( तै० ब्रा० ३१७११ ) इति नक्षत्रेष्टविधो योउपग्मिनिरवपद्रुमे वाउग्तय 
निरघपत्तयोः खमाननामरुपतां दर्शयतीस्येबंजातोयका . भ्रुतिरिदोदाहतंब्या । 


भामती 
घदश्न तन्तुभ्यों जायते | तथा सति वस्तुसामष्यंनियमाभावात्‌ सब सर्व॑स्माज़ूलेदिति पिपासुरषि दहन- 
साहृत्य पिपासामुपद्ममवेत्‌ , शीतातों व। तोयमाहुत्य ज्ञीतातिसिति । तेन सृश्रथन्तरेअपि श्रह्महृत्पादिरन- 
बंहेतुरेबायहेतुक्ष यागाविरित्यानुपृव्य॑ सिद्ध म्‌ । 
एवं च य एव वेदा अस्मिन्‌ कक्पे त एवं कल्पान्तरे त एवं चेषासर्थास्त एवं च वर्णाअ्रमा। । 

वृष्टसाधम्यंसम्भवे तहेधम्यंकल्पतसनुसातागसविरुद्धम्‌ । 

आगमाइचेह भूयांसो भाष्यकारेण दरकिता;। 

श्रुतिस्मृतिपुराणाख्यास्तद्दय/कोपो$न्यथा भवेत्‌ ॥ 


भामती-व्याज्या 

तन्तुओं से घट उत्पन्न होता है ? यदि हो जाय, तब वस्तुओं के सामथ्यं का कोई नियम नहीं 
रह जाता, फिर तो अग्नि से प्यास और हिम से ठिठुरन दूर होनी चाहिए । फलतः अन्य सृष्टियों 
के समान ही इस सृष्टि में भी ब्रह्महत्यादि कम॑ अनथे के एवं भ्रश्वमेधादि याग अथे के ही 
जनक होते हैं-यह सिद्ध हो जाता है। जो वेद कल्पान्तर में प्रचलित था, वही इस कल्प 
में भी है, वे ही उनके अथ और वे ही वर्णाश्रम हैं। दृष्ट पदार्थों की संमानधमंता जब अदृष्ट 
पदार्थों में बाधित नहीं, तब उनके वेधम्य॑ की कल्पना अनुमान और भआगमादि प्रमाणों प्ले 
बाधित हो जाती है । 

आगमाश्च॒ भूयांसो भाष्यकारेण दक्शिता!। 

श्रुतिस्मृतिपुराणाख्याः तद्बद्याकोपोध्त्यथा भवेत्‌ ॥ 


५ 
दृबताया विश्नहादिमस्वम्‌] हिन्दीसंद्ितमामतीसंबलितम्‌ ४११ 
स्थृतिरपि- 

गति ऋषोणां नामथेयानि याश्व वेदेषु दृष्टयः | 
शवयन्ते प्रखुतानां तान्येबेभ्यों ददात्यजः॥ 
यथातुष्चृुतुलिज्ञानि नानारपाणि पयेये । 
हह्यन्ते तानि तान्येव तथा भावा युगादिषु ॥ 
यथाभिमानिनो5तोतास्तुल्यास्ते सांप्रतेरिद्द 
देवा देवैरतीतैंदि रूपेर्नामभिरेव च ॥' (वायुपु. ९५७-६५) 
इत्येवंजञातोयका द्रुष्टब्या | ३० ॥ 

मध्यादिष्वसंभवादनधिकारं जेमिनिः ॥ ३१ ॥ 
इद् देवादीनामपि श्रह्मविद्यायामस्त्यधिकार इति यत्प्रतिज्ञातं तत्पर्यावत्येते । 
देखादीनामनधिकारं जैमिनिराचार्यो मन्‍्यते । कस्मात्‌ ? मध्वादिष्वसंभवात्‌। श्रह्म- 
विद्यायामधिकाराश्युपगमे हि विद्यास्वाविशेषान्मध्याविद्यास्वप्यधिकारो:भ्युपगम्येत । 
न चेव॑ संभवति | कथम्‌ ? 'अखो वा आदित्यो देवमधु? ( छा० ३११ ) इत्यज्ञ मनुष्या 
आदित्य मध्यध्यासेनोपासीरन्‌। देवादिषु हापासकेष्वभ्युपगम्यमानेष्वाद्त्यः कमन्यमा- 
दित्यमुपासोत ! पुनश्चावित्यव्यपाश्रर्याण पश्च रोहितादीन्यस्त॒तान्युपक्रम्य बसबो रुप्रा 


भामिती 

तस्मात्‌ सुष्ठक्क & समाननामरूपत्वाच्चावृत्ताषपि अविरोध इति ७। '“अग्निर्वा अकामयत' इति 

भाविनों वृत्तिमाश्ित्य यजमान एवाग्निरच्यते । नहयमग्नेदेंबतास्तरमग्निरस्ति ॥ ३० ॥ 
ब्रह्मविद्यास्धिकारं देवर्षोणां ब्रुवाण। प्रष्ठव्यो जायते-- कि सर्वासु ब्रह्मविद्यास्थविश्षेषेण सर्वेषां किया 
कासुचिदेव केषाब्ित्‌ ? यद्यविशेषेण सर्वासु, ततो मध्वादिविद्यास्वसस्भवः | & कथम्‌ ? असो बा$वित्यो 
देवमध्वित्यन्न हि. मनुष्या आवित्यं मध्वध्यासेनोपासोरनू & । उपास्योपासकभाबों हि भेवाषिष्ठामो न 
ह्वात्सस्यादित्यस्य वेबताया) सम्भवति । न चार्वित्यास्तरमस्ति । प्राचासादित्यानासस्मिन्‌ कल्पे क्षीणाधि- 
कारत्वात्‌ । & पुनश्चाविश्यव्यपाभ्याणि पत्न रोहितादीन्युपक्रस्प इति ७ ॥ अयमर्थ:--असो वा आदित्यो 


भामतो-व्याख्या 
यह जो कहा गया द्वै कि “अग्निर्वा अकामयत /” यहाँ अग्नि देवता के उस भावी जन्म 
को ध्यान में रख कर कहा गया है कि जब अग्नि देवता अपने भावी जन्म में अग्नि नाम का 
यजमान बनता है, तब वह उक्त कामना एंवं कामना के अनुरूप कर्म करता है, जिसमें देवता 
उस यजमान से भिन्‍न होता हुआ भी अग्नि नामवाला ही द्वोता है ॥ ३० ॥ 
जो वादी ब्रह्मविद्या में देवताओं और ऋषियों को अधिकार प्रदान कर रहा है, उससे 
यह पूछा जाना चाहिए कि क्‍या सभो प्रकार की ब्रह्म-विद्याओं में सभी को अधिकार है? 
अथवा किसी ब्रह्म-विद्या में ही किसी को ही अधिकार है? यदि सभी में सभी को अधिकार 
है, तब मध्वादि-विद्याओं में असम्भव हो जाता है, क्योंकि “असौ वा आदित्यो देवमधु” 
( छां. ३१॥१ ) यहाँ मनुष्य तो आदित्य देवता की मधु-बुद्धि से उपासना कर सकता है, किल्तु 
स्वयं भादित्य देवता किस अन्य आदित्य की उपासना करेगा ? उपास्योपासकभाव सदैव 
उपास्य और उपासक के भेद की भपेक्षा करता है, अतः आदित्य देवता ही उपासक ओर 
वही उपास्य क्योंकर होगा ? उपास्थभूत आदित्य से भिन्‍न और कोई आदित्य देवता है ही 
नहीं । पूर्व कल्प के जो आदित्यादि देवता इस समय मनुष्यरूप में हैं, वे देवतारूपता का 
अधिकारे खो बैठे हैं, वे देवता ही नहीं माने जा सकते । 
“बुनश्चादित्यव्यपाश्रयाणि पश्च रोहितादीव्यमृतान्युपक्रम्य”--इत्यादि भाष्य प्रत्य 








| अंज्यसृत्रशाक्रभाष्यमे्‌ [अ. १पां. दे खू. ३१ 
आदित्या मरुतः साध्याश्व पञश्च देवगणाः क्रमेण तत्तद्स्ुतमुपजोवस्तोत्युपद्ष्य 'सय 


भामती 

देवमध्विति देबानां मोवनास्मष्विव सघु। भ्रामरमघुसारुप्यमाहास्य श्रुतिः। “तस्य भधुनों छोरेव 
तिरश्रीनवंद्: । अम्तरिक्ष मध्वपुपः' । आदित्यस्य हि सधुनो$पूपः पटलमन्तरिक्षमाकाशं तन्नावस्थानात्‌ । 
यानि च॑ सोसाज्यपय:प्रभृतीन्‍्यम्नों हुथन्ते तान्यादिः्परद्षिमभिरग्निसंवलितेरुत्पन्नपाकान्यमृतीभावसापन्ना- 
न्यादित्यसण्डलमृह सन्‍्त्रमधुपेनोयन्ते । यथा हि अमर? पुष्पेभ्य आहृत्य सकरन्द॑ स्वस्थानसानयेन्त्येव - 
मुइटमन्त्रश्नमरा) प्रयोगसमबेताथ्थस्मारणादिभिक्र॑ग्बेदबिहितेस्यः कर्मकुसुमेभ्य आहत्य तब्लिष्पभ्तसकरन्व- 
साबित्यमण्डलं लोहिताभिरस्य प्रादोनरहिसनाडोभिरानयन्ति, तदमृतं बसव उपजीवन्ति । अयास्थादित्य- 
सधुनो दक्षिणाभिः रश्मिनाडीमिः शुक्लाभियंजुर्वेदविहितकर्मक्ुसुमेभ्य आह॒त्याग्नो हुतं सोसादि पृर्वेबद- 
मृतभावम/पन्‍्न॑ यजुर्वेदमस्त्रज्ममरा आदिश्यमण्डलसानयन्ति, तदेतवमृत रुद्रा उपजीवन्ति | तथास्थादि- 
स्यमधुन/ प्रतोचोभी रहिमनाडीभि। क्ुष्णाभिः सामवेदविहितकसंकुसुमेभ्य आहत्याग्तों हुतं सोमादि 
पूबंबदमृतभावसापन्‍्त सामसन्‍्त्रस्तोत्रश्नसरा आदित्यमण्डलमानयन्ति, तदमृतमादित्या उपजीवन्ति। 
अथास्यावित्यमुधुत..._ उदीचोभिरतिक्ृष्णाभि:. रहिमनाडोभिरथवंवेदबिहितेभ्यः 

आहृत्याग्नी हुत॑ सोमादिपुवंवदमृतभावमापस्तसथर्वाज़िरसमस्त्रज़मरा, तथाश्वम्ेधवाचः स्तोम- 
कर्मफूसुमादितिहासपुराणमम्त्रज्नमरा आदित्यमण्डलमानयन्ति । अश्वमेधे वाच/स्तोमे च पारिष्लवं 
शंसम्तीति अवणावितिहासपुराणसस्त्राणामप्यस्ति प्रयोग: । तदमृतं सतत उपजीबन्ति । अथास्य 


यथा कआ्रादित्यमधुन ऊध्ष्या रश्मिनाड्यो गोप्यास्ताभिरपासनभ्रमराः प्रणवकुसुसादाहत्यावित्यमण्डल- 











भामती-व्याख्या गं 
का क्लाशय यह दै कि “असौ वादित्यों देवमधु”--इस वाक्य के द्वारा आदित्य को देवता 
को मधु इस लिए कहा गया है. कि वह देवताओं के मोद का हेतु है, जैसा कि इस वाक्य का 
भाष्य करते हुए भाष्यकार ने कहा है--देवानां मोदनास्मध्विव मघु असो आदित्य” 
( छां. पृ: १३२ )। आमर [ भ्रमर॒ अर्थात्‌ मधु-मव्खियों के बनाए गए शहद ] की समानता 
श्रुति ने दिखाई है-तस्य मधुनो चौरेव तिर्रीनबंशः, अन्तरिक्षं मध्वपूष/”। अर्थात्‌ जैसे 
किसी तिरछें वाँसादि के सहारे मधु-मविखियाँ अपन्ना शहद का छत्ता लगाती है, ऐसे स्वगंरूप 
तिरछे बाँस में लगा हुआ यह अन्‍्तरिक्ष ( आकाश ) मधु का अपूप (छत्ता ) और- उसमें 
अवस्थित आदित्य शहद दै। जितने भी सोम-रस, आज्य ( घृत ) ओर दुग्धादि हृवि द्रव्य 
अम्नि में आहुत होते हैं, वे अमृतरूप झें परिणत होकर रश्मिरूपी मधुपों ( मधु-स्चय करने 
बाली मक्खिथों ) के ढ्वारा आदित्य-ऋण्डल में पहुँचाए जाते हैं। जैसे शहद की मक्खियाँ फूलों 
से मकरन्द ( पुष्प-रस ) लाकर शह॒द के छत्ते में सब्चित करती है, वैसे ही ऋचारूपी मव्खियाँ 
कमंरूपी पुष्पों से कमं-फलरूप अमृत लाकर आदित्य-मण्डल में सब्चित करती हैं। मन्त्रों का 
लक्षण किया जाता है--'अ्रयोगसमवेतार्थस्मा रका: मन्‍्त्रा:”, अतः कमे के प्रयोग ( अनुष्ठान ) 
में विनियुक्त आदित्यादि देवताओं का मन्त्र हो स्मरण दिलाते हैं, [ जैसा कि भाष्यकार ने 
कहा द्वै-मन्त्रस्य हि एतत्‌ प्रयोजनं यत्‌ स्मारथंति क्रियां साधनं वा” ( शाबर. पृ. 
१४१८ ) ]। आदित्म॑-प्ण्डल की (१) पूर्व दिशा में अवस्थित छाल रश्मियों के द्वारा सच्चित 
अमृत का उपभोग वंसुसंज्ञक देवगण, (२) दक्षिण दिशा की श्वेत किरणों के द्वारा आनीत 
यजुर्वेदीय कम-फलरूप अमृत का उपभोग रुद्रगण, (३) पश्चिम दिशा की क्रष्ण किरणों के 
द्वारा भाहृत सामवेदीय कर्मों के फलरूप अमृत का सेवन आदित्यगण एवं (४) उत्तर दिशा 
की अत्यन्त कृष्ण रश्मियों के द्वारा भानीत भ्रुधवंवेदीय कम के फलरूप अमृत एवं इतिहास 
पुराणादिरूप रश्मियों के द्वारा आनीत अश्वमेघ और वाचस्तोमसंज्ञक कर्मों के फलरूप अमृत 
का आसेवन मरुदगण करते हैं। अश्वमेध और वाचःस्तोम नाम के एकाह क्रतु में “पारिप्लवं 


] विश्रद्मदिमस्वम]) . हिन्दीसद्दितमामतोसंचलितम्‌ ४१६ 
पतदेवमस्तं बेद बसनामेवैको भूत्वाउग्निनेव मुखेनेतदेचास्॒तं "० तृष्यति' इत्यादिना 
वस्वाद्यपजोब्यान्यग्वतानि _विजञानतां वस्वादिमहिमप्राध्ति ति। वस्वादयस्तु 
कानन्यान्वस्वादीनस्त॒तोपजीबिनो विजानीयुः  क॑ वान्यं वस्वादिमहिमान अप्सेयुः ! 
तथा अग्निः पादो बायुः पाद आदित्यः पादो दिशः पादश ( छा० ३।१८२ ), 'वायुवॉद 
संबर्ग? (छा० ४३१) 'भावित्यो ब्रह्मत्यादेशः” ( छा० ३१११ ) इत्याविषु देवतात्मो- 
पासनेषु न तेषामेव देवतात्मनामधिकारः संभवति | तथा- इमावेष गोतमभरद्वाजो 
चायमेच गोतमो<यं भरद्धाजः (बु० २२७४ ) हत्यादिष्वुषिसंबन्धेषूपासनेणु न तेषामे- 
घर्षोणामघिकारः संभवति ॥ ३१॥ 
कुतथ्य देवादीनामनधिकारः ? 

भागमती 
मानयन्ति, तवमृतमुपजीवन्ति साध्या।। ता एता आदित्यव्यपाश्रयाः पद्न रोहितावयों रश्मिनाइण 
ऋणगादिसस्बद्धा: क्रणोपदिश्येति योजना । एतदेवामृतं वृष्टवोपलभ्य यथास्वं समस्तेः करणेयं॑शस्तेज- 
इस्ियसाकल्यवोर्य्यक्षाद्यान्यमृतं तदुपलभ्यादित्ये तृप्यन्ति। तेन खल्वस्तेन देवानां वस्वादीनां भोदने 
विदधदादित्यों मधु । एतदुक्तं भवति--न केवलूमुपास्योपासकभाव एफस्मिन्‌ विरुध्यते, अपितु ज्ञातृज्ञेय- 
भावलश् प्राप्यप्रापकभावइचेति । & तथाग्ति: पादः इति ७। अधिदेवतं॑ खल्वाकादो ब्रह्मवृष्टिवधानाथं 
मुक्तम्‌ । आकाशस्य हि स्वंगतत्वं रूप!विहीनत्वं च॒ ब्रह्मणा सारूप्यं, तस्य चेतस्थाकाशस्य ब्रह्मणश्र- 
त्वार; पादा अग्स्यावयो४ग्लिः पाद इत्यादिना दक्िता:॥ यथा हिं गोः पावा न गया वियुज्यस्ते, एकस- 
स््थादयो४पि नाकाशेन सवंगतेनेस्थाकाशस्य पादास्तदेवमाकाशस्य चतुष्पदों ब्रह्मवृर्टि विधाय स्वरूपेण बायुं 
संबगंगुणकमुपास्यं विधातूं महीकरोति । & वायुर्वाब संबर्गं: & तथा स्वरूपैणेबादित्यं 
विधातुं महोकरीति ७ आदिस्‍्यो ब्रह्मेत्यावेशः ७ उपदेशः । श्तिरोहिताथंमनन्‍्यत्‌ ॥ ३१॥ 

. भामती-ब्याब्या 
शंसन्ति” का विधान किया गया है, अर्थात्‌ जब तक उस कम का समय पूरा न हो, तब तक 
वेद, पुराण धर्मशास्त्र और इतिहासादि जो भी कपण्ठस्थ हो निरन्तर पारिप्छव (अव्यवस्थित ) 
रूप से बोलते रहना चाहिए। इस प्रकार कर्मानुष्ठान-काल में वेद॑-मन्त्रों के समान इतिहास 
और पुराणादि के वाक्य भी विनियुक्त हैं।आदित्यरूप मधु की गोप्य ऊध्वंगामी रश्मियों 
के द्वारा जो प्रणवरूपी फूलों से जो अमृत लाया जाता है, उसका साध्यगण उपभोग करते हैं। 
इस प्रकार आदित्य की पाँच प्रकार की ऋगादि-सम्बन्धित रश्मियों के द्वारा आनीत अमृत 
वसु आदि देवगणों को मुदित करता है, अतः अमृत के आधारभूत आदित्य गोलक को देव- 
मधु कहा जाना सर्वथा उचित है। कहने का अभिप्राय यह है कि केवल उपास्य-उपासकभाव 
ही एक तत्त्व में विरुद्ध नहीं होता, [ अपितु ज्ञातृ-जेयभाव ओर प्राप्य-प्रापकभाव भी विरुद्ध 
होता है। अर्थात्‌ आदित्य-मण्डल में वसु आदि देवताओं के द्वारा जो मधुरूपता का ध्यान 
किया जाता है, उसका फल बताया गया है-वसु आदि देवताओं के स्वरूप की प्राप्ति, किस्तु 
वसु आदि देवता ही उपासक और उपास्य एवं प्रापक और प्राप्य नहीं हो सकते ]। | 
उसी प्रकार अग्नि, वायु, आदित्य और दिशा में आकाशरूप ब्रह्म के पादों की भावना 
का इस लिए ध्यान विहित है कि जैसे गो के पाद गो से बाहर नहीं होते, वैसे ही अग्नि 
आदि पदार्थ भी आकाश से बाहर नहीं। वायु में संव्गंरूपता की और आदित्य में ब्रह्म की 
भावना का उपदेश किया गया है। यहाँ भी उन्हीं उपास्यभूत देवताओं को अधिकार क्योंकर 
होगा ? “इमावेव गोतमभरद्वाजो अयमेव गोतमो&यं भरद्वाज:” ( बृह. उ. २२४ ) यहाँ पर 
दो कर्ण, दो नेत्र, दो नासिका ओर ऐक वाणी-इन सात इन्द्रियों में सप्त ऋषियों का 
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ज्योतिषि भावाशद्च ॥ ३२॥ 
यदिद्‌ ज्योतिमेण्डल चुस्थानमहोरात्राभ्यां बम्भ्रमज्जगद्वभासयति, तस्मिन्नादि- 
त्यादयो देवताबचनाः शब्दाः प्रयुज्यन्त। लछोकप्रसिद्धेर्वाफ्यशेषप्रसिद्धेश्च | न च 
ज्णेतिर्मण्डलस्य हृदयादिना विग्नदेण चेतनतया33र्थित्वादिना वा योगो<वरगन्तु शक्यते, 


सुदादिवद्वेतनत्वाचगमात्‌ । (तेनास्न्‍्यादयो व्याख्याताः । स्यादेतत्‌ ,-- 


भामती 

यघ्युच्येत नाविशेषेण सर्वेषां देवषोंणां सर्वासु ब्रह्मविद्यास्थधिकार; किन्तु यथासम्भवसिति । तत्रेदमु- 
पतिष्ठृते ज्योतिषि भावाच्च लोकिको ह्यावित्याबिशव्दप्रयोगप्रश्ययो ज्योतिम्ंण्डलादिषु वृष्टो न चेतेषामस्ति 
चेतम्यं, नह्मेतेषु देवदत्तादिवत्तवनुरूपा दृष्यम्ते चेशः। ७स्यादेतन्मन्‍्त्राथंबादेतिहासपुराणलोकेभ्य हतिक । 
ततन्न जगुभ्माते दक्षिणमिद्रहस्तमिति च, काशिरिन्द्र इदिति च। काशिभृष्टि:। तथा 'तुविग्नोबों बोदरः 
सुबाहुरन्घसो मदे । इन्द्रो वृत्नाणि जिध्नते” इति विग्रहवत्त्वं देवताया मन्‍्त्राथंवावा अभिवदन्ति | तथा 
हृविर्भोजन देवताया दर्शयन्ति । अद्वीन्द्र पिब.च॒ प्रस्थितस्पेत्यादयः | तथेशनाम्‌ू--इन्त्रो दिव इस्त्र ईशे 
पृथिव्या इस्त्रों अपासिन्द्र इस्पव॑तानास्‌ । इसरो वृधास्‌ हस्द्र इस्मेघिराणासिस्द्र/ क्षेमें योगे हव्य इस 


इति । तथा 'ईशानमस्य जगतः स्ववृद्मोशानमिन्द्र तस्थुष” इति । तथा बरिवसितारं प्रति वेबतायाः 


भामती-व्याख्या 
ध्यान विहित है। इस ऋषि-सम्बन्धी उपासना में उन्हीं ऋषियों को अधिकार केसे हो 
सकेगा ?॥ ३१॥ 

'सामान्‍्यतः सभी देवताओं ओर सभी ऋषियों को सभी प्रकार की ब्रह्म-विद्याओं में 
अधिकार नहीं, किन्तु यथासम्भव उपास्य और उपासक का जहाँ भेद है, वहाँ ही अधिकार 
दिया जा सकत। है--“ज्योतिषि भावाच्च” । अर्थात्‌ प्रत्यक्षतः अनुभूयमान ज्योतिमंण्डल 
को ही आदित्य नाम से अभिहित किया जाता है, 'भादित्य” शब्द से जनित प्रतीति भी उसी 
लोकिक ज्योतिमंण्डल को ही विषय करती है. किन्तु यह ज्योतिर्मण्डल चेतन नहीं जड़मात्र 
है। इसमें देवदत्तादि के समान किसी प्रकार की चेष्टा नहीं पाई जाती | यह किसी प्रकार 
का शारीरिक या मानसिक कम नहीं कर सकता । 

शह्ञा-मस्त्र, अथ॑ंवाद, इतिहास, पुराण और छोक-प्रसिद्धि के द्वारा देवताओं में 
विग्रहृवत्त्व भ्लौर चैतन्यादि का प्रतिपादन किया गया है, जेंसे कि “जगृभ्माते दक्षिणमिच्ध- 
हस्तम्‌” ( ऋ. सं. १०४७१ ) अर्थात्‌ हे इन्द्र ! हमने आपका दक्षिण हाथ पकड़ा दहै। ' इमे 
चिदिन्द्र रोदसी अपारे यत्‌ संगृम्णा मघवन्‌ काशिरित्‌ ते ।” ( ऋ. सं. ३॥३०५ ) अर्थात्‌ हे 
मघवन्‌ ! तु यदि इन द्यु ओर पृथिवी को पकड़ता है, तब ये तेरी मुट्ठी में समा जाते हैं। 
“तुविग्नीवो वषोदरः सुबाहुरन्धसों मदे। इन्द्रो वृत्राणि जिध्नते” ( ऋ. सं. ६१७८ ) अर्थात्‌ 
स्थूल ग्रीवा, मोटे पेट और विशाल बाहुवाले इन्द्र ने सोमरस से मद-मत्त होकर वृत्रासुर का 
बध कर डाछा। ये मन्त्र देवताओं के विग्रह का प्रतिपादन करते हैं। हवि का भक्षण 
भी वे कहते हैं--' अद्धीद्ध । पिव च प्रस्थितस्य” ( ऋ. सं. १०।११६॥।७ ) अर्थात्‌ हे इन्द्र ! 
प्रस्थित ( यजमान के द्वारा प्रदत्त ) सोमरस का पान करो। देवताओं का ऐश्वयं भी 
प्रतिपादित है--“इन्द्रो दिव इन्द्र ईशे पृथिव्या इन्द्रो अ्पामिन्द्र इत्‌ पव॑तानाम्‌। इस्द्रो 
वृधामिन्द्र इल्मेधिराणामिन्द्र) क्षेमे योगे हव्य इन्द्र:॥” ( ऋ, सं. १०८९।१० )। भर्थात्‌ 
इस्द्र स्वग॑, पाताल, वृधा ( स्थावर ) मेधिर ( जज्भम ) के योग-क्षेम में समर्थ है, अतः इन्द्र 
हविन्समपित करने के योग्य है। इसी “ईशानमस्य जगत! स्वहंशमीशानमिन््र तस्थुषः” 
( ऋ. सं. ७॥३२।२२ ) । भर्थातु है इन्द्र ! आप इस स्थावर और जज्म जगत्‌ के शासक और 





] देवताया विश्रह्ददिमस्वम्‌]. हिन्दोौसहितभामतीसंवलितम्‌ ४१५ 


मन्त्रार्थवादेतिहासपुराणलोकेभ्यो _देवादीनां विश्नहवन्त्यायवगमादयमदोष इति, 
नेत्युज्यते, नध्दि तावल्लोको नाम किचित्स्व॒तन्त्र प्रमाणमस्ति | प्रत्यक्षादिभ्य एव 
हाविचारितविशेषेभ्यः. प्रमाणेभ्यः प्रसिद्धश्न्न्थों. लोकात्मसिध्यतीत्युच्यते । 
न चात्र पत्यक्षादीनामन्यतमं प्रमाणमस्ति | इतिहासपुराणमपि पोरुषेय त्वात्म्रमाण- 


भामती 
प्रसाद॑ प्रसन्नायाश्व फलवानं वक्षंयति आहुतिभिरेव देवान्‌ हुतावः प्रोणाति तस्मे प्रीता इषमूर्ज च यच्छान्तिः 
इति । 'तृप्त एवेनमिन्त्र: प्रजया पशुभिस्तपंथति/ इति च । धर्मक्षास्त्रकारा अप्याहु:-- 
ते तृप्तास्तपंयन्त्येन॑ सर्वकामफले! घुभेः । इति । 

पुराणवचांसि च भूयांसि देवताविपग्रह्मविपक्चकप्रपन्लमाचचछते । लोकिका अपि देवताविग्नहादि- 
पञ्नक स्मरन्ति चोपचरन्ति ज। तथाहि - यम वण्डहस्तमालिखन्ति, बरुणं पाहशहस्तम्‌ , हन्द्रं वज्नरह- 
स्तम्‌ । कथयन्ति च देवता ह॒विर्भुज इति । तथेशनामिमामाहुः--देवप्रामो ठेवक्षेत्रसिति । तथास्या: 
प्रसादं व प्रसस्तायाक्ष फलदानमाहुः --प्रसम्नो$स्य पशुपति: पुन्नोइस्य जात: । प्रसन्‍्नो$सय घनदो घनसनेन 
हब्धमिति । तदेतत्‌ पृबंपक्षी वृषयति & नेत्युच्यते ।न हि तावल्‍लोको नाम इति ७। न खलु 
प्रत्यक्षाविव्यतिरिक्तो छोको नाम प्रमाणास्तरमस्ति, किस्तु प्रत्यक्षाविमुला लोकप्रसिद्धि: सत्यतामश्नुते, 
तबभावे स्वन्धपरस्परावन्मूलाभावाद्विप्लबते । न चात्र बिप्रहादो प्रत्यक्षादीतामन्यतममस्ति प्रमाणम । न 
चेतिहासाबिमूछं भवितुमहंति तस्यापि पोरषेयत्वेन प्रत्यक्षाध्पेक्षणात्‌ । भ्रत्यक्षादीनां चात्राभावावित्याहु 
७ इतिहासपुराणमपि इृति ७ । ननूक्त मन्‍्त्राथंवादेभ्यो विग्नहाविषक्चकप्रसिद्धिरित्पत भाह ७ अथंवादा 


भामती-ब्याब्या 

स्वहंश ( दिव्य दृष्टि-्सम्पन्न ) हैं, हम आप की स्तुति करते हैं। यह मन्त्र भी देवताओं के 
ऐश्वर्य का प्रकाशक है। देवता अपने उपासक पर प्रसन्न हो वर-प्रदान करता है---“आहुति- 
भिरेव देवान्‌ हुताद! प्रीणाति तस्मै प्रीता इषमूर्ज चयच्छन्ति” (ते. सं. ५।४॥४१ ) भर्थात्‌ 
देवतागण यजमान पर प्रसन्न होकर उसको अन्न और बल प्रदान करते हैं। इसी प्रकार 
“तृप्त एवेनमिन्द्र: प्रजया पशुभिस्तपंयति”--यह मन्त्र भी तृप्ति आदि का अभिधायक है। 

घमंशास्त्रों में भी कहा है--“ते तृप्ता: तपंयन्त्येन॑ सर्वकामफलै: शुभैः” । पुराणों में तो 
देवताओं के विग्रहादि-पत्चक पर पुष्कल प्रकाश डाला गया है। [(१) विग्रह ( शरीर ), 
(२) ह॒विभक्षण, (३) ऐश्वयं, (४) प्रसन्नता और (५) फल-दातृत्व-ये देवता के विग्रह्मदि- 
पश्चक कहे जाते हैं ] | लौकिक-व्यवहा र में भो देवताओं को विग्रह्मदि से युक्त ही माना जाता 
है, जैसे कि यमराज का चित्र लोग बनाते हैं--एक विकराल पुरुष आँखे फाड़े खड़ा है, उसके 
एक हाथ में सुहृढ़ मोटा दण्ड है। वरुण देवता के हाथ में पाश, इन्द्र के हाथ में वत्न दिखाया 
जाता है | छोग कहते भी हैं कि देवगण हृवि का भक्षण करते है। देवता के प्रभुत्व का वर्णन 
करते हैं -'देवग्रामोध्यम्‌', 'देवक्षेत्रमिदम्‌! । इसी प्रकार देवता की प्रसन्नता और फल-दातृता 
का बखान भी किया जाता है-- प्रसन्नोइस्य पशुपतिः”, 'पुत्रोन्‍स्य जात । प्रसन्नो$स्य धनदः, 


'नमनेन लब्धम्‌! । 
हे पूबंपक्षी कथित पक्ष पर दोषाभिधान करता है--“नेत्युच्यते, न हि तावल्लोको नाम 


किज्चित्‌ स्वतन्त्र प्रमाणमस्ति” । आशय यह है कि प्रत्यक्षादि प्रमाणों के भाधार पर ही 
टिकी लछोक-प्रसिद्धि यथार्थ मानी जाती है, स्वतन्त्र नहीं । जिस लोक-प्रसिद्धि में प्रत्यक्षादि 
का बल नहीं होता, वह एक अन्ध-परस्परामात्र रह जाती है, इतर प्रमाणों के द्वारा वह 
विप्लुत ( बाधित ) हो जाती है । देवता के विग्रह्मदि में प्रत्यक्षादि प्रमाण सम्भावित नहीं। 
इतिहासादि को भी देव-विग्रहादि का साधक नहीं मान सकते, क्योंकि इतिहासादि ग्रन्थ 
पुरुष-रचित होने के कारण प्रत्यक्षादि-सापेक्ष ही होते हैं और विग्रहादि में प्रत्यक्षादि का 
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स्तर मूलमाकाडझति | अथैबादा अपि विधिनेकवाक्यत्वात्स्तुत्यर्थोः सन्‍तो न पाथेग- 
श्येन दूवादीनां विग्नदाविसद्धावे कारणभाघ॑ प्रतिपद्चन्ते | मन्त्रा अपि भ्र॒त्यादिविनि- 
युक्ताः प्रयोगसमवायिनोउभिधानार्था न कस्यचिदथस्य प्रमाणमित्याचक्षते । तस्माद- 
भामती 
अति इति ७। विष्युदृदेशेनेकबादयतासापद्यमाना अरथंवादा विधिविषयप्राशस्त्यलक्षणापरा न स्वार्थ 
प्रमाणं भवितुमहेन्ति | 'यत्पर: झाब्वः स॒ शब्दार्थ' इति हि श्ाब्दन्यायविदः, प्रमाणाम्तरेण तु यत्र 
स्वार्थोडपि समप्यंते यथा बायो: क्षेपि्ट्वम्‌ । ततन्न प्रमाणाम्तरवश्ात्सोध्थ्युपेयते न तु ॒शब्दसामर्ध्यात्‌ 
यत्र तु न प्रमाणान्तरमस्ति यया विप्रह्मदिपक्षके सोध्यंः शब्दादेवावगन्तव्यः । अतत्परश्र शब्दों न 
तबबगमयितुमलसिति तदवगमायास्थ तत्रापि तात्पयंमम्युपेतव्यम्‌ू। न चेक॑ वाक्यमुभयपरं भवतीति, 
वाक्य भिद्येत । त च सम्भवस्येकवाक्यत्वे वाक्यमेदों युज्यते । तस्मात्प्रमाणान्तरानधिगताविग्रहाविमता- 
कल्यपरास्छम्दादवगम्तब्येति सनोरथमात्रमित्यथं: । सन्‍्त्राश्न ब्रीह्माविवच्छुत्यादिभिस्तत्र तन्न विनियुक्य- 
झानाः प्रमाणमावाननुप्रवेशिनः कथमुपयुज्यन्तां तेयु तेषु कर्स्विस्यपेक्षायां वृष्टे प्रकारे सम्भवति नावृष्ट- 


भामती-ब्याख्या 
अभाव है, यही कहा जाता दै--“"इतिहासपुराणमपि पौरुषेयत्द्वात्‌ प्रमाणान्तरं मूलमाकां- 
क्षति” । यह जो कहा गया कि मन्त्र और अथ॑वाद वाकयों के द्वारा विग्रहादि-पञचक अवगत 
होता है, उसका खण्डन किया जाता है--“अथंवादा अपि विधिनैकवाक्यत्वात्‌ स्तुत्यर्था!” । 
महधि जैमिनि ने अथंवादवाक्यों के स्वतस्त्र प्रामाण्य का निराकरण करते हुए कहा हैं- 
“विधिना त्वेकवाक्यत्वात्‌ स्तुत्यर्थेन विधीनां स्युः” ( जे. सू. ११२७ ) अर्थात्‌ विधि-वाक्‍्य 
के साथ एकवाक्यतापन्न होकर अथैवाद वाक्य विधेय की प्रशंसा और निषेध्य पदार्थ की 
निनन्‍्दामात्र में पर्यंवसित होते हैं, स्वाभिषेय अथं में प्रमाण ही नहीं होते, क्योंकि स्व॑-सम्मत 
स्‍्याय है कि “यत्यर! शब्दः, स शब्दार्थ:””। भर्थात्‌ जिस पदार्थ में जिस शब्द का तात्पये 
अवसित होता है, वह शब्द उसी अथे का अभिधान किया करता है, क्षत््य थ्र्थ का नहीं। 
यदि अन्य अर्थ किसी प्रमाणान्तर से समर्थित होता है, तब वह प्रमाणान्तर ही उस कर्थ में 
प्रमाण माना जाता है, अथँवाद वाक्य नहीं, जंसे “वायुर्वे क्षेपिष्ठा देवता” ( ते. सं. २१११ ) 
इस अर्थ॑वाद वाका के द्वारा ध्वनित वायु का शीक्षगामित प्रत्यक्ष प्रमाण से समर्थित है, 
अतः प्रत्यक्ष प्रमाण ही उस अथं में प्रमाण माना जाता है, अर्थवाद वाक्य नहीं। किस्तु 
अथ॑ंवाद के द्वारा ध्वनित जिस विग्रह्मदि-पञुचकरूप अर्थ में कोई प्रमाणान्तर भी नहीं, वह 
अर्थ केवल अर्थवाद-वाक्‍्य से प्रमाणित द्वो सकता था । जब कि अथंवाद वाक्य का उसमें तात्पय॑ 
ही नहीं, तब वह,उससे प्रमाणित बयोंकर होगा । एक ही अ्थ॑ंवाद वाक्य विधेयार्थ की प्रशंसा 
भी करे और विग्रह्दि-पठ्चक का प्रतिपादत भी--ऐसा मानने पर वाक्य-भेद हो जाता है-- 
“अर्थभेदाद वाक्यभेद:” ( शाबर. पृ. ७८६ )। वाक्य-भेद एक ऐसा दोष है, जिसे यथासम्भव 
' नहीं होने देना चाहिए--“सम्भवत्येकवाक्यत्वे वाक्यभेंदश्न नेष्यते” ( ए्लो. वा. पृ. १३५ ) । 
. फलत! देवता में विग्रहादिमत्ता अन्याथंपरक अरथंवाद वाक्य से प्रमाणित होगी--यहू मनोरथ 


। 
क्कादे इसी प्रकार मस्त्र वाक्य भी विग्रह्ददि को प्रमाणित नहीं कर सकते, '्योंकि वे स्वयं 
श्रुति, लिज्जादि प्रमाणों के द्वारा वेसे ही किसी अथे में विनियुक्त होते हैं, जैसे “त्रीहिभिय॑- 
जेत”--यहाँ तृतीया विभक्तिरूप श्रुति के द्वारा ब्रीहि का याग में विनियोग होंता है । वे किसी 
क्षय में प्रमाण ही नहीं माने जाते। “मन्त्राः कमंसु कथ॑ विनियुज्यन्ताम-इस प्रकार की 
कैमर्थ्याकांक्षा में दृष्ट प्रकार सम्भव होने पर भ्रदृष्ट-कल्पना उचित नहीं होती।ठुछग्ररार तो 
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भावों देवादीनामधिकारस्य ॥ हे२ || 
भाव॑ तु वादरायणो5रित हि ॥ ३३ ॥ 

तुशब्दः पूर्वेपक्षं व्यावतैयति | बाद्रायणस्त्वाचायों भावमधिकारस्य देवादी- 
नामपि मन्यते । यद्यपि मध्वादिविद्याखु देवतादिव्यामिभ्रास्वसंभवो5घिकारस्य, तथा- 
प्यस्ति हि शुद्धायां ब्रह्मविद्यायां संभवः। अर्थित्वसामर्थ्याप्रतिषेधाद्यपेक्षत्वाद्धि* 
कारस्य | न च कचिद्संभव इत्येतावता यत्र संभवस्तत्राप्यधिकारोपोद्यत । महुष्या- 
णामपि न सर्चेषां ब्राह्मणादीनां सर्वेषु राजसूयादिष्वधिकारः संमवति। तत्न यो 
न्‍्यायः सो5त्रापि भविष्यति। ब्रह्मविद्यां च प्रकृत्य भवति दशेनं भ्रौतं देवा्यधि- 
कारस्य सूचकम्‌-'तद्यो यो देवानां प्रत्यबुध्यत स एव तदभवत्तथर्षीणां तथा 
मलुष्याणाम? ( बृ० १४१० ) इति। 'ते होचुहंन्त तमात्मानमन्विच्छामो यमात्मान- 
मन्विष्य सर्वोश्च लोकानाप्नोति सर्वोश्ध कामान? इति | “इन्द्रो द वे देवानामभिप्रववाज 
बविरोचनो5छुराणाम! (छा० ८७२) इत्यादि च। स्मातेमपि गन्धर्वेयाक्षवत्कय - 
संबादादि । यद्प्युक्त-ज्योतिषि भावाच्चेति। अत्र ब्रमः- ज्योतिरादिविषया अपि 
आदित्यादयो देवतावचनाः शब्दाश्वेतनावन्तमैश्वर्याद्यपेत त॑ त॑ देवतात्मानं समपे- 
यन्ति, मन्त्रार्थवादादिषु तथाव्यवद्दारात्‌। अस्ति छोश्वर्ययोगादेवतानां उ्योतिराद्या- 





भामती 

कल्पनोचिता । दुश्ख्॒ प्रकार: प्रयोगसमवेता्थस्मरणं, स्मृत्वा चानुतिष्ठन्ति खल्वनुष्ठातारः पदार्थान्‌ । 
ओत्सगगिकी चार्थपरता पदानामित्यपेक्षितप्रयोगसमबेताथस्मरणताए्पर्य्याणां सन्‍्त्राणां नानधिगते बिग्रहावा- 
वि तात्पय्यें युज्यत इति न तेभ्यो४पि तत्सिद्धिः । तस्माद्‌ देवताविप्रहवत्तादिभावप्राहकप्रमाणा भावातु 
प्राप्ता षष्ठप्रमाणणोचरतास्येति प्राप्म्‌ ॥ ३२ ॥ 

एवं प्राप्तेमभिधीयते--भावन्तु बादरायणो$स्ति हि-- 

& तुशब्बः पृ्व॑पक्षं व्यावत्तंयति ७ इत्यावि, ७ भूतघातोरावित्यादिष्वचेतनत्वमभ्युपगम्पते & 
इत्यन्तमतिरोहिताथंम्‌ । # मन्त्राथंबादादिव्यवहारादु इति ७। आदिग्रहणेनेतिहासपुराणधर्मशास्त्राणि 


भामती-व्याख्या 

यही है कि मन्त्रों से कर्मावृष्ठान में अपेक्षित क्रिया और उसके साधनीभूत देवतादि का 
स्मरण करके ही कर्मानुछान सम्भव होता है। पदों में पदार्थंथरता का होना एक औत्सगिक 
नियम है, अतः मन्त्र वाक्य का प्रयोग-समवेतार्थ के स्मरण को छोड़ कर विग्रह्मदि-पञ्चकरूप 
अनधिगतार्थ में तात्पयं नहीं माना जा सकता, अतः मन्‍्त्रादि के द्वारा भी देव-विग्रहादि की 
सिद्धि नहीं हो सकती । फलतः सद्भाव-साधक प्रत्यक्षादि पाँच प्रमाणों के द्वारा जब विग्रह्ादि 
की सिद्धि नहीं हो सकी, तब अनुपलब्धिरूप छठे प्रमाण के द्वारा उनका अभाव ही सिद्ध 
होता है॥ ३२२॥ 

कथित पूर्व पक्ष का निराकरण किया जाता है-“भाव॑ तु बादरायणो5स्ति हि!। 
सूत्रस्थ 'तु' शब्द के द्वारा पू्व॑पक्ष की व्यावृत्ति करते हुए आचाय॑वर बादरायण का कहना है 
कि ब्रह्मविद्या में देवताओं के अधिकार का सद्भाव हैं। यह जो कहा गया कि लोक-प्रसिद्ध 
ज्योतिमंण्डल में ही आदित्य” पद का प्रयोग होता है, ज्योतिर्मण्डल चेतन नहीं, जड़मात्र है, 
अतः आदित्य उपासना कर ही नहीं सकता कि उसे अधिकार दिया जाय । वह कहना संगत 
नहीं, क्योंकि प्रसिद्ध ज्योतिमंण्डल को आदित्य न कह कर उसके अधिष्ठातू देव को आदित्य 
कहते हैं, वह चेतन है, जड़ नहीं। मन्त्र और अथ॑ैवादादि वाक्‍यों में वैसा ही व्यवहार देखा 
जाता है । 'मन्त्राथंवादादिः--यहाँ 'आदि' शब्द के द्वारा इतिहास, पुराण और ध्मशास्त्र का 

५३ धर 
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व्मभिश्चावस्थातुं, यथेष्टं च त॑ त॑ विश्नहं ग्रहीतुं सामथ्येम्‌। तथा हि भ्रूयते खुन्रह्म- 
ण्याथबादे-मेधातिथेमेंबेति । 'मेघातिथि ह काण्वायनमिन्द्रो मेषो भूत्वा जहर? 
( षर्ड्वश० ब्रा० ११ ) इति। स्मयेते च-आदित्यः पुरुषो भूत्वा कुन्तीमुपजगाम 
ह? इति । झ्दादिष्वपि चेतना अधिष्ठातारोस्युपगम्यन्ते 'स्ववृत्नवीदापो<ब्र॒वन! इत्या- 
दिदशेनात्‌ । ज्योतिरादेस्तु भूतघातोरादित्यादिष्वचेतनत्वमभ्युपगम्यते । चेतना- 
स्त्वधिष्ठातारो देवतात्मनो मन्त्रार्थवादादिव्यवद्दारादित्युक्तम्‌ । यदप्युक्त -मन्त्रार्थ- 
वादयोरन्याथेत्वान्न देवताविश्नद्मद्प्रिकाशनसामथ्येमिति। अत्र ब्रमः-प्रत्ययाप्रत्ययौ- 
हि सद्भावासद्भावयोः कारणं, नान्‍्यार्थत्वमनन्याथेत्वं वा। तथाहान्यारथमपि प्रस्थितः 
पथि पतितं ठणपर्णा चस्तीत्येव प्रतिपद्यते । 
अब्राह- विषम उपन्यासः। तत्र हि तृणपर्णादिविषयं प्रत्यक्ष प्रबत्तमस्ति, 
येन तद्स्तित्वं प्रतिपद्यते । तत्र पुनर्विध्युद्ेशेकबाक्यभाबेन स्तुत्यथेंडथैबादे न पार्थेग- 
थ्यन वृत्तान्तविषया प्रवृत्तिः शकक्‍या<उध्यवसातुम्‌। नहि महावाक्येथप्रत्यायके3बा- 
न्तरवाक्यस्य पृथपप्रत्यायकत्वमस्ति यथा “न छुरां पिबेत!ः इति नज्यति वाक्‍्ये पद्‌- 
श्रयसंबन्धात्सुरापानप्रतिषेध प्वेको<र्थोडबगम्यते, न पुनः झुरां पिबेदिति पदद्धय- 
..._ भामती 
गृहन्ते । मन्‍्त्रादीनां व्यवहार: प्रवृत्तिस्तस्थ वर्शनादिति । पूर्वंपक्षमनुभाषते । & यवध्युक्तम्‌ इति & । 
एकवेशिमतेन तावत्परिहरति & अन्न ब्रूम; इति ७। तदेततु पृ॑ंपक्चिणमुत्याप्य दूषयात & अन्नाहु ७ 
पूर्वपक्षी । ज्ाब्दी खल्वियं गतिः । यत्तात्पर्य्याधीनवृत्तित्वं नाम नह्मन्यपरः छाब्दोःस्यत्न प्रमाणं भवितु- 
महंति। नहि हिविन्रिनिर्णजनपरं श्वेतो धावतोति बाक्यंम्‌ , इत: सारमभेयवेगवद्गनं गसयितुमहँति । न च 
नब्‌वति महावाक्येध्वास्तरवाक्यार्थों विधिरूप: दक्यो»वगन्तुमू । न च॒प्रत्ययमात्रात्सोध्प्यर्थोडस्थ भवति, 
भागमती-व्याख्या में 
ग्रहण किया गया है। “मन्त्रादि-व्यवहार” का अर्थ है--मन्‍्त्रादि वाक्‍्यों की अथ॑-बोधन में 
प्रवृत्ति, वह अनुभव-सिद्ध है । 
पू॒व॑-पक्ष का अनुवाद किया जाता है--“यदप्युक्त मन्त्राथंवादयोरन्याथ॑त्वान्न देवता- 
विग्रह्मदिध्रकाशनसामथ्य॑म्‌” । इस पृव॑पक्ष का वेदान्त के एकदेशी आचार्य के मत से परिहार 
किया जाता है--“अतन्न ब्रम:” । इस एकदेशी आचाय॑ के मत का पूर्वेपक्षी के माध्यम से खण्डन 
किया जाता है--''भत्राह पूर्व॑पक्षी ” । यह शाब्दी मर्यादा है कि जिस शब्द का जिस अथ में 
तात्पयं है, उस शब्द की उसी अथ॑ में वृत्तिता (अभिधेयता) मानी जाती है, अत एवं अन्यपरक 
शब्द अन्य अथे में प्रमाण नहीं हो सकता, जैसे कि 'श्वेतो धावति'-इस वाक्य में "श्वेत: 
शब्द के दो अथ॑ होते हैं--( १ ) श्वेत कुष्ठताला व्यक्ति और (२) 'श्वा इत:--ऐसा छेद 
करने पर कुत्ता इधर-ऐसा अथं होता है । उत्ती प्रकार “घाव गतिशुद्धचयो:' धातु से निष्पन्न 
'धावत्ति/ क्रिया पद के भी दो अर्थ होते हैं. (१) धोता है भर (२) दौड़ता है। 'श्वेत 
कुष्ठवाछा ( श्विन्नी ) व्यक्ति अपना कुष्ठ धोता है'--इस अथ के बोधक “'श्वेतो धावति'--इस 
वाक्य के द्वारा 'कुत्ता इधर दौड़ रहा द्वै'--ऐसा अथं नहीं किया जा सकता । इसी प्रकार 
“नातिरात्रे षोडशिनं गृह््मति'--इस महावाक्य का षोडशिग्रहण-कत्तंव्यतारूप अवान्तर 
वाक्याथ॑ में तात्यय॑ पयंवसित नहीं हो सकता। “किसी वाक्य को सुनने के अनन्तर किसी 
अर्थ की जैसे-तैसे प्रतीति हो गईः--एतावता उस अथे में उस वाक्य का तात्पय॑ नहीं माना 
जा सकता, क्योंकि प्रतीति अ्रमात्मक भी हो सकती हैं। शब्द प्रमाण ही वक्ता के तात्पये 
की अपेक्षा करता है, प्रत्यक्षादि प्रमाण नहीं, क्योंकि जो व्यक्ति जलाहरण के उद्देश्य से 





हा 
 अधैवादानामुपयोगः ] हिन्दोसहितभामतोसंवलितम ४१९ 


संबन्धात्खुरापानविधिरपीति । अन्नोच्यते-विषम उपन्यालः। युक्त यत्खुरापान- 
प्रतिषेधे पदान्वयस्येकत्वाद्वान्तरवाक्यार्थस्थाअद्णम्‌ । विष्युदेशार्थवादयो स्त्वथेबाद- 
भामती 

तत्प्रत्ययस्य श्रान्तत्वात्‌ । न पुनः प्रत्यक्षादीनामियं गतिः । नह्युदकाहरणाथिना घटवर्शनायोन्मीलितं 
बचुर्घटपटो वा पट वा केवर्ल नोपलभते । तदेवमेकदेश्शिनि पृ्वपक्षिणा दृषिते परमसिद्धान्तवाद्याह अत्रो- 
जु्पते । विषम उपस्यासः इति & । अपमभिसस्धि:--लोके विशिष्टायंप्रत्यायनाय पदानि प्रयुक्तानि तदम्त- 
रेण न स्वार्मात्रस्मरणे पयंवस्पन्ति । नहि स्वार्धस्मरणमात्राय लोके पदानां प्रयोगों दृश्पू्वः। बाकया्थे 
तु वृशयते । न चेतान्यस्मारितस्वार्थानि साक्षाद्वाक्याथं प्रत्याययितुमीशते इति स्वार्थस्मारणं* बाक्याथंसि- 
तयेःबाम्तरव्यापारः कल्पित: पदानाम्‌ । न च यदर्थ' यत्‌ तत्‌ तेन बिना पर्यंवस्यतीति न स्वार्यमात्रा- 
भिधानेन पर्यवसान पदानामू। नच नमृवति बाकये विधानपयंबसानम्‌॥ तथा सति नजुपदसन्थंक 
स्थात्‌ । यथाहु:-- न्‍ 
साक्षाद्यग्यप कुर्बन्ति पदाथंप्रतिपादनम्‌ । 

बर्णास्तथापि नेतस्मिन्‌ पयंवस्यन्ति निष्फले ॥ 

वाक्‍्याथंमितये तेषां प्रवृत्तो नान्तरीयकस्‌। 

पाके ज्वालेव काष्ठानां पदाय्यप्रतिपादनस्‌ ॥ इति । 

सेयमेकस्मिन्थाक्ये गतिः । यत्र तु वाक्यस्येकस्प वाक्‍्याल्तरेण सम्बन्धस्तन्न लोकानुसारतो भूतायं- 





भामती-व्यास्या 

घट देखने के लिए आँख खोलता है. वह पुरोध्वस्थित घट और पठ--दोनों या केवल पट 
को क्या नहीं देखता ? 

इस प्रकार पूव॑पक्षी के हारा एकदेशी का खण्डन हो जाने के पश्चात्‌ परम सिद्धान्त- 
वादी कहता है--“अन्नोच्यते विषम उपन्यासः” । अभिप्राय यह है कि लोक में जिस विशिष्ट 
अर्थ की प्रतीति कराने के लिए पद प्रयुक्त होते हैं, उसके विना पद केवल स्वार्थमात्र के स्मरण 
में पर्यवसित नहीं होते, क्योंकि केवल ( असंसृष्ठ ) पदार्थ का स्मरण दिलाने के लिए पदों 
का प्रयोग नहीं देखा जाता, वाक्याथरूप विशिष्टाथं की प्रतीति कराने के लिए तो स्वार्थ- 
स्मारकत्वेन पदों का प्रयोग देखा जाता है, क्योंकि पद अपने स्वार्थ का स्मरण न दिला कर 
साक्षात्‌ वाकयार्थ का बोध नहीं करा सकते । पदों के ही दो व्यापार माने जाते हैं-- (१) पदार्थ 
स्मारण और (२) स्मृत पदार्थों के द्वारा वाक्या्थ का अवबोधन । फलतः पदाथर्थ-स्मारण 
पदों का अवान्तर व्यापार है। पदों का परम तात्पय॑ वाक्यार्थ-बोधन है, उसके विना केवल 
स्वार्थाभिधानमात्र से पदों का पयंवसान नहीं माना जाता । नत्र-घटित वाक्य का विधानरूप 
वाक्यायैंकदेश में तात्पर्य सम्भव नहीं, अन्यथा नत्र्‌ पद का प्रयोग ही निरथंक हो जाता है, 


जैसा कि वातिककार ने कहा हैं-- 
साक्षाद्‌ यद्यपि कुर्वन्ति पदार्थप्रतिपादनम्‌ । 


वर्णास्तथापि नेतस्मिन्‌ पयंवस्यन्ति निष्फले ॥ 

वाक्याथैमितये तेषां प्रवृत्तीं नान्तरीयकम्‌। 

पाके ज्वालेव काष्ठानां पदार्थ॑प्रतिपादनम्‌॥ ( इलो. वा. पू. ९४३ ) 
[ पद यद्यपि साक्षात्‌ पदार्थों का अभिधान ही करते हैं, तथापि उतने मात्र से उनका तात्पये 
समाप्त नहीं होता, अपितु वाब्यार्थ-बोध कराने के लिए पदों का पदाथे-प्रतिपादन व्यापार 
वैसा ही नास्तरीयक ( अनिवाय॑ ) है, जैसा कि ओदनादि के पाक का निष्पादन करने के लिए 
चृल्हे में छगी लकड़ियों का अग्नि प्रज्वलित करना ] । यह तो एक वाक्य की प्रक्रिया है। 









































रा प्रह्मसूत्रशाड्ररभाष्यम्‌ [ अ. १ पा. ३ ख्‌. रेड 


स्थानि पदानि पृथगन्वयं वृत्तान्तविषयं प्रतिपद्यानस्तरं केमथ्यबशेन काम विधेः 
कत्व॑ प्रतिपचन्ते | यथा दि-वायव्यं श्वतमालभेत भूतिकामः इत्यत्न विध्युदेश- 
बर्तिनां वायव्यादिपदानां विधिना संबन्ध', नेवं 'बायुरवें क्षेपिष्ठा देवता वायुमेव स्वेन 
भागचेयेनो पधावति स पवन भूत गमयति” इत्येषामर्थवादगतानां पदानाप्र्‌। नहि 
भवति चायुर्वा आलमेतेति क्षेपिष्ठा देवता वा आलशेतेत्यादि। वायुस्वभावसंकीर्तनेन 
त्ववान्तरमन्वय प्रतिपयेघं विशिष्दैवत्यमिदं कर्मेति विधि स्तुवम्ति | तद्त्न सोउवा- 
न्‍्तरवाक्याथः प्रमाणान्तरगोचरो भवति, तन्न तद्सुवादनाथंचादः प्रवर्तते। यत्र 


प्रमाणान्तरचिरुद्धस्तत्रन गुणवादेन । यत्र तु तदुभयं नास्ति तत्न कि प्रमाणन्तराभा- 
है. 84/70/5075 2.2: 40: 20/4345 की जी 


भामती 
व्युस्पत्तो व सिद्धायामिकेकस्प वाक्‍्यस्य तत्तद्विशिष्टाथंप्रत्यायनेन पयंवसितवृत्तिनः पश्चात्‌ कुतश्रिद्धेतोः 
प्रयोजनांन्‍्तरापेक्षायामस्वयः कल्प्यते । यथा 'वायुें क्षेपिष्ठा देवता वायुमेव स्वेन भागधेयेनोपघावति स 
एवेन॑ भूति ग्यति वायब्यं श्वेतमालभेत' इत्यन्र । इह हि थदि न स्वाध्यायाध्ययनविधिः स्वाध्यायशब्द- 
बाच्य॑ बेदराशि पुरुषाथंतामनेष्यत्ततो भूताथ्थमात्रप्यंबसिताथंवादा विध्युद्देशेन नेकवाक्यतासगमिष्यन्‌ । 
तस्मात्‌ स्वाध्यायविधिवशात्‌ केमर्ष्याकाइक्षायां वृत्तान्तादिगचरा: सन्तस्तत्पत्यायनद्वारेण विधेयप्राशस्त्यं 
लक्षयस्ति, न पुनरविवक्षितस्वार्था एव तल्लक्षणे प्रभवन्ति; तथा सति लक्षणेव न भवेत्‌ | अभिषेयाबि- 
नाभावस्य तद्वीजस्पाभावात्‌ । भ्त एवं गज्भायां घोष इत्यन्न गज़जाशब्द: स्वांसम्बद्धमेव तीर लक्षयति न 
तु समुद्रती रं, तत्कस्य हेतोः, स्वायंप्रत्यासत्यभावात्‌ । न चेतत्सव' स्वार्थाबिदक्षायां कल्पते । अत एव 


यन्न प्रमाणान्तरबियद्धार्था अर्थवादा दृश्यन्ते, यथादित्यों बे यूपो यजमानः प्रस्तर इत्येवसादयः । तत्र 
30,408. 4007-०--+- ४ नति सनी नयाक 


भामती-व्यास्या 
जहाँ एक वावय का वाक्यान्तर से सम्बन्ध होता है, वहाँ लछोक-व्यवहार के आधार पर 
सिद्धार्थ-बोधकता को सिद्धवत्‌ मान कर प्रत्येक वाक्य अपने विशिष्टाथं के अवबोधन में 
पर्यव्तित हो जाता है, किन्तु पश्चात्‌ किसी विशेष आकाड्क्षा को लेकर एक वाक्यार्थ का 
दूसरे वाक्यार्थ के साथ सम्बन्ध जोड़ा जाता है, जैसे ' वायव्यं श्वेतमालभेत भूतिकाम:, वायुर्वे 
क्षेपिष्ठा देवता वायुमेव स्वेनभागधेयेनोपधावति स॒ एवंन॑ भूति गमयति” ( ते. मं. २१॥१ ) 
यहाँ “वायव्यमालभेत भूतिकाम:“--इतना विधि वाक्य और शेष अथंवाद वाक्य है। 
“स्वाध्यायो5ध्येतव्यः” ( ते. आ. २१५ ) यह विधि वाक्य यदि 'स्वाध्याय” पद से अभिहित 
अ्थवादादि-घटित सकल वेद-राशि में पुरुषार्थ-पर्यवसाथिता अवगमित न करता, तब भूताथ्थे- 
मात्र का प्रतिपादन कर अथवाद वाक्य चरितार्थ हो जाते और विधि-वाक्य के साथ एक- 
वाक्यतापन्न नहीं होते । अतः स्वाध्यायाध्ययन-विधि के द्वारा 'किमथंमिदमर्थवादवाक्यम्‌ ?! 
इस प्रकार की उत्थापित कैमर्थ्याकांक्षा में अर्थवादवाक्य एक अपने किसी वृत्तान्तान्वाख्य।न 
के माध्यम से वायुदेवताक कर्मादिरूप विधेयार्थ की प्रशंसा कर देते हैं कि 'प्रशस्तमिदं कम, 
तस्मादवश्य॑ कत्तंव्यम्‌! | अथंवाद वाक्य अपने अभिधेयाथं का प्रतिपादन करके ही कथित 
प्राशस्त्य के लक्षक होते हैं, अन्यथा नहीं, जैसा कि वारतिककार कहते हैं--“अभिधेयाविनाभूते- 
प्रतीतिल॑क्षणोच्यते” (तं. वा. पृ. ३५४ ) अत एवं “गज्भायां घोष/--यहाँ पर “गज! पद 
अपने प्रवाहरूप अभिधेय ( शक्य ) अर्थ से सम्बन्धित तट का ही लक्षक होता है, समुद्र- 
तठादि का नहीं, ऐसा क्‍यों ? इस लिए कि समुद्र-तट के साथ गछ्छा के शक्‍्याथे का 
सम्बन्ध नहीं होता। यह सब कुछ स्वार्थ की अविवक्षा करके अथंवाद वाब्य नहीं कर 
सकते । अत एवं जहाँ अथंवाद वाक्य प्रमाणान्तर से विरुद्ध अथं का अभिधान 
करते हैं, जेसे--“आदित्यो वे यूप/” (तै. ब्रा. २१५ ), “यजमानः प्रस्तर:” ( तै. सं. 
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भामती 
यथा प्रमाणान्तराबिरोधः यया च॒ स्तुष्यर्थता तदुभयसिद्धबर्थ' गुणवादस्त्विति च तत्सिद्धिरिति चासूत्र- 
यज्जेमिनिः । तस्माश्त्र सो्र्थोश्यंवादानां प्रमाणान्तरविरुद्धस्तन्न गुणवादेन प्राशस्त्यलक्षणेति लक्षिक्छ 
लक्षणा । यत्र तु प्रमागास्तरसंवावस्तत्र प्रमाणान्तरादिवार्थंवादादपि सो$र्थः प्रसिध्यति । द्वयोः परस्परा- 
नपेक्षपो: प्रत्यक्षानुमानयोरि वेकत्रार्थे श्रवृत्ते: । प्रमात्रपेक्षया त्वनुवादकत्वं , प्रमाता ह्वव्युत्पन्नः प्रथम यथा 
प्रत्यक्षादिश्योईर्थमवगच्छति न तत्नाम्तायतस्तत्र व्युत्पत््याद्यपेचत्वात्‌ , नतु प्रमाणापेक्षया हयोः स्वार्थे- 





भामती-ब्या रुया 

२६५३) इत्यादि स्थलों पर प्रमाणान्तर के अविरोध एवं विधेयार्थ के प्राशस्त्य का सम्पादन 
जैसे हो सके, वैसा मार्ग अपनाने के लिए मह॒धि जैमिनि ने सद्धुत किया है--“गुणवादस्तु” _ 
(जे. सू. १२१० ), “तत्सिद्धिः” ( जे. सू. १४२३ ) अर्थात्‌ प्रमाणान्तर से विरुद्ध अथ॑ 
का प्रतिपादन करनेवाले अर्थवाद वाक्‍्यों की गौणी वृत्ति अपनाकर विधि वाक्‍्यों के साथ 
एकवाक्यता की जा सकती है, जैसे कि प्रस्तर ( एक मुद्ठी भर कुशा ) को वेदी में बिछाकर 
उसके ऊपर जुहू आदि पात्र रखे जाते हैं। उस प्रस्तर को यजमान इसलिए कह दिया - गया 
है कि उससे यजमान के काय॑ ( यागानुष्ठान ) की सिद्धि होती है, अतः प्रस्तर उतना 
ही श्रेप्त और उपादेय है, जितना कि यजमान। [ जैसे 'सिंहो माणवक:'-यहाँ सिह' 
पद की स्वशक्याथंगत शूरत्वरूप गुण के सम्बन्ध से माणवक में वृत्ति ( प्रवृत्ति ) मानी 
जातो है, अतः इस वृत्ति का नाम गौणी वृत्ति कहा जाता है। बसे ही 'यजमानः प्रस्तर:-- 
यहाँ पर यजमान में जो याग-साधनत्व गुण है, उसके सम्बन्ध से 'यजमान! पद की भ्रस्तर 
में प्रवृत्ति का नाम गौणी वृत्ति है। तत्सिड्ि-पेटिका में इतना ही प्रदर्शित किया गया है 
और अर्थवादाधिकरण में जो अथँवाद-वाक्यों की विधि-वाक्य के साथ एकवाक्यता सिद्ध की 
गई है, वह यहाँ लक्षितलक्षणा के द्वारा सम्पन्न होती है, क्योंकि “अभिषेयाविनाभूते प्रतीति- 
लेक्षणोच्यते” ( तं० वा० पृ० २५४ ) इसके अनुसार '“यजमान' पद का जो अभिधेय ( शक्ग्र ) 
अथे है--यजमानत्व, उससे अविनाभूत है--याग-साधनत्व और याग-साधनत्व का अविनाभूत 
प्रशस्तत्व है, जिसकी आधारता यहाँ प्रस्तर में विवक्षित है । “प्रस्तरं बहिष उत्तरं सादयति” 
(तै. सं. २५६५ ) इस विध्ध वाक्य के द्वारा प्रस्तर का विधान किया जाता है, विधेयाथ की 
प्रशंसा करके ही अर्थवाद वाक्य विधि वाक्य से एकवाक्यतापन्न होते हैं, अतः यहाँ 'पजमाभ! 
पद के द्वारा लक्षित की लक्षणा प्राशस्त्य में होने के कारण लक्षितलक्षणा कही जाती है। 
वस्तुतः जैसे 'द्विरेफ' पद की लक्षणा दो रकारों से घटित 'भ्रमर” पद में होती है और “भ्रमर' 
पद का अभिषधेय भौंरा होता है, अतः 'द्विरेफो गुझ्जति'-यहाँ लक्षित-लक्षणा मानी जाती है, 
वैसे हो प्रायः सवंत्र अथंवाद वाक्यों की 'प्रशरतम', पद में लक्षणा करके “प्रशस्तत्वाद विधे- 
यम!--ऐसी पदैकवाक्यता विवक्षित होती है, फलतः लक्षितलक्षणा पयंवसित-हो जाती है )। 

जहाँ पर अर्थवाद वाक्यों का प्रत्यक्षादि प्रमाणान्तर से संवाद ( समर्थन ) प्राप्त होता 
है, वहाँ पर विवक्षित पदार्थ में प्रमाणान्तर के समान ही अथंवाद वाक्य भी प्रमाण माना 
जा सकता है, क्योंकि किसी-किसी वस्तु की सिद्धि में प्रत्यक्ष और अनुमान--दोनों प्रमाण 
परस्पर निरपेक्ष होकर जैसे प्रवृत्त हो जाते हैं, वैसे ही प्रमाणान्‍्तर और अथंवाद वाक्य-- 
दोनों ही एक ही अथ्थं के साधक माने जाते हैं किन्तु प्रमाता की दृष्टि में वेसे स्थल पर अथे- 
वाद वाक्य को अनुवादक माना जाता है, क्योंकि भ्रमाता व्यक्ति जब तक अव्युत्यन्न 
( अगृहीतशक्तिक ) है, तब तक शब्द के द्वारा अर्थावबोध नहीं कर सकता, प्रत्यक्षादि 
प्रमाणों के द्वारा वह जैसे पदार्थों की अवगति करता है, वैसे शब्द के द्वारा नहीं, वहाँ 
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-. भामती 
ध्नपेक्षत्वादित्युक्तम्‌ । नस्वेब॑ सानान्‍्तंरविरोधे४पि कस्माव्‌ गुणबादों भवति यावता दाब्दबिरोधे मानान्तर- 
मेव कस्मान्न बाध्यते । वेदान्तेरिवाद्दतविषये: प्रत्यक्षादय: प्रपश्लगोचराः कस्साद्वायंवादवद्वेदान्ता अपि 
गुणवादेन न नोयन्ते । अन्नोच्यते--लोकानुसारतो द्विविधो हि. विषय: शब्दानाम्‌ , द्वारतश्र तात्पयंतश्व । 
यथेकस्मिन्‌ वाक्ये पदानां पदार्था द्वारतो वाक्याथंश्र तात्पयंतों विषयः। एवं वाक्यद्रयेकवाक्यतायासपि 
यथेय॑ देवदत्तोया गो: क्रेतव्येत्येक वाक्यमेषा बहुक्षोरेस्यपरं, तदस्य बहुछ्वीरत्वप्रतिपादनं द्वारम्‌ । तात्पय्य॑' 
तु क्रेतब्येति वाक्‍्यान्तरायें । तत्र यद्‌ द्वारतस्तत्प्रमाणान्तरविरोधेइन्यथा नौयते । यथा बिषं भक्षयेति वाक्य 
साध गूहे. भुड्क्षवेति वाक्यान्तराथंपरं सत्‌ । यत्र तु तात्पय्य तत्र मानान्तरविरोधे पोरषेयसप्रमाणमेव 
भवति । बेदान्तास्तु पौर्वापय्यंपर्ययालोचनया निरस्तसमस्तभेदप्रपन्नन्नह्मप्रतिपादनपरा अपौरुषेयतया 
स्वतःसिद्धतात्विकप्रसाण भावा: सन्तस्तास्विकप्रमाणभावातु प्रस्यक्षादीनि प्रच्याव्य सांध्यावहारिके तस्मिन्‌ 
व्यवस्थापयन्ति । न चादित्यो वे यूप इति वाक्यमादित्यस्य यूपत्वप्रतिपादनपरमपि तु यूपस्तुतिपरम्‌ । 
तस्मात्प्रमाणान्तरविरोधे द्वारभूतो विषयो गृणवादेन नीयते, यत्न तु प्रमाणान्तरं विरोधक नास्ति 


भामती-बव्याख्या 
व्युत्पत्ति की ही अपेक्षा होती है, प्रमाणान्तर की नहीं, क्योंकि दोनों प्रमाण परस्पर 
निरपेक्ष होकर ही प्रमेय-प्रवण माने जाते हैं, यह कहा जा चुका है । 
शुज्जञा[--प्रमाणान्तर का विरोध रहने पर भी वाक्यों को अत्यन्त अप्रमाण न मानकर 
गौणी वृत्ति क्यों अपनाई जाती है? प्रमाणान्तर के विरोध पर शब्द को गौणी वृत्ति अप- 
नाने के लिए क्‍यों विवश किया जाता है, प्रमाणान्तर का ही विरोधी शब्द के द्वारा वैसे द्दी 
बाघ क्‍यों नहीं मान लिया जाता, जैसे अद्वैतविषयक प्रत्यक्षादि प्रमाणों का बाध होता है ? 
अथवा प्रमाणान्तर-विरुद्ध अर्थवाद वाक्यों में जेसे गुणवाद माना जाता है, वैसे प्रत्यक्षादि से 
विरुद्ध अथे के प्रतिपादक वेदान्त वाकयों में गुणवाद क्यों नहीं लागू किया जाता ? 
समाधान-लौकिक व्यवहार के आधार पर शब्दों की द्विविध प्रवृत्ति मानी जाती 
है--(१) द्वार ( साधन ) रूपेण और (२) तात्पयंतः । जैसे एक ही वाक्य में पदों के पदार्थ 
ओऔर वाक्‍्याथे-दोनों ही विषय माने जाते हैं, द्वाररूपेण पदार्थ और तात्पयंरूपेण वाक्याथं । 
अर्थात्‌ पद अपने पदार्थ-स्मरण के द्वारा वाक्‍्या्थ के बोधक होते हैं। वैसे हो दो वाक्‍्यों की 
एकवाक्यता में भी माना जाता है, जैसे--'इयं देवदत्तीया गौ! क्रेतव्या' और 'एषा बहुक्षीरा” 
यहाँ पर बहुक्षी रत्वादि का प्रतिपादन द्वारमात्र है, परमतात्पयँ तो क्रपण की कतंव्यता में ही 
होता है । उनमें द्वारभूत पदार्थों का यदि प्रमाणान्तर से विरोध उपस्थित होता है, तब 
गोणादि वृत्तियों के द्वारा शब्दों का अन्यथा-नयन किया जाता है, “विष भक्षय'-इस वाक्य का 
तात्पयं 'मा अस्थ गृहे भुड्ूक्षव/--इस वाक्य के विषयीभूृत अर्थ में ही प्रमाणान्तर का 
विरोध उपस्थित होता है, वहाँ पौरुषेय वाक्य तो अत्यन्त अप्रमाण हो जाते हैं, किन्तु वेदान्त- 
वाक्यों का पोर्वापर्य की आलोचना से द्वंत-प्रपञ्च-रहित ब्रह्म तत्त्व में ही परम तात्पर्य निश्चित 
होता है। अपौरुषेय होने के कारण वेदान्त वाकयों का प्रामाण्य स्वतःसिद्ध है, अतः इस 
प्रमाण भाव से गिरा कर प्रत्यक्षादि हतविषयक प्रमाण वेदान्त-वाक्यों का अन्यथा-नयन नहीं 
, कर सकते, प्रत्युत वेदान्त के अनुरोध पर प्रत्यक्षादि प्रमाणों का केवल व्यावहारिक सत्ता के 
' बोधन में ही तात्पय॑ पर्यवसित होता है। “आदित्यो वे यूपः” ( तै. ब्रा. २११५ ) यह वाक्य 
' भादित्य में यूपत्व ( यूपरूपता ) का विधायक नहीं, अपितु यूप की स्तुति ही करता है कि 
_'यूप पर घृत का लेप कर देने से घूप में वह आदित्य के समान तेजस्वी और चमकीला हो 
जाता है। इस प्रकार प्रमाणान्तर से विरुद्धार्थंक अर्थंदाद वाक्‍्यों का गौणी वृत्ति के द्वारा 














।] 


अर्थवादानामुपयोगः ] : हिन्दीसद्दितमामतीसंवलितम्‌ ४२३ 


भामती 
यथा वेवताविग्रहादोी तत्र ह्वारतोईपि विषयः प्रतीयमानो न शवयस्त्यक्तुम्‌ । न च गुणवादेन नेतु', को 
हि मुख्ये सम्भवति गोणसाश्रयेदतिप्रसज्ात्‌। तथा सत्यनधिगतं विद्यहमपि प्रतिपादयद्‌ वाक्य भिन्चेतरेति 
चेत्‌ । अद्धा भिन्नमेवेतद्वाक्यं, तथा सति तात्पय्य॑भेदो5पीति चेतू, न, दारतो5पि तदबगतो तात्पर्यान्‍्तरक- 
हपनाया अयोगात्‌ । न च यत्र यसस्‍्य न तात्पय्ये तस्य तन्नाप्रामाष्यं तथा सति विश्विष्टपरं वाक्य विशे- 
दधणेष्वप्रमाणमिति विशिष्टपरसमषि न स्थातृ, विशेषणाविषयत्वात्‌ । विशिष्टविषयत्वेन तु॒तवाक्षेपे 
परस्पराश्रयत्वम्‌। आक्षेपादिशेषणप्रतिपत्तों सत्यां विशिष्टविषयत्व॑ विशिष्टबिषयत्वाच्च तदाक्षेपः । 
तस्मादिशिषटप्रत्ययपरेभ्यो४पि पदेभ्यो विज्षेषणानि प्रतीयम्ानानि तस्येव वाक्यस्य विषयत्वेनानिच्छताप्य- 
भ्युपेयानि यथा, तथास्पपरेश्यो5प्यर्थ वादवाक्येस्पो देवताविग्नहादयः प्रतीयमाना असति प्रसाणान्तरबिरोधे 


न युक्तास्थ्यक्तुं, न हि मुख्यायंसम्भवे गुणवादो युज्यते । न च भूतायंसप्यपौदषेयं बचो मानान्‍्तरापेक्षं 
स्वार्थ येन मानान्‍्तरासम्भवे भवेदप्रमाणमित्युक्तम्‌ । 


स्पादेततू-- तास्पय्येंक्येशप यदि वावयभेवः कर्य॑ तहांयेकर्वादेक॑ वाक्यम्‌ | न, तत्र तत्र यथास्व॑ 
तत्तत्पवार्थविशिष्टेकपदार्थप्रतीतिपय्यंबसानसम्भवात्‌ । स तु पदार्थान्तरविद्विष्टः पदार्थ एक£ क्वचिव्‌ 





द्वारभूतः क्वबिद्‌ द्वारीत्येतावान्‌ विशेष) । 
0... 


भामती-अ्याण्या 
सामञ्जस्य किया जाता है। 


जहाँ पर अरथवाद वाक्यों का कोई प्रमाणान्तर विरोधी नहीं होता, वहाँ द्वारभूत भर्थे 
में भी गौणी वृत्ति नहीं अपनाई जाती, जैसे देवता-विग्रहादि के प्रतिपादक अथंवाद वाक्‍्य। 
ऐसे स्थल पर मुख्याथ का परित्याग नहीं किया जाता, क्योंकि प्रमाणान्तर-विरोधरूप निमित्त 
के बिना मुख्याथ का त्याग कर देने पर अतिप्रसज्ध उपस्थित होता है । अर्थवाद वाक्य यदि 
प्रमाणान्‍्तरानधिगत देव-विग्रहादि के भी प्रतिपादक माने जाते हैं, तब वाक्यभेदापत्ति बयों 
नहीं ? इस प्रश्न का उत्तर यह है कि ऐसे स्थल पर वाक्य-भेद माना ही जाता है। यदि 
वाक्य-मेद है, तब उन वाक्यों के तात्पयें का भी भेद क्यों नहीं ? देवता-विग्रहादि की सिद्धि 
जब अथ॑वादों के हवारभूत अर्थ के ह्वारा हो जाती है, तब उनमें तात्पय मानना व्यथे है। 
द्वारंभूत अर्थ में जिस वाक्य का तात्पयं नहीं, उसका उसमें प्रामाष्य नहीं होगा ? यदि यहाँ 
प्रामाण्य नहीं माना जाता, तब विशिष्टा्थ-परक वाक्य के अविषयीभूत विशेषणात्मक अर्थ 
में भी प्रामाण्य क्योंकर होगा ? 'विशिष्टार्थपरक॑ वाक्य विशेषणविषयकम्‌, विशिष्टार्शविषयक- 
त्वात'--ऐसा अनुमान करने पर अन्योध्त्याश्नयता होती है, क्योंकि आक्षेप या अनुमान के 
द्वारा विशेषण की प्रतिपत्ति होने पर विशिष्टविषयकत्व और विशिष्टविषयकत्व के द्वारा 
विशेषणविषयकत्व की सिद्धि होती है।अतः विशिष्टार्थपरक वाक्यों के द्वारा प्रतीयमान 
विशेषणभूत आर्थों में जेसे उन वाक्‍्यों की विषयता मानी जाती है, वैसे ही अन्यपरक अर्थवाद 
वाक्यों के द्वारा प्रतीयमान विग्रह्मदि का प्रमाणान्तर से विरोध न होने पर परित्याग नहीं 
किया जा सकता । मुख्याथ की उपपत्ति होने पर गौण अर्थ नहीं अपनाया जाता--यह कहा 
जा चुका है। भूतार्थविषयक अपौरुषेय वाक्य भी मानान्तर-सापेक्ष नहीं होते कि उनका 
मानान्तरानपेक्षत्वात्मक प्रामाण्य समाप्त हो जाता । 

तात्पयँ की एकता होने पर भी यदि वाक्य-भेद भाना जाता है. तव महर्षि जैमिनि ने 
उनमें जो एकत्व का प्रतिपादन किया है--“अर्थेकत्वादेक वाक्‍्यं साकाइक्ष चेद्विभागे स्यात्‌” 
( जे. सू. २१।४६ ) । वह उपपन्न क्योंकर होगा ? इस शद्धा का समाधान यह है कि वहाँ पर 
भी तत्तत्वदार्थ-विशिष्ट एकपदाथ की प्रतीति में पयंवसान माना जा सकता है। वह पदार्था- 
स्तर से विशिष्ट पदार्थ कहीं द्वारभूत होता है और कहीं द्वारी ( मुख्य )-यह भय बात हैं। 




















४४७ अहासत्रशाहरभाष्यम्‌ [अ. १ पा. ३ खू. ३३ 


वाद ग्रुणवादः स्यात्‌ , आहोस्वित्यमाणान्तराविरोधाहिधमानवाद इति प्रतोतिशरणे- 
विंद्यमानवाद आश्रयणीयो न ग्रुणवादः । एतेन मन्‍्त्रो व्य।ख्यातः । अपि च विधिभिरे- 
बेन्द्रादिदेवत्यानि हवींषि चोदयड्धिरपेक्षितमिन्‍्द्रादीनां स्वरूपम्‌। न हि स्वरूपरहिता 
इन्द्रादयश्वतस्यारोपयितुं शक्यन्ते । नच चेतस्यनारूढायैं तस्ये तस्ये देवताये हविः 
प्रदातुं शक्यते | श्राववति च -यस्य देवताये हविगृहीत स्यात्तां ध्यायेद्बटकरिष्यन! 
( ऐ० ब्रा० ३।८।१ ) इति | नच शब्दमात्रमथस्वरूपं संभवति शब्दार्थयो भेंद।त्‌ । तन्न 


भामती 

नस्‍्वेब॑सत्योदनं भुक्वा आम गच्छतीत्यत्नापि वाक्यभेदप्रसज्र: | अन्यों हि संसर्ग ओदन 
भुक्त्वेति, अन्यस्तु ग्राम॑ गच्छतीति । न एकत्र प्रतोतेरपय्यंवसानादू, भुक्त्वेति हि समानकत्तू'कता पू्व॑- 
कालता च॒ प्रतोयते । न चेय॑ प्रतोतिरपरकालक्रियान्तरप्रत्ययमन्तरेण पय्यंवस्यति । तस्माद्यावति पद- 
समूद्दे पदाहिता: पदार्थंस्मृतय: प्यंवस्थन्ति तावदेक॑वाक्यम्‌ । अर्थंवादवाक्ये चेताः पय्यंवस्यन्ति, 
विनेव विधिवाक्य विशिष्टा्प्रतीतेः । न च द्वाभ्यां द्वाभ्यां पदाभ्यां विशिष्टर्ंप्रत्ययपय्यं बसानात्‌ पद्धघट्प- 
दवति वाक्ये एकस्मिन्नानात्वप्रसज्भ: । नानात्वेईप विशेषणानां विशेष्यस्येकस्वातृ, तस्य च सक्कुच्छृतस्य 
प्रधानभूतस्य गुणभूतविशेषणानुरोधेनावत्तंनायोगात्‌ । प्रधानभेदे तु वाक्यमेद एवं । तस्माद्विधिवाक्यादर्थ- 
वादवाक्यमन्यदिति वाक्ययोरेव स्वस्ववाक्यार्थ प्रत्ययावसितब्यापा रयो: पश्चात्‌ कुतश्रिदपेक्षायां परस्परान्वय 
इति सिद्धम्‌ । 





भामती-ब्याख्या 

शज्ला-विभिन्नार्थ के प्रतिधादक वाकयों की एकवाक्यता नहीं मानी जाती है, तब 
कदनं भुकत्वा ग्रामं गच्छति'--इत्यादि स्थल पर भी वाक्य-सेद होना चाहिए, क्योंकि 
“्रेदन॑ भुक्त्वा'--इसका अर्थ अन्य है और 'प्राम॑ गचछति'--इसका अन्य । 

समाधान-दउक्त स्थल पर एक अर्थ में प्रतीति का पयंवसान नहीं होता, क्योंकि 
'भुक्त्वा'- ऐसा कहने पर दो क्रियाओं की समानकतूंता और भोजन क्रिया में पृवंकालता 
प्रतीत होती है, जेसा कि आचाये पाणिनि कहते हैं--“समानकतुंकयो: पूवंकाले क्त्वा” 
( पा. सूं. २४४२१ ) | अतः यह प्रतोति अन्यकालीन क्रियान्तर की प्रतीति के विना सम्भव 
नहीं । फलतः जितने पद॑-समूह में पदों के द्वारा उपस्थापित पदार्थों की स्मृतियाँ पर्यंवसित 
होती हैं, उतने समूह को एक वाक्य कहते हैं। अथ॑वाद वाक्य में उक्त पदार्थ-स्मृतियाँ पयंवसित 
हो जाती हैं, क्योंकि विधि-वाक्य के बिना ही विशिष्टार्थ की प्रतीति उपपन्न हो जाती है। 
'इस प्रकार तो दो-दो पदों के द्वारा विशिष्टार्थ की प्रतीति पर्यवेसित हो जाती है, अतः 
पाँच-छः पदवाले एक वाक्य में भी नानात्व ( वाक्‍्य-भेद ) होना चाहिए'--इस आपत्ति का 
परिहार यह है कि उक्त स्थल पर विशेषणों के अनेक होने पर भी विशेष्य एक ही है । वह 
प्रधानभूत है, अतः सकृत्‌ श्रुत है, उसुकी आवृत्ति ग्रुणीभूत पदार्थों के अनुरोध पर नहीं हो 
सकती, अपितु 'प्रतिप्रधान॑ गुणावृत्ति:--इस न्याय के आधार पर गुण ( भज्भू ) रूप . पृदार्थो 
की भावृत्ति होती है, [ जैसा कि महषि जैमिनि का सड्भेत है--"शेषस्थ हि पयुथ॑त्वाद 
विधानात्‌ प्रतिप्रधानभाव: स्यात्‌” ( जै. सू. ११३४ ) । भाष्यकार नी कहते हैं--“न च 
प्रधान॑ प्रतिगुणं भिद्यते, प्रतिप्रधानं हि गुणो भिद्यते” ( शाबर. पृ. ६६७ ) । वात्तिककार की 
भी स्पष्ट उक्ति है-- 


प्रधानं नीयमानं हि तत्राड्भान्यपक्षंति । 
अज्जञमाहृष्यमाणं तु नाज्भान्तरमसद्भतेः॥ (तं. वा. पृ. ४५६ ) ] 
दो प्रधान पदार्थ एक वाबय के द्वारा प्रतिपादित नहीं होते, क्योंकि प्रधान पदार्थों का भेद होने 














 ] 
देवताया ब्रह्मविद्यायामघिकारः ) हिन्दीसद्दितभामतीसंवलितम्‌ इर५ 


भामिती 

#क्षि थ विधिभिरेवेन्द्रादिदेवत्यानि इति & | देवतामुहि्य हविर्वमृश्य व तद्विषयस्वस्वस्थाग 
इति यागशरीरम । न च चेतस्थनालिसिता देवलोदुदेष्दूं शक्या, न व रूपरहिता चेतसि छाक्‍यते 
आलैखितुमिति यागविधिनेब तद्गूपापेक्षिणा यादृशमम्यपरेभ्यो४प सस्‍्त्रायंवादेभ्यस्तद्रपभवग् तवश्युपेयते 
रूपास्तरकर्पनायां सानाभावात्‌ । सन्‍्त्रा्थवादयोरत्यन्तपरोक्षवृत्तिप्रसज्ञाच्च। यथा हि 'ब्रात्यो ब्रात्यस्तों- 
पेन यजेत” इति ब्रात्यस्वरुपापेक्षायां 'यध्य पिता पितासहों वा सोम॑ न पिबेत्‌ स न्रास्य' इति सिद्धवदृ 
ब्रात्यस्वरूपमवगतं ब्रात्यस्तोमविध्यपेक्षितं सद्रिषिप्रमाणकं भवति, यथा वा स्वगंस्वरूपसलोकिक 
स्वगंकामों यजेतेति विधिनापेक्षितं सदर्वादतो5वगस्थमान विधिप्रमाणकम्‌ , तथा देवतारूपसपि । 
ननूदूदेशों रूपज्ञानमपेच्ते न पुनः रूपसत्तामषि, बेवतायाः समारोपेणापि व रूपज्ञानमुपपते इति 


भामती-व्याख्या 
पर वाक्‍्य-भेद हो ही जाता है। फलतः विधि वाक्य से भ्रथंवाद वाक्य भिन्न है। विधि और 
शर्थवादरूप दोनों भिन्न वाक्य अपने-अपने वाक्यार्थों का बोध जब करा चुकते हैं, तब उत्यापित 
भाकाइक्षा के द्वारा दोनों का परस्पर अन्वय होता है यह सिद्ध हो गया। 

“अपि च विधिभिरेवेन्द्रादिदेवत्यानि हवींषि चोदयद्धिरपेक्षितमिन्द्रादीनां स्वरूपम्‌!-- 
इस भाष्य का आशय यह है कि देवता के उद्देश्य से द्रव्य (हवि ) का निर्देश करते हुए 
द्रव्यगत स्वत्व का मानस त्याग ही याग कहलाता है। [ “यजतिचोदना द्रव्यदेवताक्रियं 
समुदाये इताथ॑त्वात्‌” ( जै, सू. ४२२७ ) की व्याख्या में भाष्यकार ने कहा है--- द्रव्य 
देवतामुदिश्य त्यज्यते, तस्य च॒ क्रिया, यया क्रियया तयोः सम्बन्धो भवति” । वारतिककार 
ने याग और होम का स्वरूप बताते हुए कहा हैं-देवतोद्देशेन स्वत्वत्यागमात्र॑ याग३, 
देवतोश्ह्त्यज्यमानस्वत्वद्रव्यप्रक्षेपो जुहोतिः” (तं. वा. पृ. ९५१) ] । देवता को तभी 
उद्देश किया जा सकता है, जब कि मन में उसका आलेख ( रेखादून ) हो। रूप-रहिले 
पदार्थ का चित्त में आलेख कभी नहीं हो सकता, अत! याग-विधि के द्वारा ही देवता का वहूँ 
रूप स्वीक्षृत किया जाता है, जो विधेय-स्तुतिपरक अथंवाद वाक्‍्यों से अवगत होता है। 
उससे घिन्‍्त रूपास्तर की कल्पना में कोई प्रमाण नहीं। किसी प्रकार यदि रूपान्तर की 
क९पना करते हैं, तब देवता के स्वरूप का रेखाद्भुन करनेवाले मन्त्र और क्षयेवाद वाक्य 
अत्यन्त उपेक्षित और निरथंक-से हो जाते हैं। जैसे “ब्रात्यो वा ब्रात्यस्तोमेन यजेत” [ अपने 
कर्मों और संस्कारों से रहित द्विज ब्रात्य कहलाता है, उसके लिए प्रायश्वित्त के रूप में 
ब्रात्यस्तोम नाम के एकाह क्रतु का विधान 'लाटबायन! (५६ ), 'ताड्” ( १७२ ) और 
'क्ात्यायन! ( १७४१ ) इत्यादि शास्त्रों में किया गया है। सब ब्रात्य चार प्रकार के माने गए 
हैं-( १) हीनाचार, (२) निन्दिन, (३) कनिष्ठ और ( ४) ज्येष्ठ ब्रात्यस्तोम भी चार 
ही होते हैं। उनमें से प्रथम स्तोम का अधिकारी हीनाचार, द्वितीय का निन्दित, तृतीय का 
कनिष्ठ और चतुर्थ का ज्येन्‍्ठ अधिकारी माना जाता है ]।इन व्ात्यस्तोमों के विधि वाक्य 
को अपना कर्म-विघान सम्पन्न करने के लिए “यस्य पिता पितामहों वा सोम॑ न पिबेत्‌ु, स 
ब्रात्य!”--इत्यादि वाक्यों से प्रतिपादित ब्रात्य के स्वरूप की अपेक्षा है, अत! उस ्रात्य के 
स्वरूप में विधि-वाक्य ही मौलिक प्रमाण माना जाता है। अथवा जेसे “स्वगंकामो यजेत”-- 
इस विधि के द्वारा अलौकिक स्वर्ग-स्वरूप अपेक्षित हैं। वह किसी अथैवाद से अवगत होने 
पर भी विधिप्रमाणक ही माना जाता है। वैसे ही अथ॑ंवादादि से अवगत देवता-स्वरूप भी 
विधिप्रमाणक ही माना जाता है। 

शह्वा-यह जो कहा गया कि यागरूप स्वत्व-त्याग किसी देवता के उद्देश्य से किया 
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| प्रध्ासृत्रशाक्लरभाष्यम्‌ [भ. १पा. ३ खू. देई 


यादशं मन्त्राथवादयोरिन्द्रादीनां स्वरूपमवगतं न तत्तार॒र्श शब्दप्रमाणकेन प्रत्याख्यात॑ 
थुक्तम्‌। इतिहासपुराणमपि व्याख्यातेन मार्गंण संभवन्मन्त्रार्थवावसूलत्वात्‌ प्रभवति 
दृवताविश्रद्दादि साधयितुम्‌। प्रत्यक्षादिमूलमपि संभवति -भवति हास्माकमप्रत्य- 
क्षमपि चिरंतनानां प्रत्यक्षम्‌ । तथा च व्यासादयो देवादिभिः प्रत्यक्ष व्यवहरन्तीति 
समय ते । यस्तु ब्रूयादिदानीतनानामिव पूर्वषामपि नास्ति द्वादिभिव्यचह्दतु सामथ्य- 
समिति, स जगद्वैच्विउ्यं प्रतिषेघेत्‌। इदानीमिव च नान्यदापि सावंभौमः क्षत्रियो5 
स्तीति श्रयात्‌ | ततश्व राजसूयादिचोदनोपरुन्ध्यात्‌। इदानोमिव च कालास्तरे:<प्य- 
व्यवस्थित प्रायान्वर्णाभ्रमधर्मान्प्रतिजानीते । ततश्थ व्यवस्थाविधायि शासत्रमनथक॑ 
स्यात्‌। तस्माउरमोत्कषेवशाब्चिरंतना द्वाद्भिः प्रत्यक्ष व्यवजहरिति दिलष्यते। 


अपि थ॒स्मरन्ति-- स्वाध्यायादिष्टद्वतासंप्रयोगःः | यो० खू० २।४७४ ) इत्यादि । 


भामती 
समारोपितमेव रूपं देवतायाः मन्‍्त्राथंवादेरु्यते | सत्यं, रूपज्ञानमपे्ते । तच्चान्यतो$सम्भबास्मस्त्रार्थ- 


वादेभ्य एव, तस्य तु रूपस्थासति बाधकेप्नुभवारूढ॑ तथाभाष॑ परित्यज्यान्यथात्वम्ननुभूयमानमसास्प्रतं 
कल्पयितुम्‌ । तस्माद्विध्यपेक्षितमन्त्राथवादे रन्‍्यपरेरपि देवतारूपं बुद्धावुपनिधीयमान विधिप्रमाणकर्मेवेति 
युक्तम्‌। स्थादेतत्‌ - विध्यपेक्षायामन्यपरादषि वाक्यादवगतो5र्थः स्वीक्रियते, तवपेक्षेब तु नास्ति, दाब्ब- 
रुपस्य देवताभावात्‌ , तस्य च मानान्तरवेद्यत्वादित्मत आहु ७ न च॒ दाब्दमात्रमू इति ७। न केवल 
अन्त्रायंबादतो विग्रहाविसिद्धिरपि त्वितिहासपुराणलशकस्मरणेभ्यो मन्‍्त्राथंवादमूलेभ्यो वा प्रत्यक्षादि- 


मूलेभ्यो वेत्याह ७ इतिहास इति ७ | & दिलष्यते # युज्यते । निगवव्यास्यातमन्यत्‌ । तदेव॑ मन्‍्त्रावे- 


भामती-ब्याख्या 

जाता है, उसके लिए देवता-स्वरूप की अ्रपेक्षा होती है। वहाँ यह शद्भा होती है कि भ्पेक्षित 
देवता का स्वरूप वस्तुसत्‌ न होकर भी यदि आरोपित मान लिया जाता है, तब भी देवता 
के स्वरूप का ज्ञान सम्पन्न हो जाता है, अतः वास्तविक देव-स्वरूप की क्या आवश्यकता ? 

समाधान- यह ठीक है कि देवता के रूप-ज्ञान की अपेक्षा है, वह ज्ञान धन्य प्रकार 
से सम्भव न होकर मन्त्र और अ्र्थवाद वाक्‍यों से उत्पन्त होता है। मन्‍्त्रादि से प्रकाशित 
देवता के स्वरूप का जब कोई बाधक प्रमाण उपलब्ध नहीं होता, तब उसे वास्तविक न मान 
कर आरोपित मानना सर्वथा अनुचित है। इस प्रकार मन्त्र और अर्थवाद वाक्यों के द्वारा 
बुद्धि में देव-स्वरूप का जो चित्रण किया जाता है, वह विधिप्रमाणक ही है, कथवादादि- 
प्रमाणक नहीं, क्योंकि अथ॑वादादि वाक्यों का तात्पय॑ कर्म की प्रशंसा में ही होता है, देवता- 
स्वरूप-प्रकाशन में नहीं । 

यह जो “यस्ये देवताय हविगृंहीतं स्यात्‌ तां मनसा ध्यायेत्‌” ( ऐ. ब्रा, ३८१ )--इंस 
वाबय में निर्दिष्ट देवता-ध्यान का स्वरूप बताते हुए देवस्वामी ने कहा है--“देवतासम्बन्धिनः 
शब्दस्थैव ध्येयत्वमू, श्रुतिसमवायात्‌ । भाग्नेयम्‌, ऐन्द्रमित्यादों श्र॒त्यैव देवताप्रतिपादकस्यैव 
तद्धितेन ध्येयत्वम््‌, नाथें ( सड्भूबें. पृ. २०५ )। इससे शब्दात्मक देवता की ही प्रतीति होती 
है, उसका निराकरण किया जाता है--“न च शब्दमात्रमर्थस्वरूपं सम्भवति, शब्दार्थेयो- 
भेंदात्‌” । केवल मन्त्र और अर्थवाद वाक्यों से ही देवता के विग्नह्ादि की सिद्धि नहीं होती, 
अपितु इतिहास, पुराण, छोक-प्रसिद्धि से भी होती है--“इतिहास-पुराणमपि व्याख्यातेव 
मार्गेण सम्भवस्मस्त्राथवादमूलत्वात्‌ प्रभवति देवताविग्रहादि साधयितुम्‌” । “चिरध्तना 
देवादिभिः प्रत्यक्ष व्यवजर््ञरिति श्लिष्यते” | यहाँ 'श्लिष्यते! का अर्थ है-युज्यते । भर्थात्‌ 
यह जो प्रसिद्धि दै कि व्यासादि महर्षियों में योगज धर्म का इतना उत्कष था कि वे देवगणों 





जे ब्रह्मविद्यायामधिकारः ] हिन्दीसद्दितमामतोसंवलितम ४४७ 


योगोप्यणिमायेश्वयप्राप्तिफलः स्मयंमाणो न शक्‍यते साहसमात्रेण प्रत्याख्यातुम्‌। 
भ्तिश्व योगमाहात्म्यं प्रस्यापयति--'पृथ्व्यप्तेजो5निलखे सपमुत्यिते पश्चात्मके योग- 
शुणे प्रवृत्त । न तस्य रोगो न जरा न स॒त्युः प्रापतस्य योगाग्निमयं शरीरम? (वे० २१२) 
इति । ऋषीणामपि मन्न्रन्नाह्मणद्शिनां सामथ्य नास्मदीयेन सामथ्येंनोपमातुं 
युक्तम्‌ | तस्मात्समूलमितिहा सपुराणम्‌ । लोक॒प्रसिद्धिरपि न सति संभवे निराल- 
स्बना<ध्यवसातु युक्ता। तस्मादुपपन्नो मन्त्रादिभ्यों देवादीनां विश्रहव्त्यायवगमः। 
ततश्वार्थित्वादिसंभवादुपपन्नो देवादीनामपि ब्रह्मविद्यायामधिकारः । क्रममुक्तिद्शना- 
न्यप्येवमेवो पपद्यन्ते ॥ ३३ || 
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भामती 
वादाविसिद्धे वेबताविग्नहादो गुर्वाविपुजाबबू देवतापुजात्मकों यागो देवताप्रसादाबिद्वरेण सफलो5वफल्पतले 
अचेतनस्य तु पुजामप्रतिपाद्यमानस्य तदनुपपत्ति।। न चेव॑ यज्ञकमंणो देवतां प्रति गुणभावाद्‌ देवतात) 
फलोस्पादे यागभावनायाः श्रुतं फलवत्वं यागस्य च तां प्रति तस्फलांशं वा प्रति श्रुतं: करणत्व॑ हात- 
व्यम्‌ । यागभावनाया एवं हि फलवत्या यागलक्षणस्वकरणावास्तरव्यापारश्वाव्‌ देवताभोजनप्रसावाबीनां 


भामती-व्यासख्या 
के साथ प्रत्यक्ष व्यवहार करते थे । वह अत्यन्त युक्ति-संगत है । शेष भाष्य अत्यन्त सुबोध है। 
इस प्रकार मन्त्र और अथंवादादि के द्वारा देवता के विग्रह्मदि-पत्चक की सिद्धि हो 
जाने पर गुरु आदि के समान ही देवताओं की विधिवत्‌ जो पूजा की जाती है वही याग है। 
उससे देवगण प्रसस्त होकर यजमान को फल देते हैं। शब्दात्मक जड़ देवता की पूजा से वह 


सफलता उपपश्न नहीं हो सकतो । 
शह्ला-यदि देवता अपनी यागरूप पूजा से प्रसन्‍न होकर फल देता है, तब देवता 


प्रधान और पूजारूप याग अज्भ (गौण) हो जाता है, अत) 'यजेत स्वगंकाम/-पहाँ यागकरणक 
भावना में जो फल-वत्त्व एवं याग में उस भावना या स्वर्गादि फल का जो करणत्व श्रुत है, वह 
बाधित द्वो जाता है [ क्योंकि यजिधातुरूप प्रकृति का अथ याग और “त' प्रत्यय का भाट्टमता- 
नुसार अर्थ भावना किया जाता है । क्ृतिरूप भावना में याग करण और स्वर्गादिफल साध्य या 


कर्म मान कर यागकरणक स्वर्गादिसाध्यक 24 या यागेन स्वर्ग भावयेतु-ऐसा शाब्द 
बोध किया जाता है, उसके अनुसार भावना में स्वर्गादि-जनकत्वरूप करणत्व एवं याग में 


उस भावना या स्वर्गादि को करणता पय॑वस्ित होती है | देवताओं को स्वर्ग का दाता मान 
लेने पर वह सब असंगत हो जाता है ]। 

समाधान--[ ज॑से 'कुठारेण काष्ठं छिस्दात'-यहाँ पर का8-छेंदनरूप कार्य की 
करणता या प्रधानता अवगत होती है, करणत्व का अथ॑ होता है--जनकत्व, जनकत्व का 
लक्षण है--अव्यवहितपृवेवृत्तित्व । यद्यपि कुठार और का8-छैंदन के मध्य में उद्यमन-निपातन- 
रूप व्यापार का व्यवधान आ जाने से कुठार में का8-छेंदन का अव्यवहितपूब॑बृत्तित्व नहीं 
रहता, तथापि व्यापार को व्यवधायक नहीं माना जाता, क्योंकि सव्यापार कुठारादि में ही 
करणता मांत्ती जाती है, अतः व्यापार-युक्त कुठारादि में कार्याव्यवहितपृव॑वृत्तित्व होना 
चाहिए, वह प्रक्ृत में उपपनन हो जाता है। वैसे ही ] स्वर्गोंदि की करणता भाववा में और 
भावना की करणता याग में श्रुत है। स्वर्गोत्पत्ति और भावना के मध्य में परमापू्व॑ एवं 
भावना और याग के मध्य में देवता-प्रसन्‍्नतादि का व्यवधान रहने पर भी न तो भावनागत 
स्वर्गादि-जनकत्वरूप करणता समाप्त होती है और न यागगत भावना-जनकत्वरूप प्रधानता । 
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(९ अपशुद्गाधिकरणम्‌ | ख्ू० ३४--३८ ) 
शुगस्य तदनादरश्रवणात्तदाद्रवणास्पच्यते हि॥ ३४ ॥ के 
यथा मलुष्याधिकारनियममपोद्य देवादीनामपि विद्यास्थधिकार उक्तस्तर्थेव 
डिजात्यधिकारनियमापवादेन शुद्गस्याप्यधिकारः स्यादित्येतामाशझ्लां निवतेयितुमिद्‌- 
मंधिकरणमारभ्यते । तत्र शुद्र॒स्याप्यधिकारः स्यथादिति तावस्पाप्तम्‌ , अर्थित्वसलाम- 
श्ययोः संभवात्‌ , 'तस्माच्छूद्रो यश्ेडनवकक्‍्लप्ः” ( ते० सं० ७।१,१६ ) इतिबत्‌ 'शद्रो 


भामती 

कृषिकर्मण इव तत्तदवास्तरव्यापारस्य सस्याधिगससाधनत्वम्‌ । आग्नेयादीनाभिवोत्पत्तिपरमापूर्वावास्तर- 
व्यापाराणां भवस्मते स्वगंसाधनस्वम्‌ । तस्मात्‌ कर्मंणोश्यूर्वाबान्तरव्यापारस्थ वा देवताप्रसादावान्तर- 
व्यापारस्य वा फलवस्तवात्‌ प्रधानत्वमुभयस्मिनतपि पक्षे समानम्‌, न तु देवताया विग्रह्मविमत्या प्राधान्य- 
समिति न घर्रमीमांसायाः सृत्रमपि वा दाब्दपुदंत्वाह्मज्षकर्म भ्रधानं गुणत्वे देवताश्ुतिरिति विरुष्यते । 
तस्म/स्सिद्धो देवतानां प्रायेण ब्रह्मविद्यास्वधिकारः ॥ ३३ ॥ 

अवान्तरसज्जात क्ुव॑स्तधिकरणतात्पयंभाह्‌ & यथा मनुष्याधिकार इति ७&। शड्भबीजमाह 
& तन्न इति &। निमृंनिखिलदुःखानुषज्भे शाइवतिक आनन्‍्दे कल्प नाम चेतनस्पाथिता नास्ति, 
बेनाथिताया अभावाच्छुद्ों नाधिक्रियेत । नाप्यस्थ ब्रह्मशाने सामर्ष्या भाव: । द्विविध है सामष्य निज 
चागन्तुकं च। तत्र द्विजातीनामिव शूद्वाणां भ्वणादिसामध्यं' निजमप्रतिहतम्‌ । अध्ययनाधानाभाबादाग- 





भामती-व्यास्या 

जैसे कृषिस्‍्प कर्म और हलाकषणादि अवान्तर व्यापार के द्वारा सस्याधिगम ( भन्नोत्पत्ति ) 
का जनक होता है अथवा जैसे आप ( मीमांसकों ) के मत में दश्शपूर्णमाससंज्ञक आग्नेयादि 
छ! कम उत्पत्ति अपूर्व और परमापूर्व के द्वारा स्वगंरूप फल के जनक माने जाते हैं। वैसे ही 
हमारे ( वेदान्तियों के ) मत में यागरूप कम देवता-प्रसन्‍नता के द्वारा अपने फल का साधन 
माना जाता है, फलत: दोनों मतों में कम॑ की फलोत्पादकता और प्रधानता समानरूप से 
सुरक्षित है, देवता की प्रधानता यहाँ भी नहीं मानी जाती, अतः पूब॑ मीमांसा के “अपि वा 
शब्दपू्वत्वाद यज्ञकर्म प्रधानं गुणत्वे देवताश्रुतिः” ( जे. सू. ९१।९ ) इस सूत्र का किसी 
घ्रकार का भी विरोध उपस्थित नहीं होता । [ “देवता वा प्रयोजयेदतिथिवद्‌ भोजनस्य 
तदयथेत्वात्‌” ( जै. सू. ६।१॥६ ) इस सूत्र के द्वारा देवता को कर्म का प्रयोजक मान कर 
अ्रधानता देने की आशड्धा उठाई गई, उसका निराकरण करते हुए सुत्नकार ने कहा--“अपि 
वा शब्दपुव॑ त्वाद यज्ञकर्म प्रधानं स्थाद गुणत्वे देवताश्रुति”। अर्थात्‌ “यजेत स्वगेंकाम/”-- 
इस शब्द के द्वारा याग को ही स्वगंहप फल का जनक अत एव प्रधान माना गया है, देवतादि 
क्षन्‍्य पदार्थ उसी कम के अज्भ या गुण माने जाते हैं। इस सिद्धान्त का विरोध यहाँ तब होता, 
जब कि देवता को फल का जनक एवं प्रधान माना जाता ]। यहाँ तो केवल इतना सिद्ध 
किया जाता है कि देवताओं का विशुद्ध ब्रह्म-विद्या में पूणं अधिकार है ॥ ३३ ॥ 

संगति--पूर्वाधिकरण से इस अधिकरण की संगति दिखाते हुए इस कधिकरण का 
प्रयोजन प्रस्तुत किया जाता है--“यथा मनुष्याधिकारनियममपोद्य'” । 

पूर्वेपक्ष -ब्रह्म-विद्या में शूद्रों का अधिकार है-“तत्र शुद्रस्याप्यधिकारः स्थात्‌” । दुःख 
का सम्बन्ध जिसमें लेशमात्र भी नहीं, ऐसे विशुद्ध शाश्वतिक आनन्द की कामना किस चेतन 
पुरुष को नहीं होती ? यदि वह शुद्र में न होती, तब अवश्य ब्रह्मविद्या के भ्रधिकार से शूद्र 





। शद्दानधिकारः ).. दिन्दीसह्दितभामतीसंवलितम्‌ ४२९, 


विद्यायामनवक्‍्लप्त/ इति च निषेधाक्रवणात्‌ | यच्च कर्मेस्वनधिकारकारणं शुद्ग॒स्या- 
नग्नित्वं, न तद्िद्यास्थधिकारस्यापवादक लिक्ञम्‌। न श्ययाहवनीयादिरद्दितेन विद्या 
भामती 
न्तुकसासर्थ्याभावे सत्यनधिकार इति चेतू , हअड<-+७& सत्यग््यभावादग्तिसाध्ये कर्मणि सा भूदधि- 
क।र:, न च॒ ब्रह्मविद्यायामग्तिः साधनमिति किसित्यनाहिताग्नयों नाधिक्रियन्ते ? न चाध्ययनाभावात्त- 
त्साधनायासनषिकारो ब्रह्मविद्यायासिति साम्प्रतम्‌, यतो युक्त यदाहवनीये जुहोत्याहवनीयस्य होमाधि- 
करणतया विधानात्तद्रूपस्यालोकिकतयानारभ्याघोतवाक्यविहितादाधानदन्यतोध्नधिगमादाघानस्थ च द्विजा- 
तिसस्वन्धितया विधानात्‌ । तत्साध्यो$ग्निरलोकिको न शूद्रस्पास्तीति नाहवनीयादिसाध्ये कर्मणि शूब्रस्या- 
घिकार इति । न च तथा ब्रह्मविद्यायामलोकिकमस्ति साधन यच्छुद्स्थ न स्थात्‌ । अध्ययनततियम इति 
चेतू । न, विकल्पासह॒स्वातू--तदध्ययन धुरुषार्थे वा नियस्येत, यथा घनाजंने प्रतिप्रहादि ॥ कऋत्वथें वा, 
यथा ब्रीहीनवहन्तोत्यवधातः ॥ न तावत्‌ कऋत्वर्थे, नहिं स्वाध्यायो5ध्येतबव्य इति कब्नित्‌ ऋतु प्रकृत्य 





भामती-ब्यास्या 

को वच्चित रहना पड़ता । शुद्र में ब्रह्म-ज्ञान का सामथ्यं नहीं-यह भी नहीं कह सकते, क्योंकि 
सामथ्य॑ दो प्रकार का होता द्ै--( १) स्वाभाविक और ( २) आगन्तुक ( यल्न-साध्य )। 
श्रवणादि की स्वाभाविक शक्ति शुद्रों में भी बँसी ही हैं, जेसे द्विजाति में । “अध्ययन-साध्य 
बेद-ग्रहणादि की आगन्तुक शक्ति न होने के कारण शुद्रों को ब्रह्मविद्या में अधिकार नहीं'-- 
ऐसा भी नहीं कह सकते, क्योंकि ग्रुरुमुखोच्चारणानुच्चारणरूप अध्ययन को शाक्ति भी 
स्वाभाविक है, केवल अम्न्याधान के द्वारा अग्तिमत्ता नहीं, अतः शुद्ध को अग्नि-साध्य यागादि 
कर्मो में अधिकार न दिया जाय, किन्तु ब्रह्मविद्या में अग्नि का कोई अपेक्षा नहीं, अतः) 
जिन्होंने अग्नि का आधान नदी किया, ऐस शूुद्रों का ब्रह्म-विद्या में अधिकार क्यों वहीं १ 
“यदाहुवनीये जुद्धृति” ( ते. ब्रा. 4११०५ ) यह्‌ वाक्य होमाधिकरणत्वेन अग्लि का विधान 
करता है, अतः समस्त करमंकाण्ड में अनाहिताग्नि का अधिकार नहीं--यह तो ठोक है, क्योकि 
यह अग्ति लौकिक अग्नि न होकर इृष्टाहृष्ट संस्कारात्मक अलोकिक भग्नि द्वे एवं अनारभ्याधीत 
[किसी एक कर्म के प्रकरण म॑ पठित न होकर सामान्यतः विहित | होने के कारण समस्त 
कर्मों का अद्धभ दे, [ जेंसा कि भाष्यकार कहते हैं-“सर्वकर्मार्थ वाधानम्‌ । सर्वकर्मार्थ यदग्नि- 
द्रब्यम्‌” ( शाबर. पृ. १०३२८ )। वातिककार भे। कहते हैं--“अनारभ्यवादेनाहुवनीयः सबं- 
होमार्थ इति तद्रहितकर्मान्तराभावादाहिताग्नेरधिकारः” (त॑ं. वा. ४. ७९८ ) ]। आधान कर्म 
का विधान भी तोन वर्णों के लिए ही किया गया है--“वसरुन्ते ब्राह्मणाअत्तीनादधीत, 
ग्रीष्मे राजन्य+, शरदि वेश्य:” ( ते. ब्रा. (।१॥२।६॥७ )। इस प्रकार कमं-कलाप में शूद्र का 
अधिकार न होने पर भी ब्रह्मविद्या में किसी प्रकार का वैसा अलोकि पदार्थ अपेक्षित नहीं कि 
उसमें शुद्र को अधिकार न होता । 

शुह्ला-विधिपूर्वंक अध्ययन में त्रेवणिक का ही अधिकार है और अध्ययन के विना 
बेदार्थ-ज्ञान सम्भव नही, क्योंकि 'अध्ययनेनैवार्ज्ञानं भावयेतु'--इस प्रकार नियम स्वीकार 
किया जाता है, नियम-जल्य अपूर्व भी वेदार्थानुठान का अज्भ माना जाता दै, शुद्र अध्ययन 
नहीं कर सकता, अतः वह अध्ययन के नियम से जनित अपूर्व से वश्चित होने के कारण किसी 
भी वेदार्थ के अनुष्ठान का अधिकारों नहीं माना जा सकता । 

समाधान--उक्त नियम का आकार क्या (१) अध्ययनेनैव पुरुषार्थ भवेतु-ऐसा 
है? अथवा (२) अध्ययनेनैव यागानुछ्ठान॑ भावयेतु--ऐसा १ जैसे “ब्रीहीनवहन्ति”--यहाँ पर 
भवधघातेनेव व॑तुष्यं भावयेतु--ऐसा नियम माना जाता दैं, उस तियम से जन्य अद्ृष्ट के विना 
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वेदितु न शक्बते। भवति च लिझ्ञं श॒द्राधिकारस्थोपोद्नलकम्‌। संवर्गविद्यायां हि 


५ भामती 
पठचते, यथा द्ंपूर्णमासं प्रकृत्य ब्रोहीनवहन्तोति । न चानारभ्याघीतमप्यव्यभिचरितं क्रतुसम्बन्धितया 
कतुसुपस्थापयति, येन बाकयेनेव क्रतुना सस्वध्येताध्ययनं, न हि यथा जुह्माध्व्यभिचरितक्रतुसम्बद्धमेव॑ 
स्वाध्याय इति । तस्मान्लेष क्रस्वर्थे नियमों नापि पुरुषार्थे । पुरुषेच्छाधोनग्रवृत्तिहि पुरुषाों भवति, यथा 
फ्लू तदुपायो वा। तदुपायेईपि हि विधित: प्राक्‌ सामाम्यरूपा प्रवृत्ति: पुरुषेच्छानबन्धनेव । इतिकतंव्य- 
तासु तु सामान्यतो विश्येषतश्न प्रवृत्तिवधिपराधीनेव। नहानधिगतकरणमेद इतिकतंब्यतासु घटते। 
तस्माद्विध्यधीनप्रवृत्तितया$ज्भानां क्रत्वयंत्ता । ऋतुरिति हि विधिविषयेण विधि परामृशञति विषयिणम्‌ । 
तेनाथ्य॑ते विषयीक्रियत इति क्रत्वथं: । न चाध्ययनं वा स्वाध्यायो दा तवर्थ॑ज्ञानं वा प्राग॒ विधेः पुरुषे- 
स्छाधीनप्रवृत्तियेन पुरुषार्थ: स्थात्‌ । यदि चाध्ययनेनेवार्थावबोधघरूप॑ नियम्येत ततो मानान्तरविरोध। । 
तद्गूपस्य विनाध्यध्ययनं पुस्तकादिपाठेनाप्यधिगमात्‌ । तस्मात्सुवर्ण” भाय॑मितिवदध्ययनादेष , फल कढ्प- 
नोयम्‌ । तथा चाध्ययनविधेरनियामकश्बाच्छूदस्थाध्ययनेन वा पुस्तकादिपाठेन वा सामश्यंमस्तोलि 


सोर्भप ब्रह्मविद्यायामधिक्ृतः । मा भूद्वाश्ध्ययनाभावास्सवंत्र श्रह्मविद्यायामघिकारः, संवर्ग॑विद्यायां तु 


भामती-बव्याख्या 
प्रकृत ( दर्शयूणंमास ) कम सम्पन्न नहीं होता, क्योंकि “ब्रोहीनवहन्ति”-यह वाक्य दर्शपूर्णमास 


के प्रकरण में पठित है, किन्तु “स्वाध्यायो5ध्येतव्य:” ( शत. ब्रा. ११४॥६ ) यह वाक्य किसी ' 


क्रतु के प्रकरण में पठित न होने के कारण किसी क्रतु के लिए अध्ययन का नियम नहीं करा 
सकता | अनारभ्याधीत अध्ययन भी सामान्यतः क्रतु का उपस्थापक हो सकता था, यदि 
उसका क्रतु के साथ अव्यभिचरित सम्बन्ध होता, किन्तु “यस्य पर्णमयी जुहुभंवत्ति” ( तै. सं. 
३॥५।७।२ ) यहाँ जुह अनारभ्याधीत होने पर भी क्रतु का अव्यभिचरित सम्बन्धी ह्वोने 
कारण क्रतु का जैसे उपस्थापक है, वैसा अध्ययन नहीं । 

पुरुषार्थ में भी अध्ययन का नियम नहीं किया जा सकता, क्योंकि “युरुपार्थ' शब्द से 
वही पदार्थ अभिहित होता है, जिसमें पुरुष की अपनी इच्छा से प्रवृत्ति हो, जैसे-स्वर्गादि फल 
ओर उसका साधन यागादि । यागादिरूप साधन में विधि से पूर्व पुरुष की सामान्यतः प्रवृत्ति 
होती हैं। यागादि साधन पदार्थ के इतिकतंव्यभूत ( प्रयाजादि अद्भू-कलछापरूप सहायक ) 
व्यापार में तो प्रवृत्ति विधि के पूर्व नहीं, अपितु विधि के अधीन ही होती है, क्योंकि किस 
व्यापार का कौन साधन ( करण ) है-इस प्रकार का विशेष ज्ञान जब तक न हो, तव तक 
इतिकत्तंग्य में प्रव॒त्ति नहीं होती, वह विशेष ज्ञान विधि वाक्य से ही होता है | बतः भद्भभूत 
पदार्थों में विधित: प्रवृत्ति होने के कारण क्रत्वरंता मानी जाती है । 'क्रत्वथंता' पद में क्रतु 
( याग ) अपनी विधि का विषय है, अतः विधि के विषयीभूत अद्भ-कलापरूप विषयों का 
उपलक्षक है, उसके लिए जो अभ्यर्थित हो, उसे क्रत्वर्थ कहते हैं| अध्ययन या स्वाध्याय 
क्थवा अथे-ज्ञान--इनमें से कोई भी पदार्थ ऐसा नहीं, जिसमें विधि के पूर्व अपनी इच्छा से 
पुरुष की प्रवृत्ति होती हो, जिससे कि वह पुरुषा् कहा जा सके | यदि “अध्ययनेनैवार्थज्ञानं 
भावयेत्‌'”-ऐसा नियम माना जाता है, तब प्रमाणान्तर से विरोध आता है, क्योंकि वेदार्थ 
का ज्ञान विधिपूर्वक अध्ययन के विना अपने-आप पुस्तकों के पढ़ने से भी उपपन्न हो जाता 
है। फलतः “स्वाध्यायोःध्येतव्य:”--इस विधि को नियम विधि न मान कर “सुवर्ण भायंम्‌” 
( ते. ब्रा. २२।४॥५ ) इस विधि के समान अपूर्व विधि मान कर अध्ययन के द्वारा ही अथंज्ञान- 
रूप फल की कल्पना करनी होगी। अध्ययन ( गुरुमुखोच्चारणानुच्चारण ) का स्वाभाविक 
सामथ्ये तो शूद्र में भी है, अत। ब्रह्मविद्या में उसका अधिकार क्यों न होगा ? 








' शुद्रानधिकारः ] हिन्दोसद्दितमामतीसंवलितम्‌ ४३१ 


जानअ्रात पौत्राय्ण शभुषुं शद्रशब्देन परास्शशति-अह हारेत्वा शूद्र तवेब सह. 
गोमिरस्तु' (छा० ४श६३) इति | बिद॒रप्रश्नतयश्च शुद्रायोनिप्रभवा अपि विशिष्ट- 
विज्ञानसंपन्नाः स्मरयन्‍्ते। तस्मादचिक्रियते शूद्रो विद्यास्थिति। एवं प्राप्ते ब्रमः-न 
शुद्ृ॒स्थाधिकार।, वेदाध्ययनाभावात्‌। अधीतबेदों हि विदितवेदार्थों वेदार्थेष्वघि- 
फ्रियते । न व शूद्॒स्य वेदाध्ययनमस्ति, उपनयनपूर्वकत्वाद्वदाध्ययनस्य । उपनयनस्य 


भामती 

भविष्यति । अह हारेत्वा शूद्र इति छूद्वं सम्बोध्य तस्याः प्रवृत्ते:। न चेष शूब्रशबद: कदाचिदवयवध्युत्प- 
स्ाश्शूब्रे दरणनीयः । अवयवप्रसिद्धितः समुवायप्रसिद्धे रपेक्षतया बलीयस्त्वातू । तस्माद्यथाध्नधीयानस्पेशे 
निषादस्थपतेरधिकारो वचनसामथ्यदिवं संवर्गविद्याया शूद्रस्याधिकारों भविष्यतीति प्राप्तम्‌ । 

एवं प्राप्ते द्रमः--न शूद्रस्याधिकारो वेदाष्ययनाभावादिति । अयसभिसन्धि:-- यद्यपि स्वाध्या- 
योषध्येतब्य इत्यध्ययनविधिन किबित्फलवत्कर्मारभ्याम्तातः, नाप्यव्यभिचरितक्रतुसम्बन्धपदा्ंगत:, न 
हि जुह्ाविवत्स्वाध्यायोःध्यभिचरितक्रतुसम्बन्धस्तथापि स्वाध्यायस्याध्ययनसंस्कार विधिरध्ययनस्यापेक्षि- 
तोपायतामवगमयन्‌ कि पिण्डपितृयज्ञवत्‌ स्वर्ग वा सुवर्ण' भार्यसितिववा्ंवादिक वा फर्ल कल्पयित्वा 
विनियोगभज्जेन स्वाध्यायेनाधीयीतेत्येवमथः कल्पतां ? किवा परस्परयाध्पयन्यतोश्पेक्षितमधिगम्य निवृंणो- 
त्विति विषये, न वृष्टद्वारेण परम्परयाध्प्यन्यतोः्पेक्षितप्रतिहस्प्ते च यथाश्रुतिविनियोगो 7पत्तो व सम्भवन्त्यां 
श्रुतविनियोगभज्जे नाध्ण्यनादेवाश्रुतावृश्फलकल्पनो चिता । वृष्टतच स्वाध्यायाध्ययनसंस्कारस्तेन हि पुरुषेण 
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भामती-ब्याख्या 

यदि अध्ययन न होने के कारण सभी प्रकार की ब्रह्म-विद्या में शूद्र का अधिकार नहीं, 
तब “वायुर्वाव संवर्ग/? ( छां. ४॥३॥१ ) इत्यादि वाक्यों से प्रतिपादित संवर्ग-विद्या में अधिकार 
अवश्य होना चाहिए, क्योंकि वहाँ “अह्‌ हारेत्वा शूद्र ! तवेव सह गोभिरस्तु” ( छां. ४२३ ) 
इस प्रकार रैक्वाचार्य ने जानश्रुति को 'शूद्र' शब्द से सम्बोधित करके कहा है. कि 'हे शूद्र ! 
ये सब 'रथ, काध्चनमय हार एवं गौएँ तू अपने पास ही रख | यह 'शूद्र' शब्द जो 'शुचचा 
द्रवरति'-- इत्यादि अवयवाथ्थ के द्वारा क्षत्रियादि वर्णों का बोधक माना जाता है, वह उचित 
नहीं, ६पोंकि अवयव-शक्ति की अपेक्षा समुदाय ( रूढ़ ) शक्ति प्रबल होती है। फलतः जैसे 
निषाद-स्थपति को अध्ययनादि के विना ही इष्टि-विशेष में विशेष वचन के आधार पर 
श्रधिकार है, वैसे ही संवर्ग-विद्या में शूद्र का अधिकार माना जायगा। 

सिद्धान्त-उक्त पूर्व-पक्ष का खण्डन करते हुए भाष्यकार कहते हैं--“न शूद्रस्याधि- 
कार: वेदाध्ययनाभावात्‌”' । आशय यह है कि यद्यपि “साध्यायोःध्येतव्य:”--यह अध्ययन- 
विधि न तो किसी फल के साधनीभूत कम के प्रकरण में अधीत है और न अध्ययन का कम 
के साथ अव्यभिचरित सम्बन्ध ही है। तथापि यहाँ एक यह संशय उपस्थित होता है कि 
क्या यह स्वाध्याय ( अपनी शाखा ) के अध्ययनरूप संस्कार का विधायक वाक्य अध्ययन में 
इष्ट-साधनता का बोध कराता हुआ पिण्डपितृयज्ञ अथवा स्वरं-धारण-विधि के समान अथंवाद- 
प्रतिपादित स्वर्गादि फलों कौ कल्पना करके अध्ययनेन स्वाध्यायः संस्काये:/--ऐसा विनियोग 
भज्ज करते हुए 'स्वाध्यायेनाधीयीत”--इस प्रकार के साध्य-साधनभाव का गमक माना 
जाय ? अथवा परम्परया अन्य युक्तियों के ढ्वारा अवगत पदार्थ को ही अपना कर निराकाइक्ष 
हो जाय ? कक्षरावाप्ति पदार्थ-4्युत्पत्त्यादि परम्परा के द्वारा पदार्थ-ज्ञानरूप हृष्ट फल का लाभ 
जब अध्ययन से हो जाता है, तब अध्ययन का स्वर्गादिखूप अदृष्ट फल नहीं माना जा सकता 
एवं जब “भ्ध्ययनेन स्वाध्यायं भावयेत्‌”-- ऐसा यथाश्रुत साध्य-साधनभाव उपपन्न हो जाता 
है, तब इस विनियोग का भज्भ करना भी उचित नहीं । अध्ययन-संस्कार दृष्फलक इसलिए है 











४रेर ब्रह्मसत्रशाज्डरभाष्यम्‌ [अ- १ पा. ३े खू: ३७ 


च वणत्रयविषयत्वात्‌। यच्त्वर्थित्व॑ं न तद्सति सामथ्येंडअंघिकारकारणं भवति। 
सांमथ्यमपि न लोकिकं केवछठमधिकारकारणं भवति. शास्त्रीये3थें शाख्रीयस्य सामथ्ये- 
स्यापेक्षितत्वात्‌ , शास्त्रीयस्थ च सामथ्यस्याध्ययननिराकरणेन निराकृतत्वात्त्‌। यच्चेद 
शूद्रो यशेडनवकक्‍ल्स? इति तमन्न्‍यायपूर्वकत्वाद्धिद्यायामप्यनवक्लप्तत्व॑ं द्योतयति, 
भामती 

सम्प्राप्यते प्राप्ततच फलवत्कमंत्रह्मावबोधमम्युदयनि:श्रेयसप्रयोजनमुपजनयति, न तु सुवर्णघारणादों वृष्ट- 
द्वारेण परम्परयाप्यस्त्यपेक्षितं पुरुषस्य, तस्माद्विपरिवृत्त्य साक्षाद्धारणादेव विनियोगभज्भेन फलं कक्पते । 
यदा चाध्ययनसंस्कृतेन स्वाध्यायेत फलवत्कमंत्रह्माववोधो . भाव्यमानोःम्युदयनि:श्रेयसप्रयोजन इति 
स्थापित तदा यस्याध्ययनं तस्थेव कर्मंत्रह्मावबोधो5भ्युदयनिःश्रेयसप्रयोजनो नान्‍्यस्य, यस्य चोपनयन- 
संस्कारस्तस्येवाध्ययनं, स्व द्विजातोनामेवेत्युपनयना भावेनाध्ययनसंस्काराभावात्‌ पुस्तकादिपठितस्वा- 
ध्यायजस्पोर्श्यावबोधः शूद्राणां न फछाय कल्पत इति शास्त्रोयसामर्थ्याभावाक्त शाद्रो श्रह्मविद्यायामधिकृत 
इति सिद्धम्‌ । 

& यज्ञेइनवक्ल्सः ७ इति यज्ञग्नहणमुपलक्षणार्थभ । विद्यायामनवक्‍लूप्त इत्यपि व्रष्टध्यम्‌ । 


भामती-व्याख्या 

कि उसके द्वारा पुरुष की अपनी शाखा प्राप्त होती है। [(१) उत्पत्ति, (२) विक्रृति, 
(३) संस्कृति और ( ४ ) आप्ति--इन चार प्रकारों के जनक कम संस्कार कर्म हैं--जंसे 
आघान संस्कार से अग्नि की उत्पत्ति, अवधात से ब्रीहि की विक्ृति होती है और प्रोक्षण कम 
से ब्रीहि संस्कृत होते हैं। वैसे ही अध्ययत संस्कार से स्वाध्याय ( अपनी शाखा ) की आप्ति 
( प्राप्ति या कप्ठस्थता ) होती है] । प्राप्त स्वाध्याय अभ्युदय के हेतुभूत कर्म ( धर्म ) के ज्ञान 
ओऔर.निःश्रेयस के साधनीभूत ब्रह्म-ज्ञान को जन्म देता द्वे। सुवर्ण-धारणादि कर्म किसी दृष्ट 
फल के द्वारा पुरुषार्थ का उत्पादन परम्परया भी नहीं करते, अतः 'धारणेन सुवर्ण भावयेत्‌! 
ऐसा यथाश्रुत विनियोग भड्ग करके 'सुवर्णधारणेन आआतृव्यस्य ढुवंण॑त्वं भावयेत्‌-- ऐसा साध्य- 
साधनभाव माना जाता है, किन्तु प्रकृत में उसकी कोई आवश्यकता नहीं [ “सुवर्ण हिरप्य॑ 
भायंम्‌” तस्माद्‌ दुवंर्णोहस्य अ्ातृव्यों भवति” (तै. ब्रा. २२।४६ ) इस वाक्य के विषय में 
सन्देह किया गया है कि इस वाक्य के द्वारा विहित सुवर्ण-धारण क्या क्रत्वर्थ है? अथवा 
पुरुषार्थ ? सिद्धास्त-सूत्र दै-“अप्रकरणे तु तद्धमंस्ततो विशेषात्‌” ( जे. सू. ३४४२० )। 
अर्थात्‌ उक्त वाक्य किसी कर्म के प्रकरण में नहीं अप्रकरण-पढठित ( अनारभ्याधीत ) है, अतः 
क्रम के प्रकरण में पठित वाक्य की अपेक्षा इस अनारभ्याधीत वाक्य का यह अन्तर द्वै कि 
इसके द्वारा विहित सुवर्ण-धारण क्रत्वर्थ नहीं, अपितु पुरुषार्थ है, फलतः आर्थवादिक अ्रातृव्य 
( शत्रु ) की दुवंणंता ही सुवर्ण-धारण का फल है, जैसा कि भाष्यकार ने कहा द्ै--“तस्माद्‌ 
दुवेर्णोह्स्य आतृव्यो भवतीत्येवमादिना एवंजातीयकानां फलेन सम्बन्धः” (शाबर. पृ. ९५५)]। 

जब कि “अध्ययन के द्वारा संस्कृत ( प्राप्त ) स्वाध्याय अभ्युदयफलक कर्मावबोध और 
निःश्रेयसफलक ब्रह्मावबोध का साधन है”- ऐसा स्थापित ( निर्णीत ) हो गया, तब जिस 
व्यक्ति ने अध्ययन किया है, उसी को अभ्युदयाथंक कर्मावबोध ओर निःश्रेयसाथंक ब्रह्मावबोध 
होगा, अन्य को नहीं । अध्ययन वही कर सकता है, जिसका उपनयनसंस्कार हो गया हो, 
उपनयन संस्कार केवल त्रे्वाणक पुरुषों का ही बिहित दैै, अतः उपनयन और अध्ययन से 
बच्चित शुद्रों को जो अपने-आप पुस्तकादि के पढ़ लेने मात्र से अर्थावबोध होता है, वह अभीष्ट 
फछ नहीं दे सकता । इस प्रकार आगस्तुक शास्त्रीय सामथ्य॑ न द्वोने के कारण शुद्र ब्रह्म-विद्या 
का अधिकारी नहीं माना जा सकता-यह सिद्ध हो गया । 





] शद्वानथिकारः ] हिन्दीसद्दितमामतोसंवल्ितम्‌ ४६४३ 


न्‍्यायस्य साधारणत्वात्‌। यत्पुनः संघर्गविद्यायां शुद्रशब्द्भवर्ण लिज्नं मन्‍्यसे, न 
तन्लनिहं, स्यायाभावात्‌ । न्‍्यायोक्ते हि लिक्ञदशन चोतक भवति। न चाज्र न्‍्यायोउस्ति । 
कार्म चाय शुद्रशब्दः संवर्गविद्यायामेवेकस्यां शुद्रमधिकुर्यातू , तद्धिषयत्वातू, न 
भामती 
सिद्धवद्भिषानस्य न्यायपृव॑कस्वातू स्यायस्य 'बोभयत्र साम्यात्‌ । द्वितोय॑पुर्वंपक्षमनुभाषते # यत्‌ पुनः 
संबरगंविद्यायाम्‌ इति& । दृषयति & न तल्लिज़ूम्‌ ७ । कुतः १ &स्पायाभावात्‌ &। न तावच्छूद्! संबर्ग- 
विद्यायां साक्षाच्चोद्वते : यर्थेतया निषादस्थर्पात याजयेदिति निषादस्थपतिः किस्त्वर्थंबादगतो5यं शूद्रशब्दः 
स्‌ चान्यत। सिद्धमर्थमवद्योतयति न तु प्रपयतीस्यध्वरमीमांसकाः । अस्साक॑त्वस्यपरादषि वाक्यावसति 
बाधके प्रमाणास्तरेणार्थोबवगम्यमानो विधिना चापेक्षितः स्वीक्रियत एवं। न्यायश्रास्मिन्नें उक्तो 
बायकः । न च विध्यपेक्षा$स्ति, ह्विजात्यधिकारप्रतिलस्मेन विधे; पर्यवसानात्‌ । विध्युद्देशगतस्वे त्वयं 
स्यायोइपोध्ते वचनबलास्तिषादस्थपतिवरन स्वेष विध्युवृदेशगत इत्युक्तम्‌ । तस्मास्ताथंवादमात्राच्छूदाि- 
कारसिद्धिरिति भाव! । अपि च किमथंवादबलाहिद्यासात्रेईघिकारः शूद्रस्य फल्प्यतां संबगंविज्यायां वा? 
न तवाद्विश्यामान्र इत्पाह ७ काम चायस्‌ इति ७। न हि संवर्गविद्यायामर्थ वाद) श्रुत्ों विद्यासात्रेडधिका- 


भामती-व्यास्या 


“तस्माच्छूदों यशेडनबक्लृप्त) ( असमर्थ: )” ( ते. सं. ७५१।१।६ ) इस वाक्य में “यज्ञ 
शब्द ब्रह्म-विद्या का भी उपलक्षक है, अतः नब्रह्मविद्यायामनवव्ृप्त:--ऐसा तिषेध-वाक्य भी 
सम्पन्न हो जाता दें, क्योंकि शूद्र की यज्ञानवक्लृप्ति का नियामक जो हेतु है- सामर्थ्याभाव; 
वह कर्म-विद्या और ब्ह्म-विद्या-दोनों में समान है। 

द्वितीय पूर्वेपक्ष का अनुवाद किया जा रहा है--/यत्पुनः संवर्ग विद्यायां शुद्रशब्दश्वर्ण 
लिजुं मस्यसे” । इस पूर्व पक्ष का भी खण्डन किया जाता है-न तल्लिज्भूम्‌, भ्यायाभावात्‌” | 
हृष्टास्त-साधक युक्ति का दार्शान्‍्त में अभाव है, क्योंकि निषादस्थपति-इष्टि में निषादस्थपति 
का “एतया निषादस्थपत्ति याजयेत्‌” ( मै. सं. २२४ ) इस विधि के द्वारा साक्षात्‌ विधान 
किया गया है [“वास्तुमध्ये रौद् चर निर्वेयेद, यत्र रुद्र! प्रजा! शमयेत्‌”--इस वाक्य के द्वारा 
वबिहित रौद्र इष्टि के प्रकरण में कहा गया है-''एतया निषादर्स्थात याजयेंत्‌”। “स्थपतति- 
निषाद! स्थात्‌, शब्दसामर्थ्यात्‌” ( जै. सू. ६१५१ ) इस सूत्र के द्वारा सिद्धाभ्त स्थापित 
किया गया है कि निषाद नाम की शूद्र जाति का स्थपति ( राजमिस्त्री ) उस इृष्टि का 
अधिकारी है ] | संवर्ग-विद्या। के प्रकरण में किसी शूद्र का विधि वाक्य प्रत्यक्षतः उपलब्ध 
नहीं होता, किस्तु अर्थवाद वाक्य में 'शूद्र शब्द आया है । वह अस्य प्रमाण से ज्ञात पदार्थ 
का अवद्योतनमात्र ( अनुवादमात्र ) करता है, अज्ञात-ज्ञापक या विधायक नहीं--ऐसा धर्मे- 
भीमांसकों का मत है । हमारा ( ब्रह्मा-मी मांसकों का ) यह कहना है. कि अस्या्थंक वाक्य के 
द्वारा अवगत वह पदार्थ भी विधि वाक्य के ह्वारा स्वीकृत होता है, जिसका कोई बाधक 
प्रमाण उपलब्ध न हो । प्रक्ृत में वैसा नहीं किया जा सकता, क्योंकि विधि-वाक्‍्य द्विजातिरूप 
अधिकारियों को लेकर पर्यवसित हो जाता है । यदि साक्षात्‌ विधि वाक्य में 'शूद्र! शब्द का 
उल्लेख होता, तब प्रत्यक्ष वचन के द्वारा निसग॑-सिद्ध द्विजाति के अधिकार का अपवाद हो 
सकता था किस्तु वैसा प्रकृत में कोई वाक्य उपलब्ध नहीं, केवल एक अथवाद के आधार पर 
शुद्राधिकार की सिद्धि नहीं हो सकती । 

यह भी यहाँ जिज्ञासा होती हैं कि उक्त अर्थ॑वाद के बल पर समस्त विद्याओं में 
शूद्राधिकार की कल्पना की जाती है? अथवा केवल संवर्ग-विद्या में? प्रथम कल्प का निरास 
किया जाता है--“कार्म चाय॑ शूद्रशब्दः संवर्गविद्यायामेवैकस्थां शूद्रमधिकुर्यातु, तहिषयत्वात्‌, 

ण्५ 





॥| || 

| । | ४३७ ब्रह्मचज्रशाइरभाष्यम्‌ [अ.१पा. ख्‌. रे8 
॥॥| 

॥ 


॥॥॥ सर्वारु विद्यासु | अर्थवादस्थत्वात्त न क्चिदष्ययं शुद्रमधिकर्तुमुत्सहते | शक्‍्यते चाय 
॥॥॥ | शुद्रशष्दो <उघिकृतविषयों योजयितुम्‌। कथमित्युच्यते ? 'कंबर एनमेतत्सन्तं सयुग्वान 
। | भामती 

| रिणमुप्तयति, अतिप्रसज्भात्‌ । अस्तु तहि संवर्गविद्यायामेव शूद्स्पाधिकार इत्यत आह ७ अर्थवादस्थ- 
। स्वादृ इति ७ । तत्किमेतच्छूद्रपं प्रमत्तगीतं, न चेतद्‌ युक्त तुल्यं हि साम्प्रवायिकमित्यत आह । ७शक्यते 
| साय शाददाब् इति ७ । एवं किलात्रोपास्यायते-जानश्रुति: पौन्नायणो बहुदायी श्रद्धादेयों बहुपाक्यः 
| प्रियातिथिबंभूव । स च॒ तेयु तेषु प्रामनगरश्पुज्भाटरेषु विविधानामस्तपानानां पूर्णानतिथिभ्य आवसथान्‌ 
| | कारयामास । सबंत एत्येतेष्वावसथेषु ममान्तपानमर्थिन उपयोक्षयन्त इति । अथास्य राज्ञों दानशौण्डस्य 
॥ 

। 

। 





धुणग रिमसन्तोषिता: सन्‍्तो देवषंयो हंसरूपमास्थाय तदनुग्रहाय तस्य निदाघसमये दोषा हम्यंतलस्थ- क्‍ 
हयोपरि मालामावध्याज्मुस्तेषामग्रेतरं हंसं सम्बोध्य प्ृष्ठतों प्रजन्नेकतमों हूंसः सादुभुतसभ्युवाच । । 
भहलाक्ष ! भल्लाक्ष ! जानशुतेरस्थ पौत्रायणस्थ झलोक आयतं ज्योतिस्तन्मा प्रसाइक्षीमेंतत्त्वा 
। धाक्षीविति । तमेवमुक्तवस्तमग्रगामी हंस: प्रत्युवाच--क॑ बर ! एनमेतत्सन्तं सयुग्वानभिव रेक्वसात्य । 
॥| श्रयम:- वर हृति सोपहासमबरमाहू । अथवा वरो वराको5यं जानश्रुतिः। कमित्याक्षेपे, यस्मादय॑ 
| बराक्स्तस्मात्कमेनं किस्भूतमेतत्सन्‍्तं प्राणिसात्न रेक्ससिव सयुग्वानसात्य । युग्वा गम्त्री झ़कटी तया सह 





भामती-ब्याख्या 

न सर्वासु विद्यासु” । उक्त अथंवाद वाक्य केवल संवर्ग-विद्या में श्रुत है, अतः समस्त विद्याओं 
| में अधिकार का प्रयोजक नहीं हो सकता, अन्यथा अतिप्रसज्भ उपस्थित होता है । वस्तुत! 
| उक्त वाक्य अर्थवाद होने के कारण संवगग-विद्या में भी शूद्राधिकार का विधायक नहीं हो 
सकता--“अथंवादत्वात्तु न क्वचिदष्ययं शूद्रमधिकर्त्तमुत्सहते ।” यहाँ 'शूद्र! शब्द यदि किसी 
विद्या में भी शूद्र के अधिकार का नियामक नहीं हो सकता, तब क्या यह निरथेंक और 
प्रमत्त-गीतमात्र है? इस प्रश्न का उत्तर दिया जाता है-'“शकयते चाय॑ शूद्रशब्दो5घिक्ृत- 
विषयो योजयितुम्‌” | छात्दोग्योपनिषत्‌ में ऐसा उपाख्यान आया है कि पुत्रनाम के राजा 
का पौत्र और जनश्रुति का पुत्र जानश्रुति राजा था, जो ब्राह्मणों को श्रद्धापुवंक दान एवं 
। श्तिथियों का भोजनादि से पूर्ण सत्कार किया करता था। उसने अपने राज्य के नगरों और 
॥ गाँवों के चौराहों पर अतिथियों के लिए विविध अन्न-पानादि से परिपूर्ण घमंशालाएँ।बनवाई 

॥ थीं। भन्न-पानार्थी सभी ओर से आकर उन धमंशालाओं में अस्न-पानादि का पूर्ण उपयोग 

| किया करते थे। उस दानवीर राजा के सद्गुणों से सन्तुष्ट होकर देवता और ऋषिगण हंसों 

! का रूप धारण कर राजा को अनुगृहीत करने के लिए जब वह गरमियों के समय रात्रि में 
। ॥ अपने महल की खुली छत पर सो रहा था, तब आकाश मार्ग से ऊपर-ऊपर उड़ते जा रहे 
थे। उन हंसो की पंक्ति के आगे उड़नेवाले हंस को पीछे उड़नेवाले हंस ने कहा भो भल्लाक्ष ! 
['भल्लाक्ष' शब्द का मूल शब्द है-भद्राक्ष, जिसका अर्थ होता है- स्वस्थनेत्रवाला । यहाँ कटाक्ष- 
पूर्ण उक्ति या विपरीत-लक्षणा से अस्धे व्यक्ति का बोधक है, इस प्रकार भ्ग्रगामी हंस को 
पृष्ठगामी हंस कहता कि है अन्धघे ! |] सामने यह जो द्युलोक को छूता हुआ ज्योतिःस्तम्भ 
दिखाई दे रहा है, यह महाराज जानश्रुति का यश:पुञ्ञ है, इसके बीच से मत निकलना नहीं 
तो भस्मीभूत हो जाओगे | इसके उत्तर में अग्रगामी हंस ने पृष्ठणामी हंस को कहा--“कंवर ! 
एनमेतत्सन्तं सयुग्वानमिव रैक्‍्वमात्थेति यों नु कथं सयुग्वा रेकत्न इति” [ वर' शब्द भी 
“भल्छाक्ष' शब्द के समान कटाक्षपृर्णं सम्बोधन या विपरीत-हक्षणा के द्वारा अवर या नीच! 
| अथे में प्रयुक्त हुआ है। अग्रगामी हंस पृष्ठणाभी को वैसा ही उत्तर देता है कि 'हे नीच हंस ! ] 
। किस ऐसे साधारण राजा की बात करता है ? तूने क्या इसे शकट (बैलगाड़ी) पर चलनेवाला 














| शुद्रानघिकारः ].. हिन्दोसद्दितभामतौसंवलितम्‌ घरै५ 


मरिव रैंकमात्थ! ( छा० ४।१॥३ ) इत्यस्माउंसवाक्यादात्मनो5नादरं भ्रुतवतो जानश्न॒तेः 
_पोत्रायणस्थ शुग॒त्पेदे, तास्ट॒षी रैकः शुद्रशब्देनानेन सूचयांबभूवात्मनः परोक्षश्षताज्या- 
भामती 
बतेत इति सयुग्वा रेक्‍्वस्तमिव कमेन॑ प्राणिमान्न जानश्रुतिमात्य । रेक्वस्प हि ज्योतिरसझं न स्वेतस्प 
प्राणिसान्नस्थ । तस्य हि भगवतः पुष्यज्ञानसम्पश्नस्य रेक्वस्य श्वद्गाविदों धर्मे त्रेलोक्योदरवर्तिप्राणभुन्मात्र- 
घर्मोइन्तभंवति न पुना रेक्‍्वधमंकक्षां कस्पचिद्धमोडवगाहत इति ) अथेष हंसवचनादात्मनोःत्यन्तनिकर्ष- 
मुत्कषंकाष्ठां च रेक्वस्योपश्रुत्य विषण्णसानसो जानश्रुति: कितब इवाक्षपराजितः पोन:पुन्येत निःइवसन्नु- 
दल कथमपि निशीथमतिवाहयाम्बभूव । ततो निश्ञान्तपिशुनसनिभुतवन्दायवुन्दप्रारब्धस्तुतिसहल्सं बलितं 
मज्जूलतुय्थ॑निर्धोषम/फरण्यं तल्पतलस्थ एव राजेकपदे यम्तारमाह यादविदेश-वयस्य रेक्वाह्ययं ब्रह्मविदमेकरराति 
सयुग्वानमतिविविक्तेषु तेषु येष्‌ विपिननगनिकु्षनदीपुलिनादिध्रदेशेष्वन्विष्य प्रयत्नतोउस्मभ्यमाचक्ष्वेति । 
स॒ च॒ तत्रान्विष्यनू क्वचिदरतिविविक्ते देशे शकटस्थाधस्तात्‌ पासान कण्ड्यसानं ब्राह्मणायनसत्राक्षीत्‌ 
वृष्द्वा च रेक्बो5यं भवितेति प्रतिभावानुपविश्य सविनयमप्राक्षीत्‌ त्वमसि हे भगवन्‌ सबुख्बा रेक्‍्ब इति । 
तस्य च॒ रेक्वभावानुर्मात च॒ तेस्तेरिज्ितेगहहिंस्थ्येच्छां घनायां चोन्नीय यनन्‍्ता राजे निवेदयामास। राजा 
तु त॑ निशम्य गवां षद्क्षताति निष्क च हारं चाइबतरीरथं चादाय सत्वरं रेक्‍्वं प्रतिचक्रमे । गत्वा 
चाभ्युवाद हे रेष्य गवां षद्शतानोसानि रिष्कश्व हारश्रायमश्वतरोरथ एतदादत्स्व, अनुशाधि मां 
भगवद्निति । अयेवमुक्तवन्तं प्रति प्ताटोप॑ च सस्पृहँ चोवाच रेक्‍्व:--अह ॒हारेश्वा शूद्र तबेब सह गोभिर- 





भामती-व्याख्या 
महातेजस्वी रक्त ऋषि समझ लिया है ? यह रैक्‍्व कैसे हो सकता है ? कहाँ वह ब्रह्मवेत्ताओं 
का आदशे महाएरुष पुण्यात्मा महात्मा रैक्व ओर कहाँ यह एक साधारण राजा  वस्तुतः 
आज़ महदि रेंवव के यशः सूर्य की एक रश्मि की भी बराबरी किसी का यश!पुञ नहीं कर 
सकता | अग्रगामी हंस की उक्ति के द्वारा जानश्रुति ने अपना अपक्ष और रैक्व का उत्कर्ष 
सुना,-असह्य आघात से जानश्रुति का मन आहत हो गया, रातभर, नींद नहीं आई, बड़े-बड़े 
निःश्वासों और फूत्कारों के साथ करवटे बदल-बदल कर किसी प्रकार रात बिताई। रात 
बीतने की सूचना देनेवाले बन्दी और चारणगणों के द्वारा उच्चारित विरुदावलियों के घोष 
से मिश्चित प्रभाती स्वर-लहरियों को सुन कर राजा ने विस्तरे पर बैठे-ही-बेठे एकदम सारथी 
या धावक को बुलाकर आदेश दिया कि मित्रवर ! रैक्‍्व नाम के शकट-घारी (बेलगाड़ीवाले) 
ब्रह्म-वेत्ता को वन की सघन झाड़ियों, परव॑त-कन्दराओं, नदी के बालुकामय भादि एकान्त 
प्रान्तों में खोज कर हमें बताओ | सारथि ने खोजते-खोजते देखा कि एक व्यक्ति निज॑न 
स्थान पर बैलगाड़ी के नीचे बेठा अपने शरीर की खाज खुजाता है। उस ब्राह्मण को देखा 
“यही रैक्‍्व होगा!--ऐसी सम्भावना कर के सारथि ने बैठ कर विनयपूर्वंक पूछा--है भगवन्‌ ! 
शकटधारी रैक्‍्व आप ही हैं? प्रश्नोत्तर एवं चिह्न-चक्रों से यही, रैक्व है' --ऐसा जान लिया 
और प्रसज्भुतः यह भी जानकारी प्राप्त कर छी कि रेक्‍्व की गृहस्थ बनने की लालसा एवं 
चघनाया [ “अशनायोदल्यधनायाबुभुक्षापिपासागर्धेषु” ( पा. सू. ७।४।३४ ) इस सूत्र के द्वारा 
जिष्पन्न 'धनाया' शब्द का अर्थ-धनिक बनने की इच्छा ] है। सारथि ने अपनी यह 
समस्त जानकारी महाराज को दे दी । राजा ने वह सब सुना और छः सौ गौएँ , एक निष्क 
( सोने का कणष्ठा ), एक मोतियों का हार, खच्चर-जुता रथ >यह भेंट-पुजा की सामग्री 
लेकर रैक्‍्व की ओर प्रस्थान किया | वहाँ पहुँच कर रंक्‍्व से प्रार्थना की--हे रैक्‍्व ! ये छ) 
सौ गोएँ, एक निष्क, एक हार और खच्चरवाही रथ आप स्वीकार करें और हमें ब्रह्म-ज्ञान 
का उपदेश करें। रेक्व ने उत्तर दिया--“अह हारेत्वा शूद्र ! तवेव सह गोभिरस्त्विति” 











लयायिकायाम्‌ | ३७ ।। 


४३ भ्रह्मसूतरशाइ्रंसाष्यमं [ अ. १ पा. ३ ख्‌. रे४ 


पनायेति गम्यते, जातिशुद्रस्यानधिक्षारात्‌। कर्थ पुनः शद्रशब्देन शुग॒ुत्पन्ना खूच्यत 
इति ? उच्यते-तदाद्रवणात्‌ | शुच्मभिड्द्राव, शुचा चाउभिदुदुबे, शुचा वा रेक्म- 
भिद॒द्रावेति शुद्र,, अवयवार्थसंभवाद्गढथर्थस्य चासंभवात्‌ । दृश्यते चायमर्थोउस्यामा- 


भामती 
स्टिवति । अहेति निषातः सादोपसामन्त्रणे । हारेण युक्ता इत्वा गस्त्री रथ! हारेत्वा गोभिः सह तवेवास्तु 
किमरेतस्मात्रेण सम घनेनाकल्पवरत्तिनों गाहंस्थ्यस्थ निर्वाहानुपयोगिनेति भावः । अहुर त्वेति तु॒पाठोध्ल- 
थंकतया च गोभिः सहेत्यत्र प्रतिसम्बन्ध्यनुपादानेत चाचास्येंदूबित: । तबस्पामाण्यायिकरायां शक्ष्यः 
शाब्रशबदेन जानश्रुती राजस्पो5प्यवयवशध्युत्पत्पा वक्‍तुं, स हि रेक्‍्वः परोक्षज्ञतां चिख्यापयिषुरात्मनों जान- 
श्रुते। शूद्रेति छु्च सूचयामास । # फर्थे पुनः शूब्रधब्देन शुगुत्पन्ना सूच्यत इति ७ ॥ उच्यते ? #तवाद्रव 
णात्‌७ । तद्ब॒थाच्टे #शुचसभिदृव्राव# जानश्रुति: ।शुच॑ प्राप्तवानित्यथं: । & शुचा वा & जानशुतिः । 
&दरुत़वे& छुच्ा प्राप्त इत्यथं: । अथवा शुच्ता रेबव॑ जानभुतिदुंद्राव, गतवान्‌ । तस्मात्तवाद्रवणाविति तच्छ- 


ब्वेन शुग्वा जानश्रुतिर्वा रेक्‍्वों वा परामुक्यत इत्युक्तम्‌॥ ३४॥। 
हैक .2204002%..:42343022 3 हरेजै१:९.४ ) 


भामती-बव्याख्या 

(छा, ४१३ ) । भर्थात्‌ है शोकातुर राजन्‌ ! यह निष्कादि समस्त सामग्री आप के पास द्वी 
रहे। यहाँ 'अह' शब्द गवंपूवेंक सम्बोधन में प्रयुक्त हुआ है। द्वारेत्वा ( 'हारेण युक्ता इत्वा 
इत्वरी” अर्थात्‌ हारादि के साथ यह रथ और गौएँ हम ( जानश्रुति ) इनको लेकर क्या 
करेंगे ? गृहस्थ जीवन का निर्वाह इतने से नहीं हो सकता। उक्त श्रुति-वाक्य में जो कहीं 
“अह्रेत्वा'--ऐसा पाठ उपलब्ध होता है। वहाँ यद्यपि 'अह' ओर 'रे! दोनों पद सम्बोधनाथे- 
कत्वेन सार्थक हैं, तथापि 'त्वा” पद अनर्थंक होने के कारण उक्त श्रुति-वाक्थ के भाष्य में 
भाष्यकार के द्वारा निरस्त कर दिया गया है। दूसरी बात यह भी है कि गोभि/-यहू पद 
भी प्रतिसम्बन्धी का ग्रहण न होने से साकांक्ष रह जाता है और जब वहाँ 'अह्‌ हारेत्वा'-- 
ऐसा पाठ मानकर रथार्थंक स्त्रीलिज्ञ 'इत्वा' पद का छेद किया जाता है, तब 'गोभि: सह 
इत्वा तवैवः--ऐसा अन्बय सम्पन्न हो जाने से 'गोभिः” पद साकाइक्ष भी नहीं रह जाता। 
[ इस समय उक्त श्रुति-वाक्य के उस भाष्य की आनुपूर्वी ऐसी उपलब्ध होती है--“भहेत्यय॑ 
निपातो विनिग्रहार्थीयोः्स्यन्र इह त्वनर्थंकः, एवशब्दस्थ पृथकृप्रयोगातु” ( छां. भा. पृ. २०२) । 
अर्थात्‌ 'अह' शब्द तिरस्कारपूर्वंक सम्बोधन में अस्यत्र प्रयुक्त होकर सार्थक माना जाता है, 
किस्तु यहाँ वह अनर्थंक है, क्योंकि रैक्‍्व ने जो कह दिया है -तवैव । वहाँ एवकार के प्रयोग 
से ही जानश्रुति का तिरस्कार सिद्ध हो जाता है )। 

इस उपाख्यान में यद्यपि जानश्रुति क्षत्रिय है, तथापि अवयवार्थ को लेकर 'शूद्र' शब्द 
के द्वारा अभिहित किया जा सकता है, क्योंकि वह रंवव अपनी पतेक्षज्ञता को प्रकट करने के 
लिए जानश्रुति के शोक की सूचना 'शुद्र' पद के द्वारा देता है | जानश्रुति के हृदय में उत्पन्न 
शोक 'शुद्र” पद के द्वारा कैसे सूचित होता दै ? इस श्रश्न का उत्तर दिया गया है--तदाद्वव- 
णात्‌”। उसकी व्याख्या है-/शुचमभिदुद्राव जानश्रुतिः” । अभिदुद्राव का भर्थ द्ै-प्राप्तवान्‌ । 
या 'शुचा दुद्वुवे जानश्रुतिः अर्थात्‌ शोक के द्वारा अमिभूत हुआ। श्थवा 'शुचा दुद्राव” शोक- 
सल्तप्त जानश्रुति रेक्व कीं शरण में गया। इस प्रकार सूत्रकार ने “तदाद्रवणात्‌”--यहाँ 'तत्‌' 
पद के द्वारा शुक्‌ (शोक ) या जानश्वुति अथवा रेबव का ग्रहण किया है। [ “शुचेदंश्र” 
( उणा, २१९ ) इस सूत्र के द्वारा 'शुच शोके” धातु से 'रक्‌' प्रत्यय, चकार को दकार का 
आदेश एवं उकार को दीघे करने पर 'शूद्र” शब्द की निष्पत्ति पाणिति ने मानी है, जिसका 








5 शुूद्रानघिकारः ] हिन्दीसद्दितम/मतीसंवलितम्‌ ४३७ 


क्षत्रियत्वग॒तेश्रोत्तरत्र चेत्रर्थेन लिज्ञात्‌ ॥ २५ ॥ 

इतश्व न जातिशुद्रों जानभ्र॒तिः | यत्कारणं प्रकरणनिरूपणेन क्षत्रियत्वमस्योत्त- 
रत्र चेत्रस्थेनामिप्रतारिणा क्षत्रियेण समभिव्याहाराल्लिज्ञादगम्यते। उत्तरत्र दि संवर्ग 
विद्यावाक्यशेषे चेत्ररथिरभिप्रतारी क्षत्रियः संकीत्येते- अथ € शौनकं च कापेयम- 
भिप्रतारिणं च काक्षसेनि परिविष्यमाणो ब्रह्मचारों बिभिच्ते! (छा० ४।३।५) इति। 
जेत्रथित्वं चामिप्रतारिणः कापेययोगाद्वगन्तव्यम । कापेययोगो द्वि चित्ररथस्याव- 
गतः 'पतेन वै चित्ररर्थ कापेया अयाजयन? ( ताण्डब्त्रा० २०१२५) इति। समाना- 
न्वयानां च प्रायेण समानान्वया याजका भव॒न्ति | 'तस्माच्चेत्ररथिनौ मेंकः क्षत्रपति- 

भामती 

७ इतश्र न जातिशूद्ों जानश्रुतिः यत्कारणं & प्रकरणनिरूपणे . क्रियमाणे क्षत्रियत्वमस्थ 
जानश्रुतेरवगम्पते । चेत्ररथेन लिज्भादिति ध्याचक्षाणः प्रकरणं निरूपयति #उत्तरत्र७ संबर्गविद्यावाक्य- 
शेषे। चेन्नरथेनाभिप्रतारिणा निश्चितक्षत्रियत्वेत समानायां संवर्ग॑विद्यायां समभिव्याहाराल्लिज़ात्‌ 
सन्दविस्धक्षत्रियभावो जानश्रुतिः क्षत्रियो निश्चीयत्ते ॥ अथ ह शोौनकब्ल॒ कापेयमभिप्रतारिणश्ल काक्षसेनि 
सूबेन परिविष्यमाणों ब्रह्म चारो विभिक्ष इति प्रसिद्धबाजकत्वेन कापेयेनाभिप्रतारिणो योगः प्रतीयते । 
ब्रह्मचारिभिक्षया चास्याशूद्॒स्वसवगम्यते | नहि जातु ब्रह्मचारों कूह्ान्न॑ भिक्षते । याजद्नेन च कापेयेन 
योगाश्याज्योःमिप्रतारी । क्षत्रियस्‍्व॑ चास्य चेत्ररथित्वात्‌ । तस्माच्चेत्ररथिनामेकः क्षत्रपतिरजायतेति 
बचनात्‌ । चेत्ररथित्धं चास्य कापेयेन याजक्रेन योगात्‌ / # एतेन वे चित्ररथं . कापेया अयाजयपन्नितिक 
छन्‍्दोगानां द्विराजे अरूयते । तेन चित्ररथस्प याजकाः कापेयाः । एब चाभिप्रतारों चित्ररथादस्य: सम्नेब 





भामती-व्याख्या 

अथे दै- शोचक या शोक-कर्त्ता | श्री रामानुजाचार्य ने यही व्युरत्पत्ति अपनाई है, किन्तु 
सूत्रकार का आशय वैसा नहीं प्रतीत होता, क्योंकि 'तदाद्रवण' शब्द के द्वारा जो 'शुचाद्रवण! 
सूचित किया गया है, उसके अनुसार “तमाद्ववणम्‌' ओर 'तेनाद्रवणम्‌'--ये दो प्रकार सम्भव 
है। 'तेन'--यह तृतीया कर्त्ता ओर करण में हो सकती है, इस श्रकार सब तीन रूप सम्पन्न 
होते हैं-( १) शोकमादुद्राव ( प्राप्तवान्‌ ) जानश्रुतिः, (२) शुचा कर्व्या दुद्गुवे ( प्राप्तः ) 
जानश्रुतिः और ( ३ ) शुचा करणेन रैकव॑ दुद्राव ( प्राप्तवान्‌ ) जानश्रुति: । अर्थात्‌ शोककमंक, 
या शोककतूंक अथवा शोककरणक आद्रवण के निमित्त से जानश्रुति को शूद्र कह दिया गया 
है ]। यहाँ कम॑ कारक प्रथम प्रकार में शोक, छितीय प्रकार में जानअ्रूति और तृतीय श्रकार 
में रंक्‍्व है, अतः 'तं प्रति'--इस अथ के द्योतक 'तत्‌' पद के द्वारा इन्हीं तीनों का ग्रहण किया 
गया है ॥ २४ || 

इस कारण से भी जानश्रुति जातितः शूद्र नहीं सिद्ध होता, कि भ्रकरण के आघार पर 
जानश्रुति में चित्ररथ के समभिव्याहार से क्षत्रियत्व सिद्ध होता दे । संव्गं-विद्या के अन्त में 
प्रसद्धू आया है कि--“अथ ह शौनकं च कापेयमन्रिश्रत।रिणं च काक्षसेनि परिविष्यभाणों 
ब्रह्मचारी विभिक्षे” (छां- 5।३।२ ) अर्थात्‌ जब शुनक-पुत्र कापेय और कक्षसेन के पुत्र 
अभिप्रतारी ये दोनों एक साथ भोजन करने बेंठे थे, उनके लिए अन्न प्रोसा जा रहा था, 
तव एक ब्रह्मचारी ने भिक्षा माँगी । अभिप्रतारी चेत्ररथ के वंश का था, “एतेन वे चित्रर॒थ॑ 
कापेया अयाजयन्‌” ( ताण्डच्, ब्रा. २०११२।५ ) । अर्थात्‌ इस द्विरात्र यज्ञ का कापेय गणों ने 
चैत्ररथ से अनुष्ठान कराया । कापेय याजक ओर चंत्ररथ यजमान था। यहाँ यह ध्यान देने 
की बात है कि कोई ब्रह्मचारी शुद्र से भिक्षा नहीं माँग सकता, अभिप्रतारी क्षत्रिय था, क्योंकि 
उसके लिए कहा गया द्वै--“तस्माच्नैत्ररथी नामेकः क्षत्रपतिरजायत” । अभिव्रतारी चेत्ररथी 
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रजायत” इति च॒ क्षत्रपतित्वाबगमास्क्षत्रियत्वमस्यावगन्तव्यम्‌ । तेन क्षत्रियेणामि- 
प्रतारिणा सद्द समानायां विद्यायां संकोतंनं जानश्रुतेरपि क्षत्रियत्यं खूचयति | समा- 
नानामेच हि प्रायेण समभिव्याहारा भवन्ति। क्षत्तृप्रेषणायरेश्वयेयोगाच्च जानश्॒तेः 
क्षत्रियत्वावर्गतिः | अतो न शुद्रस्याधिकारः ॥ ३५ ॥ 

संस्क्ररपरामशात्तदभात्र भिलापाच्च ॥ ३६ ॥ 

इतश्व न शुद्रस्याधिकारः, यद्धिद्याप्रदेशेषयनयनाद्यः संस्काराः परास्श्यन्ते-- 
त॑ होपनिन्ये” ( श० ब्रा० ११७५॥३।१३ )। “अधीहि भगव इति होपससाद' ( छा० 
७११ ) “ब्रह्मपरा ब्रह्मनिष्ठा: पर ब्रह्मान्वेषमाणा पष हद वे तत्सय चक्ष्यतीति ते ह 
समित्पाणयो भगवन्तं षिप्पछादमुपसन्ना? (प्र० १११) इति च। 'तान्हाजञुषनीयेव' 

भामती 
कापेयानां याज्यों भवति यदि चेत्ररथि: स्थात्‌, समानान्वयानां हि प्रायेण ससानास्वया याजका भवस्ति । 
तस्माच्चेत्ररथित्वादभिग्रतारी काक्षसेनिः क्षत्रियः । तत्सम्रभिव्याहाराच्च जानश्रुतिः क्षत्रिय: सम्भाग्यते । 
इतश्न क्षत्रियों जानश्रुतिरित्याह ७ क्षत्तृप्रेषणाद्यश्वग्यंयोगाउच ७ । क्ष्तुप्रेषण चार्यसम्भारे व तावुश्ि 
तस्य वदास्यप्रष्टस्पेश्वय्यं प्रायेण क्षत्रियस्थ दुष्ट युधिष्ठिरादिवविति ॥ ३४ ॥ 

न केवलमुपनीताध्ययनविधिपरामक्दोन न शूद्रस्पाधिकारः किन्तु तेषु तेषु विद्योपदेश प्रवेशेषुपनयन - 
संस्कारपरामर्शात्‌ शूबस्य तबभावाभिधानाद्‌ ब्रह्मविद्यायामनधिकार इति । नन्‍्वनुपनीतस्यापि ब्रह्मोपदेश: 
शूयते तान्‌ ह/नुपनीयवेति । तथा शूद्रस्थानुपनीतस्येबाधिकारो * भविष्यतोत्यत आह ७ तान्‌ हानुपनीये- 

भामती-बव्याख्या 

था--यह बात इसके याजक कापेय के सम्बन्ध से अवगत हीती है, क्योंकि याजकगण प्रायः 
अपने समान वंशवालों को यजन कराते हैं। यह अभिप्रतारी चित्ररथ से अन्य होकर ही 
कापेयगणों का यजमान हो सकता है । इससे यह सिद्ध हो जाता है कि अभिप्रतारी चंत्ररथी 
होने के कारण क्षत्रिय था। इसका सम्बन्ध जिस संवर्ग-विद्या से जोड़ा गया है, उसी विद्या से 
जानश्रुति भो जुड़ा हुआ है। इस प्रकार समभिव्याहाररूप लिज् ( सामथ्य॑ ) प्रमाण के द्वारा 
जानश्रुति का क्षत्रिय होना निश्चित होता है | केवल इतने से ही नहीं, क्षत्ता ( अपने सारथि ) 
को रंक्‍्व के अन्वेषण के लिए भेजता है, युधिष्ठिर के समान संकड़ों गोएँ, काग्नन और मणिमय 
हारों का दान करता है, अतः निश्चितरूप से जानश्रुति क्षत्रिय था--“क्षत्तुप्रेषणाद्यैश्वये- 
योगाच्च जानश्ुते: क्षत्रियत्वावगति:” । फलतः जानश्रुति को 'शुद्र' शब्द गौणी वृत्ति ( शोक- 
वत्त्वरूप गुण के सम्बन्ध ) से ही कह सकता है, मुख्य वृत्ति से नहीं कि वैदिक विद्या में शुद्र 
का अधिकार सिद्ध हो जाता ॥ ३५॥ 

“अष्टर्ण ब्राह्मणमुपन्यीत तमध्यापयीत”--इत्यादि वाकपों से सूचित उपनीत व्यक्ति 
के अध्ययन-विधान का परामर्श ही शुद्राधिकार का विरोधी नहीं, अपितु अनेकत्र ब्रह्म-विद्या 
के उपदेश-प्रदेशों में उपनयनादि संस्कारों का परामर्श किया गया है, वे संस्कार शूद्र के होते 
नहीं, अतः ब्रह्म-विद्या में शूद्र का अधिकार नहीं--"इतश्न न शुद्रस्थाधिकार:, यद्‌ विद्याप्रदेशे- 
पृपनयनादय:ः संकाराः परामृश्यन्ते--“तं होपनिन्ये” ( शत. ब्रा. १.।५।३।१३ ), “अधीहि 
भगव इति होपससाद” (छां. ७११ ) | तम्‌ उपनिन्ये ( उपनीतवान्‌ ) यहाँ उपनयन और 
“अघीहि भगव!--यहाँ अध्ययनाध्यापन का उल्लेख किया गया है, क्योंकि 'अधीहिः--इस 
मन्त्र-पद से विवक्षित है-अध्यापय । 

शज्ञा--उपनयन संस्कार से रहित व्यक्ति को भी ब्रह्म-विद्या का उपदेश किया गया 
है--“तान्‌ हानुपचीयवेतदुवाच” (छां. ५५११७ ) अर्थात्‌ महाराज अश्वपत्ति ने प्राचीन- 
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( छा० ५११७७ ) इत्यपि प्रदर्शितिवोपनयनप्राप्तिमंचति। शुद्रस्थ संस्काराभावोउभि 
लप्यते, !शुद्रश्यतुथों च्ण एकजातिः ( भद्भः १०४ ) इत्येकजातित्वस्मरणात्‌ | “न शुद्रे 
वातक॑ किचिन्न च संस्कारम्ति' (मनु० १०१२६ ) इत्यादिभिश्व |! रेप ॥ 
तदभावनिधारणे च प्रवृत्ते! ॥ ३७ ॥ 

इतश्व न श॒द्रस्याधिकारः। यत्सत्यवचनेन शद्र॒त्वाभावे निर्धारिते जाबालं 
गौतम उंपनेतुमलुशासितु च प्रवक्तते, 'नेतदृआहाणो विवक्तमहेति समिधं सोम्यादह- 
रोपत्वा नेष्ये न सत्यादगाः' (छा० ४४५ ) इति भ्रुतिलिज्ञात्‌ ॥ २७॥ 

भामती 

वेह्यपि प्रदर्शितेवोपनयनप्राप्तिः ७ । प्राप्तिपुवंकत्वात्‌ प्रतिषेधस्य येषामृपनयर्न प्राप्त तेषामेव तप्निविध्यते । 
तस्च द्विजातीनाभिति द्विजातय एवं निषिद्धोपनयना अधिक्रियन्ते न शूद्र इति ॥ ३६ ॥ 

सत्यकामो हु वे जाबाल: प्रमीतपितुकः स्वां मातरं जवालामपृच्छत्‌ । अहसाचाय्यंकुले ब्रह्मव्य्य॑ 
चरिष्यामि, तदृ ब्रवीतु भवती किज्ोत्रोड३हमिति । साइब्रवीतु - त्वज्जनकपरिच् रणपरतया नाहमज्ञासिषं 
यव[गोत्र॑ तवेति । स स्वाचाय्यं गोतममुपससाद । उपसद्योवाच--हे भगवन्‌ बह्म॒चय्य॑मुपेयां ्वयीति | स 
होवाच, नाविज्ञातगोत्र उपनोयत इति किज़्ोत्रोइ्सीति । अथोवाघ सत्यकामों नाह बेद स्वं गोत्र, स्‍्वां 
मातरं जबालामपुच्छं, सापि न वेदेति | तदुपश्रुत्याभ्यधाद्‌ गौतमः--नाह्विजन्मन आजंवं युक्तमीदृश बचस्ते- 
नाहिमन्न श॒द्र॒त्वसस्भावनास्तोति स्वां द्विजातिजन्मानमुपनेष्य इत्युपनेतुमनुशासितूं च जाबाल गोतमः 
प्रवत्तः । तेनापि शूद्॒स्य नाधिकार इति विज्ञायते & न सत्यादगा: इति &। न सत्यम्ततिक्रान्तवा- 
नसीति ॥ ३७॥ 





भामती-व्या छुया 

शालादि ऋषियों का उपनयन किए बिना ही उन्हें वैश्वानर-विद्या का उपदेश किया | उसी 
प्रकार उपनयन संस्कार-रहित शुद्र का भी ब्रह्म-विद्या में अधिकार मौनना होगा । 

समाधान-महाशालादि ब्राह्मण थे, अत: उनका उपनयन प्राप्त था, किन्तु उनकी 
अपेक्षा राजा की जाति होन थी, अतः हीन जाति के द्वारा उच्च जाति का उपनयन निषिद्ध 
माना गया। शुद्ध का उपनयन प्राप्त ही नहीं .कि उसका निषेध होता, निषेघ सदैव प्राप्तिपूवंक 
ही होता है । यदि शुद्र का उपनयन प्रसक्त होता, तब भी उसका वहाँ निषेध नहीं होता, 
क्‍योंकि शुद्र की अपेक्षा क्षत्रिय जाति हीन नहीं, उन्नत मानी गई है । फलत: ब्रह्म-विद्या में 
यदि अनुपनीत का अधिकार है, तो ह्विजाति का हो, शुद्र का नहीं ॥ ३६॥ 

छान्‍्दौग्य उपनिषत्‌ (४॥४।१ ) में एक उपाख्यान आता दै कि सत्यकाम नाम का 
एक बालक था, उसके पिता का देहान्त हो चुका था। वह अपनी “जबाला' नाम की माता 
से कहने लगा कि मैं आचाये के पास ब्रह्मचयं धारण करना चाहता हूँ, अत: आप यह बता दे 
कि मैं किस गोत्र का हैँ. जवाला ने उत्तर दिया कि मैं तुम्हारे पिता की सेवा में तल्लीन 
रही, तुम्हारा गोत्र न जान सकी । सत्यकाम आचाये गौतम की शरण में गया और प्राथंना 
की कि भगवन्‌ मैं आप से ब्रह्मचय॑-दीक्षा लेना चाहता हूँ । गौतम ने कहा--जिसके गोत्र का 
ज्ञान नहीं होता, उसका उपनयनादि नहीं किया जाता, अतः तुम्हारा गोत्र क्या है ? सत्यकाम 
ने उत्तर दिया कि मैं अपना गोत्र नहीं जानता । मैंने अपनी 'जबाला” नाम की माता से पूछा 
था, वह भी नहीं जानती थी। आचाय॑ गौतम ने सत्यकाम से कहा कि तुम्हारे-जेसा निश्छल 
और स्पष्ट वक्ता अब्राह्मण नहीं हो सकता, अतः तुम्हारा उपनयन अवश्य करेंगे । शीघ्न ही 
आचार ने सत्यकाम का उपनयन करके वेदाध्यपन करना आरम्भ कर दिया। इस कथानक 
से भी यही सिद्ध होता द्ै कि शूद्र का अधिकार वेद-विद्या में नहीं । उक्त श्रुति में जो गौतम 
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अवणाध्ययनाथंप्रतिपेषत्स्मृतेश्व ॥ ३८ ॥ 

इतश्व न शुद्रस्थाधिकारः | यद्र॑य स्खतेः अवणाध्ययनाथंप्रतिपेधो भवत्ति। 
वेद्भवणप्रतिषेधो वेदाध्ययनप्रतिषेधस्तदर्थशानालुष्ठानयोश्व प्रतिषेघः शुद्रस्य स्मयेते । 
श्रवणप्रतिषेधस्तावत्‌ “अथास्य बेद्मुपशुण्बतस्मपुजतुभ्यां श्रोत्रप्रतिपूरणम! इति। 
'पद्यु ह वा एतच्छमशान यच्छाद्रस्तस्माच्छूद्रसमीपे नाध्येतब्यम! इति च। अत एवचा- 
ब्ययनप्रतिषेधः | यस्य हि समीपे5पि नाध्येतव्यं भवति, स कथमश्रुतमघीयीत ? 
भंचति च बेदोब्चारणे जिह्नाच्छेदो धारण शरीरभेद्‌ इति। अत एवं चार्थोद्थैज्ञानाजु- 
छानयोः प्रतिषेधो भवति-'न शुद्वाय मति ददष्यात्‌* इति, 'द्विजातीनामध्ययनमिज्या 
दानप्र' इति च। येषां पुनः पू्वकृतसंस्कारवशाद्विदुरधर्मव्याधप्रसृतीनां श्ानोत्पत्ति- 
स्तेषां न. शक्यते फलप्राप्तिः प्रतिषेद्दुं, शानस्येकान्तिकफलत्वात्‌ । 'भ्रावयेश्चतुरो 
चर्णानः इति चेतिहासपुराणाधिगमे चातुर्वण्यैस्थाधिकारस्मंरणात्‌ । बेद्पूवेकस्तु 
नास्त्यधिकारः शद्राणामिति स्थितम्‌ ॥ रे८ | 

पक 
( १० कम्पनाधिकरणस्‌ । स्तू० ३९ ) 
कम्पनात्‌ ॥ ३९ ॥ 

अधसितः प्रासज्ञिकोडघिकारचिचारः । प्रकृतामेबेदानों वाकबार्थविचारणां 
प्रवतेयिष्यामः । 'यदिदं किश्व जगत्सव॑ प्राण पज्ञति निःखतम्‌ | महद्भयं वज्ञमु्यतं य 
पतद्चिदुरसतास्ते भवन्ति! ( का० २६६२) इति | एतद्वाक्यं "एज कम्पने! इति घात्व- 
र्थानुगमाज्नक्षितम्‌ । अस्मिन्‍्वाक्ये सर्वेभिदं जगत्प्राणाश्रयं स्पन्द्ते, महच्च किचिद्धय- 
कारण वज्नशब्दितमुद्यतं, तद्चिश्ञानाच्चासृतत्वप्राप्तिरिति भ्रयत्ते | तत्र॒ को5सौ प्राण, 
कि तद्भयानक बज्जमित्यप्रतिपत्तेविंचारे क्रियमाणे_ प्राप्त तावत्पसिद्धे! पद्चवृत्तिवाँयुः 
प्राण इति । प्रसिद्धेरेव चाशनिवेज्ञं स्यात्‌ | वायोश्वेदं माहात्म्यं संकीत्येते। कथम्‌ ? 

भामत्ती 
निगवण्यास्यातेन भाष्येण व्यास्यातम्‌ । अतिरोहिताथंमम्यत्‌ ॥ ३८ ॥ 





प्राणवच्यश्रुतिबलाद्वाक्य प्रकरण व भट्टकत्वा वायुः पद्वृत्तिराध्यात्मिको बाह्मक्षात्र प्रतिपादः । 





भामती “व्याख्या - 

ने सत्यकाम से कहा है कि “न सत्यादगा:”, उसका अथ है--हे सत्यकाम ! तू ने सत्य का 
क्तिक्रमण नहीं किया ॥ ३७ ॥ 

इस अड़तीसवें सत्र में विशेषतः स्मृति-वाष्यों के द्वारा शूद्र के श्रवण, अध्ययन, 
वेदाथ॑-ज्ञान एवं वेदार्थानुष्ठान का निषेध दिखाया गया है, जो कि अत्यन्त स्पष्ट और सुवोध 
है। शूद्र के लिए कहा गया है कि “पद्यु; ह वा एतच्छमशानं यच्छूद्र:”। अर्थात्‌ शूद्र एक 
पद्यु! ( पाब-युक्त या चलता-फिरता ) श्मशान है ॥ ३८॥ 

_+>बकककीछक--- 

विषय -“यदिदं किच्च जगत्‌ सर्व प्राण एजति निःसृतम्‌ , महद्भय॑ वज्ञमुद्यतं य 
एतद्विदुरमृतास्ते भवन्ति” ( कठों० २४६२ )। इस वाक्य में जगत्‌ को कम्पायमान करनेवाला 
प्राण विचारणीय है । 

संशय--उक्त प्राण वज्ञ है ? या वायु ? अथवा ईश्वर ? 

पूर्वेपक्ष-'श्रुति, लिज़, वाक्य, प्रकरण, स्थान और समाख्या'--इन छः प्रमाणों में 


५ 
्रलीशीशिनिनन्मीशिरिर फिककलीरनल निकल लक की की 3 लत किशकी कमल जीकक |? 
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सर्वमिदं जगत्पञ्चवृत्तो चायो प्राणशब्दिते प्रतिष्ठायेजति। वायुनिमित्तमेब च महख्भधयानक 
चज्रधुद्यम्यते, वायो हि पजेन्यभावेन विवतमाने विद्य॒त्स्तनयिस्लुब्ृष्यशनयो विचर्तन्त 
इत्याचक्षते | चायुविज्ञानादेव चेदमस्व॒तत्वम्‌ | तथा हि श्रुत्यन्तरम्‌-वायुरेव व्यष्टिः 
वायु! समष्टिरप पुनसेत्यु जयति य एवं बेद! इति। तस्माद्वायुरयमिद प्रतिप- 
सब्य इति। पर 

पव॑ प्रास्ते ब्र॒मः -अ्रहोवेद्मिद प्रतिपत्तव्यम्‌। कुतः? पूर्वोत्तरालोचनात्‌। 


भामती 

तथाहि--प्राणशब्दो मुख्यों बायावाध्यात्मिके, वज्ञाब्दश्राशनों | अशनिश्च वायुपरिणासः । वायुरेव हि 
वाह्मो धूमज्योतिःसलिलसंवलितः पजजंम्यभावेन परिणतों विद्युत स्तनपित्नुवृष्टणशनिभाबेन विवत्तंते। 
यश्षपि च स्व जगदिति सवायुक प्रतोयते, तथापि स्वज्ञब्द आपेक्चिको४षि न स्वाभिषेयं जहाति किन्तु सडकु- 
वितवृत्तिभंवति । प्राणवज्ञशब्दो तु ब्रह्मविषयस्वे स्वाथंमेव त्यजतः । तस्मात्‌ स्वार्थ॑त्यागद्वरं वृत्तिसक्लो च+, 
स्वार्यलेशावस्थानात्‌ । अमृतशब्दो४पि सरणाभाववचनों न सा्वकालिक तदभाव॑ं ब्रेते, ज्योकुजीवितयापि 
तदुपपत्ते। । यथा अमृता देवा इति । तस्मात्‌ प्राणवज्चधुत्यनुरोधाद्वायुरेवात्र विवक्षितों न ब्रह्मेति प्राप्तम्‌ । 

एवं प्राप्ते उच्पते-#कम्पनात्‌& सवायुकस्य जगतः कम्पनातू, परमात्मेव शब्दात्‌ श्रसित इति 
मण्डूकप्लुत्यानुषण्यते । ब्रह्मणो हि बिभ्यदेतज्जगत्‌ कत्ल स्वव्यापारे नियमेन प्रवत्तते नतु मर्यावामति- 
बत्तंते । एतदुक्त भवति--न भ्रुतिसद्भो बसात्रं श्रुत्य्परित्यगे देतुरपि तु पूर्वापरवाक्येकवाकयताप्रकर- 


भामती-ब्याख्या 

श्रुति प्रमाण सबसे प्रबल माना जाता है, अतः “प्राण” और 'वज्ञ'-ये दोनों शब्द श्रुति 
प्रमाण होने के कारण वाक्य और प्रकरण के बाघक हैं। फलतः यहाँ 'कम्पन' शब्द के द्वारा 
पश्चवृत्त्यात्मक प्राण अथवा बाह्य वायु का अभिधान करना उचित है, क्योंकि 'प्राण' शब्द 
आध्यात्मिक ( शरीरान्तवंर्ती ) वायु को मुख्यरूप से कहता दै। 'वज्ञ' शब्द भी अशनि का 
वाचक है और अशनि वायु का परिणाम है, क्योंकि बाह्य वायु ही धरम, ज्योति और जल से 
संवलित होकर वर्षा के रूप में परिणत होकर विद्युत्‌, मेघ, वृष्टि और अशनि के रूप में 
विव्तित हो जाती है। यद्यपि 'सर्व जगत्‌ः शब्द के द्वारा वायु-सहित संसार प्रतीत होता है, 
तथापि 'सवे” शब्द अपने अभिषेयार्थ का सवंथा त्याग न करके संकुचित अथथे का बोधक हो 
जाता है। “प्राण” और 'वज्ञ' शब्द यदि ब्रह्मपरक माने जाते हैं, तब क्त्वार्थ का सवंथा त्याग 
कर डालते हैं। स्वेथा स्वा्थ-त्याग से तो संकुचित अथ॑ का बोधन ही अच्छा हूँ, क्योंकि 
संकुचित अथे में स्वार्थ का कुछ भाग अवस्थित ही रहता है। “अमृत” शब्द भी मरणाभाव का 
वाचक है किल्तु मरण के सावेकालिक अभाव को नहीं कहता, कादाचित्क जीवन में भी 
उसकी उपपत्ति हो जाती है, जैसे कि देवगणों को अमर कहा जाता है, वे सदा अमर नहीं, 
केवल चिरजीवी होने के कारण ही अमर कह दिए जाते हैं। इस प्रकार 'प्राण' और 'वज्ञ' 
इन शब्दों के अनुरोध पर वायु ही उक्त श्रति में विवक्षित है, ब्रह्म नहीं । 

सखिद्धान्त--कम्पनात्‌? सूत्र के द्वारा वायु-सहित समस्त जगत्‌ का कम्पन विवक्षित 
है। समस्त जगत्‌ को कोपानेवाला तो परमात्मा ही है। 'कम्पनात्‌*- यह हेतुवाक्य है, इसका 
अध्वय इसी पाद के “शब्दादेव प्रमितः”--इस चौबीसवें सूत्र के साथ वैसे ही होता है, जैसे 
कि एक मेंढक लम्बी छलाँग भर कर अपने दूर बैठे साथी से जा मिलता है। [ “इकौ 
गुणवृद्धी” ( पा. सू. १११४३ ) इस सूत्र के भाष्य में भाष्यकार ने कहा है-- यथा मण्ड्का 
उत्प्लुत्योत्प्लुत्य गच्छान्ति, तददधिकारः” । शब्द जड़ होने पर भी आकांक्षा के आधार पर 
व्यवहितान्वयी हो जाता है, जैसा कि प्रदीपकार ने कहा हैं--“बृद्धिशब्दस्येहाकांक्षावशादुप- 

५ 
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पृर्वोत्तरयो्ि अन्‍्थभागयोबहौव निर्दिदयमानमुषलभामहे । इहैव कथमकस्मादन्तराले 
चायु निर्विश्यमानं प्रतिपद्येमहि ! पूर्बत्र तावत्‌ 'तदेव शुक्र तद्‌ ब्रह्म तदेवाम्इतमुच्यते । 
तस्मिंलोकाः श्रिताः सर्व तदु नास्थेति कब्थनः ( का० २६१) इति ब्रह्म निर्दिष्ट, 
तदेवेह्ापि, संनिधानात्‌ , जगत्सव प्राण एजतीति च लोकाक्षयत्वप्रत्यभिज्ानान्नि- 
विश्मिति गम्यत्ते | प्राणशब्दोउप्ययं परमास्मस्येव प्रयुक्त', 'प्राणस्य प्राणम! ( इ० 
४४१८ ) इति द्शनात्‌। एजयितृत्वमपीदं परमात्मन एवीपपच्चते न वाथुमात्रस्य । 
तथा चोक्तम--न प्राणेन नापानेन मत्यों जीवति कश्चन | इतरेण तु जीवन्ति यस्मि- 
स्नेताबुपाश्रितो? ( का० २५७५ ) इति | उत्तरत्रापि 'भयादस्याग्निस्तर्पति भयात्तपति 
सूर्यः। भयाविन्द्श्न वायुश्र स॒त्युर्धावति पश्चम/ (का० २।६३ ) इति त्रह्ोच 
निर्देध्यते न वायु! । सवायुकस्य जगतो भयहेतुत्वाभिधानात्‌। तदेवेह्ञापि सन्निया- 
नात्‌ 'महद्भयं चज्ञमुद्चतम! इति च भयहेतुत्वप्रत्यभिज्ानान्निर्विष्टमति गम्यते | 
चज़॒शब्दो उप्ययं भयदेतुत्वसामान्यास्पयुक्त' | यथा हि. चज्ञमुद्यतं ममैंच शिरसि निपते- 
चौद्यहमस्य शासन न कुर्यामित्यनेन भयेन जनो नियमेन राजादिशासने प्रवतत 
पथमिद्मग्निवायुखयादिक जगदस्मादेव ब्रह्मणो बिभ्यन्नियमेन स्वव्यापारे प्रवर्तत इति 
भयानक चज्जोपमितं ब्रह्म | तया घ॒ ब्रह्मविषयं भ्रुस्यस्तरम्‌-भीषाउस्माद्वातः पवते। 
भीषीदेति सूर्यः | भीषाउस्मादग्निश्वेख्दद्च । स॒त्युर्धावति पश्मम” ( ते० 4१) इति। 
अम्ृतत्वफलभ्रबणादपि ब्रह्मेबेदमिति गम्यते। ब्रद्मश्ञानाउथस्॒तत्वप्राप्ति । 'तमेव 
विदित्वाउतिसृस्युमेति नान्‍्यः पन्‍था विद्यतेडयनाय! श्वे० ६१५ ) इति मन्त्रवर्णात्‌। 


यक्त वायुविज्ञानात्कचिद्सृतत्वमभिद्िितं, तवापेक्षिकम्‌ । तत्व प्रकरणान्तरकरणेन 


णाभ्यां संबलितः श्रुतिसद्भोच: । तविवमुक्त « परपोसवभापनोभंहोव निविश्यमानमुपलभामहे, 
इहेब कथमस्तराले बायूं निविश्यमानं प्रतिपद्येमहि इति७ | तबनेन बाकयें कवाक्यता दर्शिता । ७प्रकरणा- 
बपीति& भाष्यण प्रकरणमुक्तम्‌ । यत्‌ खलु पृष्ठ तदेव प्रधान प्रतिवक्तव्यभिति तस्प प्रकरणम्‌ । पुष्टादन्य- 
स्मिस्तुच्यमाने शास्त्रमप्रसाणं भवेदसस्बद्धप्रलापित्वात्‌ू । #यत्तु वायुविज्ञ.नात्‌ फ्वचिक्षमुतत्वमभिहितमापे- 
क्षिकं तबिति७ । अपपुनमुंध्युं जयतीति श्रुत्या ह्मपमृत्योविजय उक्तो न तु परममृत्युविजय॒इश्यापेचिफत्वं 
भामती-व्याख्या 
स्थानम्‌”। हेतु वाक्य को प्रतिज्ञा वाक्य की आकांक्षा होती है, प्रतिज्ञा-वाक्य यदि दूर हो, 
तब मण्ड्कप्लुति-श्याय से हेतु वाक्प उसके साथ जुड़ता है ]। इस प्रकार 'शब्दादेव प्रमित! 
( परमात्मा ), कम्पनात्‌' ऐसा पूरा वाक्य सम्पन्न हो जाता है। ब्रह्म के भय से नियन्त्रित 
होकर यह जगत्‌ अपने व्यापार में नियमतः प्रवृत्त होता है और अपनी मर्यादा का अतिक्रमण 
-नहीं करता । आशय यह है कि केवल श्रुति का संकोच श्रुत्यथ के परित्याग का नियामक 
नहीं, अपितु पूर्वापर की एकवाक्यता और प्रकरण--इन दो प्रमाणों से संवलित श्रुति-सद्भीच, 
झाष्यकार ने यही कहा है--पूर्वापरयोग्रेल्थभागयोत्रेह्योव निर्दिश्यमानमुपलभामहे, इद्दैव 
कथमन्तराले वायुं निदिश्यमानं प्रतिपद्यमहि” । इतने भाष्य के द्वारा वाव्यैकवाब्यता प्रदर्शित 
की गई है। “प्रकरणादपि”--इस भाष्य से प्रकरण दिखाया है, क्योंकि जो पदाथे पूछा 
जाता है, वही प्रधानतया प्रतिपाद्य होता है--यही प्रकरण का स्वरूप है। जिज्ञासित पदार्थ 
से भिन्न अर्थ का अभिधान करने पर शास्त्र असम्बद्धाभिधायी होने के कारण भ्रप्रमाण हो 
जायगा । “ यत्तु वायु-विज्ञानात्‌ क्वचिदमृतत्वमभिहितम्‌, तदापेक्षिकम्‌ ।” अर्थात्‌ “वायुरेष 
व्य्शिवायु! समष्टिरप पुनमुंत्युं जर्यात य एवं वेद”-इत्यादि श्रुतियों के ढ्वारा जो वायु के 








] ब्रह्मः ] हिन्दीसद्दितमामतोसंवलितम्‌ ४४७३ 


परमात्मानमभिधाय 'अतो न्यदात॑म? ( बृ० १४ ) इति वास्वादेरातेत्वाभिघानात्‌ । 
प्रकरणादष्यत्न परमात्मनिश्चयः,  अन्यत धर्मौदन्‍्यत्राधमादन्यत्रास्मात्कताकृतात्‌ । 
अन्यत्र भूताच्च भव्याच्च यक्तत्पश्यसि तद्द!ः ( का० १२१४ ) इति परमात्मनः 
पृष्ठत्वात्‌ ॥ २९ ॥ 


( ११ ज्योतिरधिकरणम्‌ | ख्ू० ४० ) 
ज्योतिदशनात्‌ ॥ ४० ॥ 

“'बष संप्रसादोउस्माच्छरीरास्समुत्थाय परं ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन रुषेणामि- 
निष्पद्यते? ( छा० ८१२३ ) इति भ्रुयते । तत्र संशय्यते--कि ज्योतिःशब्दं चक्षु्चिषय- 
तमो 5पहं तेजः, किया परं ब्रह्मेति | कि तावस्पाप्तम्‌? प्रसिद्धमेच तेजो ज्योतिःशब्द- 
मिति । कुतः ? तत्न ज्योतिःशब्द्स्थ झूढत्वात्त | ज्योतिश्वरणाभिधानात्‌' ( ब्र० खू० 
११२७ ) इत्यत्र हि प्रकरणाज्ज्योतिःशब्दः स्वार्थ परित्यज्य ब्रह्मणि बतते। न चेद 
तह्धत्कचित्स्वार्थपरित्यागे कारणं दृइयते। तथा च नाडीखण्डे - अथ तत्नेतद्स्माच्छ- 


भामती 
तच्च तत्रेब प्रकरणान्तरकरणेन हेतुना । न केवलमपश्चुत्या तदापेक्षिकमपि तु॒ परमात्मानसभिषायातो$न्य- 
वात्तभिति वाय्वादेरात्तंत्वा सिषानात्‌ । नह्मात्तो्म्यासादनात्तों भवतीति भावः ॥ ३९ ॥ 


अन्न हि ज्योतिःशब्दस्थ तेजसि मुख्यत्वाद्‌ ब्रह्मण जधन्यत्वात्‌ प्रकरणाच्च श्रुतेबंलोयस्त्वात्‌ 

पूबंबच्छु तिसद्धरचस्य चात्राभावात्‌ , श्रत्युत ब्रह्मज्योतिःपक्षे क्स्वाश्रुतेः पूंकालार्थाया: पीडनप्रसज्भातू ॥ 

समुत्यानश्रुतेश्व तेज एव ज्योति: ॥ तथाहि-- समुत्यानमुद्गमनमुच्यते, न तु विवेकविज्ञानस्‌ । उद्गसनन्न 
भामती-ब्याख्या 


विज्ञान से अमृतत्व की प्राप्ति बताई है, वह अमृतत्व आपेक्षिक [ मनुष्य-लोक की अपेक्षा 
वायु-छोक का चिरस्थायित्व मात्र ] है, वायु-विज्ञान से केवल अपमृत्यु पर विजय-पआ्राप्ति का 
उल्लेख है, परम मृत्यु पर विजय नहीं, क्योंकि वहीं पर प्रकरणान्तरूप करण ( हेतु ) के द्वारा 
परमात्मा का अभिधान करके वाय्वादि के आतंत्व ( मृतत्व या नश्वरत्व ) का अभिधान 
किया गया है-“अतोड्स्यदातंम्‌” ( बृह. उ. ३।४ ) | ऐसा कभी सम्भव नहीं कि आतं ( मृत ) 
पदाथ॑ उपास्यमान ( अभ्यस्यमान ) होकर अमृत बन जाय ॥ ३९॥ 


विषय -एप सम्प्रसादो5स्माच्छरीरात्‌ समुत्याय पर॑ ज्योतिरुपसम्पद्य स्वेन रूपेणा- 
प्िनिष्पद्यते” ( छां. ५१२३ ) यहाँ ज्योतिःशब्द विचारणीय है। 

संशय- उक्त श्रुति-बाबय में ज्योति: पद के द्वारा भौतिक तेज विवक्षित है ? अथवा 
पर ब्रह्म ? 
पूर्वपक्ष -जोति:शब्द भौतिक तेज में रूढ या मुख्य ओर ब्रह्म में गोण माना जाता 
है, भरत: निरपेक्ष शब्दरूप श्रुति श्रमाण से भौतिक तेज ओर प्रकरण प्रमाण से ब्रह्म विवक्षित 
प्रतीत होता है। प्रकरण प्रमाण से श्रुति-प्रमाण प्रबल होता है, अतः पूर्वाधिकरण के समान 
यहाँ श्रुति का संकोच सम्भव नहीं, प्रत्युत ब्रह्मरूप ज्योति का ग्रहण करने पर “उपसम्प्च!-- 
यहाँ पूर्वकालाथंक वत्वा' प्रत्यय बाधित हो जाता है, क्योंकि ब्रह्म ज्योति की प्राप्ति के 
अनन्तर अन्य कोई क्रिया होती ही नहीं, किस्तु आदित्यादि ज्योति ( अधिरादि मार्ग ) के 
द्वारा ब्रह्मलोकादि की प्राप्ति के अनन्तर मुक्ति का लाभ होता है । 








3७४४ ब्रद्यसत्नशाज्डरभाष्यम्‌ (जे १ पा. दे खू. ४० 


रीराउुत्कामत्ययैतैरेव रश्मिभिरुष्व॑माक्रमते! (छा० ८।६।५ ) इति मुमुक्षोरादित्यप्राप्ति- 
रभिह्विता । तस्मात्पसद्धमेव तेजो ज्योतिःशब्दमिति । 

पएव॑ प्राप्ते अमः- परमेच ब्रह्म ज्योतिःशब्दम्‌ । कस्मात्‌ ? दशेनात्‌ | तस्य दीह 
प्रकरणे वक्तव्यत्वेनानुबृत्ति देहयत्ते, य आत्माउपद्दतपाष्मा? ( छा० 4७१ ) इत्यपद्दत- 
पाप्मत्वादिगुणकस्यात्मनः प्रकरणादावन्वेष्टव्यत्वेन विजिज्ञासितव्यत्वेन च॒ प्रतिज्ञा- 
नात्‌ । 'एतं त्वेब ते भूयो3जुब्याख्यास्यामि! (छा० ८4९३) चाह्लुसंघानात्‌। अशरीरं 

भामती 

तेज्:पक्षेपचिराविमागेंणोपपच्चते । आविश्यश्चाचिराष्मपेक्षया परं ज्योतिभंवतीति । तदुपसम्पद्य तस्य समीपे 
भूट्वा स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते, कार्यत्रह्मलोकप्राप्तो क्रमेण मुच्यते । ब्रह्मज्योतिःपक्षे तु ब्रह्म भूत्वा का परा 
स्वरूपनिष्पत्ति: ? न च देहादिविविक्तश्ह्मस्वरूपसाद्ात्कारो वृत्तिरपो5भिनिष्पत्तिः । स। हि ब्रह्म भूयात्‌ 
प्रांचीना न तु पराचीना। सेयमुय्सम्पद्येति क्‍त्वाश्रुतेः पीडा । तस्मात्तिसुभिः श्रुतिभिः प्रकरणबाधनात्तेज 
एवात्र ज्योतिरिति प्राप्तम्‌ । एवं प्राहमिधीयते - #परमेव ब्रह्म ज्योनिःशब्दम्‌ । कस्मात्‌ ? दर्शशनात्‌ । 
तस्य होह प्रकरणे अनुवृत्तिदृंहयते ७ । यत्‌ खलु प्रतिज्ञायते यच्च मध्ये परामृइ्यते यर्चोपसंह्ियते 
स एवं प्रधान प्रररणार्थ: । तदन्तःपातिनस्तु सर्वे तदनुगुणतया नेतव्या;। न तु श्रुत्यनुरोधमात्रेण 
प्रकरणादपक्रष्टय इति हि लोकस्थिति: | अन्यथोपांशुयाजवाक्ये जामितादोषोपक्रमे तत्प्रतिससाधानोप- 


संहारे च तदन्तःपातिनों विष्णुठपांशु यष्टव्य इत्यादयों विधिश्रुत्यनुरोधेत पृथग्‌ विधायः प्रसज्भेरन्‌ । 


भामती-व्याछ्या 

दूसरी बात यह भी दै कि उक्त श्रुति में जो समुत्यान कहा गया है कि “अस्मात्‌ 
शरीरात्‌ समुत्याय”, वह समुत्थान ज्योति” पद के द्वारा तेज का ग्रहण करने पर ही उपपन्‍्न 
हो सकता है, क्‍योंकि वहाँ समुत्यान का अर्थ उद्गमन ही है, विवेक-विज्ञान नहीं । अचिरादि 
की अपेक्षा आदित्य को पर॑ ज्योति कहा जाता है, अत! जीव का सूक्ष्म शरीर इस स्थल 
शरीर का त्याग कर आदित्य की उपसम्पत्ति प्राप्त भरता है, उसके पश्चात्‌ स्वरूपाभिनिष्पत्ति 
( ब्रह्मख्पतापत्ति ) होती है। किन्तु “ज्योति' शब्द से ब्रह्म का ग्रहण करने पर तत्त्वज्ञानी 
का शरीर से समुत्यान न हो सकेगा, जेसा कि श्रुति कहती है--“न तस्य प्राणा उत्क्रामन्ति” 
( बृह. उ. ४४४६ ) । इसी प्रकार “परं ज्योतिरुपसम्पद्य स्वरूपेणाभिनिष्पद्यते”--यह ज्योति, 
रुपसम्पत्ति ओर स्वरूपाभिनिष्पत्ति का पौर्वापयंभाव भी संगत नहीं रह जाता, क्योंकि 
ब्रह्मरूप ज्योति की उपसम्पत्ति भी स्वरूपाभिनिष्पत्ति ही है, अतः 'स्वरूपमभिनिष्पद्य स्वरूप- 
मभिनिष्पद्यते”-ऐसा व्यवहार संगत क्योंकर होगा? देहादि से विविक्त ब्रह्मस्वरूप के 
वृत्त्यात्मक साक्षात्कार को अभिनिष्पत्ति नहीं कहा जा सकता, क्योंकि वह ब्रह्मरूपतापत्तिरूप 
मुक्ति के पूव॑ क्षण में होती है, पश्चात्‌ नहीं । फलत: (१) ज्योति! शब्द, (२) कत्वा प्रत्यय और 
(३) समुत्यान शब्द--इन तीन श्रुति प्रमाणों ( रूढ शब्दों ) के द्वारा प्रकरण प्रमाण का बाघ 
करके भौतिक तेज ही ज्योति पद का अर्थ सिंद्ध होता है । 

सिद्धान्त--“परमेव ब्रह्म ज्योति!शब्दम्‌” अर्थात्‌ परम ब्रह्म ही ज्योति! शब्द के द्वारा 
विवक्षित है, क्योंकि इस प्रकरण में उसी की अनुवृत्ति का दशेन होता है । जो प्रतिज्ञा या 
प्रकरण के उपक्रम में चचित, मध्य में परामृष्ट और उपक्षं्वार में वणित होता है, वही प्रकरण 
का मुख्याथ माना जाता है. और प्रकरण-पाती अन्य सभी पदाथं उसी प्रधान के अनुसारी 
या भज्ज माने जाते हैं, केवल श्रुति के अनुरोध पर प्रकरण से पृथक्‌ नहीं किए जाते--ऐसी 
लोकमर्यादा है । भ््यथा उपाँशुयाज के प्रकरण में पठित “विष्णुरुपांशु य्टव्यो3जामित्वाय, 
प्रजापतिरुपांशु यध्टव्योड्जामित्वाय, अग्नीषोमावुपांशु यह्टव्यावजामित्वाय”--इन तीन वाक्यों 





|] ब्रह्म ] हिन्दीसहितभामतोसंचलितम्‌ ४४५ 


वाब सन्त न प्रियाप्रिये स्पृशत/ ( छा० 4१२१ ) इति चाशरीरताये ज्योतिःसम्पत्ते- 

रस्याभिधानात्‌ , बह्मभावाच्चान्यत्राशरीरतालुपपत्तः, 'परं ज्योतिश, 'स उत्तमः 
भामती 

तत्‌ किमिदानों तिल्र: साह्नस्योपसदः कार्या द्वावशाहीनस्थेति प्रकरणानुरोधात्‌ समुदायप्रसिद्धिबललक्ध- 

सहगंणाभिषान परित्यज्याहीनशब्ब: कचमप्यवयवव्युत्पत््या साह्न॑ ज्योतिष्टोममभिधाय तत्नेव द्वावशोपसत्तां 

विधत्ताम्‌ ? स हि कुश्ल्रविधानान्त कुतश्चिदपि होयते क्रतोरित्यहीन: शाक्यों बकतुम्‌ । सेवस्‌, अवयब- 

प्रसिद्धेः समुवायप्रसिद्धिबंलोपसीति श्रुत्या प्रफरणबाधनाम्त द्वादक्षोपसत्तामनगुणयुक्ते ज्योतिष्टोमे 


भामती-व्याख्या 

के द्वारा प्रतिपादित तीनों कम उपांशुधाज से भिन्‍न मानने पड़ेंगे। [जैमिनि-दर्शनस्थ द्वितीय 
अध्याय के द्वितोग पाद का चौथा अधिकरण है--उपांशुपाजाधिकरण । शबरस्वामी ने विषय- 
वाक्य की क्षानुपुर्वी दिखाई है--“जामि वा एतद्यज्ञस्य क्रियते यदन्वश्चौ पुरोडाशावुपांशुयाज- 
मन्तरा यजति । विष्णुरुपांशु यष्टव्योडजामित्वाय, प्रजापतिरुपांशु यध्टव्यो5जामित्वाय, अग्नीषो- 
मावुपांशु यध्षव्यावजामित्वाय” । तैत्तिरीयसंहिता में यजति तक वाक्य मिलता है, विष्णुरुपांशु 
यष्टव्यः'? इत्यादि इस समय उपलब्ध नहीं । तथापि अजामित्वाय-परयन्त एकवाक्यता मान 
कर प्रायः सभी आचार्यों ने यही विचार प्रस्तुत किया है कि उपक्रम और उपसंहारादि में 
समनुगत पदार्थ को यदि मुख्याथं मान कर प्रकरणस्थ अन्‍्यान्य पदार्थों को उसका अज्भ नहीं 
माना जाता, तब उपांशुयाज-प्रकरण के उपक्रम ( आरम्भ ) में जो जामिता ( आलूस्य या 
उबा देना ) दोष उठा कर उपसंहार में अजामित्वाथ कह कर उसकी निवृत्ति बताई गई। 
उससे ऐसी एकवाक्यता पयंवसित हो जाती है कि मध्यपाती उक्त तीनों वाक्य स्वतस्त्र कर्म 
के विधायक न होकर उपांशुयाज के अन्तरा-विधान की प्रशंसामात्र करते माने गए हैं ] । 

शह्ला-यदि एकवाक्यतापन्‍्न प्रकरण का भज्जञ या बाध किसी प्रकार भी नहीं किया 
जा सकता, तब ज्योतिष्टोमनामक एँकाह कम के प्रकरण में जो कहा गया है कि 'तिस्र एव 
साह्नस्योपसदो द्वादशाहीनस्थ” (ते. सं. ६२५।१ )। उपसत्‌ होमविशेष की संज्ञा है। 
“ज्योतिष्ठोमादि एकाह कम में तीन ही उपसत्‌ किए जाएँ और अहीन कर्म में 'द्वादश' [ जिस 
सोमयाग में एक ही दिन सोम का भ्रभिषव किया जाता है, उसे एकाह या साह्न कहते हैं 
और जिसमें कई दिन सोमरस का अभिषव होता है, वह अहीन या बहगेंण कहलाता है। 
एकाह ओर अहीन शब्द अपने अपने उक्त अर्थों में रूढ़ माने जाते हैं ] | यह प्रकरण ज्योति- 
ष्टोमरूप एकाह क्रतु का है, अत: इसके प्रकरण में पठित द्वादश उपसत्‌ भी इसी कम में करने 
पड़ेंगे ओर 'अहीन' शब्द की अवयवार्थ को लेकर ज्योतिष्टोम-वाचकता भी मानी जा सकती 
है, जैसा कि शवरस्वामी ने कहा द्वे-“हीनब्देन ज्योतिष्टोमं वक्ष्याम:, कुतः? न हीयते 
इत्यहीन: । दक्षिणया क्रतुकरणर्वा फलेन वा न हीयते, तेन ज्योतिष्टोमोष्हीन/” ( शाबर. 

« पहिरे )। 

हा 22८5:2$/47 की अपेक्षा रुढार्थ प्रबल माना जाता है। यद्यपि प्रकरण 
प्रमाण से द्वादश उपसत्‌ ज्योतिष्टोम में प्राप्त हैं, तथापि 'अहीन” शब्दरूप श्रुति प्रमाण के 
द्वारा प्रकरण का बाध हो जाता है. अतः उक्त वाक्य ज्योतिष्टोम में द्वादश उपसत्‌ का विधान 
नहीं कर सकता । इस प्रकरण से विच्छिन्न कर देने पर भी उक्त वाक्य अहीन या भहगंण 
कर्मो में भी द्वादश उपसत्‌ का विधान नहीं कर सकता, क्योंकि अस्य प्रकरण में पठित वाक्य 
के द्वारा अन्य कम में अज्धों का विधान व्यायोचित चहीं माना जाता। परिशेषत!) 'तिल्ला) 
उपसद! कार्या।-इस विधि की स्तुति में ही “द्वादशाहीनस्य”'--इस वाक्य का तात्पये 
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भामती 
शकक्‍नोति विधातुम्‌ । नाप्यतो5पक्षष्ट: सम्नह॒गंणस्प विधत्ते परप्रकरणेज््यधर्सविधेरन्यायत्वात्‌ । असम्बद्ध- 


पदव्यवायविच्छिस्नस्थ प्रकरणस्य पुनरनुसम्धानक्लेशात्‌ । तेगानपक्ष्टेनेव द्वादशाहोनस्येति वाक्येन 
साह्नस्य तिस्र उपसदः कार्या इति विधि स्तोतुं द्वादशाहविहिता द्वादशोपसत्ता तत्प्रक्ुतित्वेन च सर्वाहीनेषु 
प्राप्ता निवोतादिववनूछते । तस्मावहोनश्र॒त्था प्रकरणबाधे४पि न द्वादशाहीनस्येति वाक्यस्य प्रकरणाव- 
पक्षों ज्योतिष्टोमप्रकरणाम्तातस्थ । पृषादनुसस्त्रणमस्त्रस्य यक्लिजुबलात्‌ प्रकरणबाधेनापकर्षस्तवग॒त्या, 
पौष्णादो व कर्मणि तस्याथंबरवाबिह त्वपक्ृष्टस्याचिरादिम्तार्गोपदेशे फलस्पोपायमाग्गप्रतिपादकेईतिविशदे 
एष सम्प्रसाद इति वाक्यस्याविशदेकदेशमरात्रप्रतिपदकस्प निष्प्रयोनजस्वात्‌ । न च॒ द्वादशाहीनस्येतिवद्य- 
थोक्तात्मष्यानसाधनानुष्ठानं स्तोतुमेष सम्प्रसाव इति वचनमरचिरादिमाग्गमनुवदतीति युक्तम्‌ , स्तुति- 
लक्षणायां स्वाभिधेयसंसगंतात्पयंपरित्यागप्रसज़भातु | द्वावशाहोनस्पेति तु बाकये . स्वार्णसंसगंताएपयें 
प्रकरणविच्छेदस् प्राप्तनुवादमात्रस्य चाप्रयोजनत्वमित्ति स्तुत्पर्थों लचपते । न चेंतद्रोषभयात्समुवायप्रसिद्धि- 
मुह्लइध्यावयवप्रसिद्धिमुपाभित्य साह्नस्पेब द्वादशोपसत्ता विधातुमहंति, त्रित्वद्वाबशत्वयोविकल्पप्रस- 
ज्ात्‌ । न व्‌ सत्यां गतो विकल्पों न्‍्याग्यः। साह्नाहीनपदयोश्च प्रकृतज्यों तिष्टोमाभिधायिनो रानर्थक्पप्र स - 


ज़ातू । प्रकरणादेव तदबगतेः । इह तु स्वार्थसंसग्रंतात्पर्थ नोक्तदोषप्रसज़॒इति पोर्वापयंपर्यालोचनया 
हि... 02५ किक मेक पयीकन थे ऑन पक ३४० 3 8- 


भामती-बव्याख्या 
पर्यवर्तित होता है। द्वादशाहरूप अह्ीन कर्म में द्वाइश उपसत्‌ का विधान किया गया है, सभी 
अह्ठीन कर्मों की द्वादशाह कम प्रकृति है, अतः उसके विक्रृतिभूत सभी अहीन कर्मों में द्वादश 
उपसत्‌ 'प्रकृतिवद्‌ विक्ृतिः कार्या'--इस अतिदेश वाक्य से ही प्राप्त हो जाते हैं, इस लिए भी 
ज्योतिष्टोम-प्रकरण-पठित वाक्य के द्वारा द्वादश उपसदों का विधान वहाँ भ्पेक्षित ही नहीं, 
अतः इसका प्रकरण से अपकर्ष ( विच्छेद ) भी अनावश्यक है। ज्योतिष्ठोम के प्रकरण में 
पठित पूषानुमस्त्रण मन्‍्त्रों का उत्करष जो लिज्ज प्रमाण से प्रकरण का बाध कूरके किया जाता 
है, वह भगतिक-गति है. पूषदेवताक कर्मों में उत्की आवश्यकता और साथ्थकता भी है। 
+एष सम्प्रसादो$स्माच्छरीरातू समुत्याय”--इस वाक्य का यहाँ से विच्छेद करके अचिरादि 
माग-प्रतिपादक प्रकरण में उन्नयन सम्भव नहीं, क्योंकि अचिरादि का “तेईचि७घमेवाशि- 
सम्भवन्ति”--इत्यादि डपदेश जैसा विशद (स्पष्ट ) है, वैसा “ए सम्प्रसाद।”-यह नहीं, 
क्योंकि यहाँ तो उस मार्ग के तेजोरूप एकदेश का ही ग्रहण किया गया है, जिसका कोई 


विशेष प्रयोजन नहीं। 
जैसे “द्वादशाहीनस्य'--यह वाक्य तीन उपसदों के विधान की स्तुति है, वैसे ही 


४ अ्मध्यान-भावना की स्तुति करने के लिए “एप सम्प्रसाद:” इसका उपयोग भी नहीं किया 
जा सकता, क्योंकि वैसा करने पर इस वाक्य को अपने स्वार्थ का सव॑था त्याग करना पड़ेगा । 
“दहादशाही तस्य”--इस वाक्य का अन्यत्र उन्नयन करने पर द्वादशाह-पठित वाक्य के द्वारा 
विहित द्वादशोपसत्ता का अनुवादमात्र करना होगा, जो कि निष्प्रयोजन और निरथंक मात्र 
है, अत: उसमें स्तुतिपरता अगत्या मानी जाती है। ज्योतिष्टठोमग्त उपसदु होमों में ही त्रित्व 
ओर द्वादशत्व-दोनों का विधान करने पर विकल्प प्राप्त होता है, जो कि मार्गान्तर के 
सम्भब होने पर उचित नहीं माना जाता। फिर भी त्रित्व और द्वादशत्व--दोनों का विधान 
करने पर ज्योतिष्ठोम के वाचक 'साह्न' और 'अहीन'--दोनों पद निरथंक हो जाते हैं, क्‍योंकि 
केवल प्रकरण के बल पर भी दोनों धरम प्राप्त हो जाते हैं किन्तु प्रकृत में 'ज्योतिःः पद का 
ब्रह्मज्योति में तात्पर्य मान लेने पर आनथ्थक्य प्रसक्त नहीं होता, पौर्वापयें की विचारणा से 
सहकृत प्रकरण प्रमाण के द्वारा पूवंकालतारूप अर्थ में रूढ़ 'बत्वा॥ प्रत्यय का परित्याग करके 
ब्रह्मज्योति ही ज्योतिषदास्पद विर्णीत होती है । 








$+ ब्रह्म ] हिन्दौसद्दितमामतीसंवलितम्‌ ४४७ 


पुरुष? ( छा० ८१२३ ) इति च विशेषणात्‌ | यत्तक्त मुमुक्षोराद्त्यप्राप्तिरभिद्ितेति । 
नासावात्यन्तिको मोक्षो गत्युत्कान्तिसंबन्धात्‌। न छ्ात्यन्तिके मोक्षे गत्युत्कान्ती 
स्त इति वक्ष्यामः | ४० ॥। # 
( १२ अथोन्तरल्वब्यपदेशाधिकरणम्‌ । छू० ४१ ) 
अआकाशोडर्थान्तरत्वादिव्यपदेक्षात्‌ ॥ ४१ ॥ 
'आकाशौ वे नाम नामरूपयोनिर्वेद्िता ते यदन्तरा तदू ब्रह्म तदस्ततं स आत्मा! 
( छा० ८१४१ ) इति भ्रयते । तत्किमाकाशशब्दं परं ब्रह्म, किया प्रसिद्मेच भूताका- 


भामिती 

प्रकरणानुरोधादूढिमपि पुर्बंकालतामपि परित्यत्य प्रकरणानुगुण्येन ज्योति: पर ब्रह्म प्रतोयते । यत्‌ तुक्त 
मुमुक्षो रादित्यप्राप्ति रभिहितेति, नासावात्यन्तिको सोक्षः, किन्तु कार्य॑त्रह्मलोकप्रा।प्त: । न च॒ क्रममुक्त्य- 
भिप्रायं स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यत इति वचन, नह्मेतत्‌ प्रकरणोक्तन्रह्मतत्त्वविदुषों गत्युत्क्रान्ती स्तः। तथा 
च॒ श्रुतिः--“न तस्मात्‌ प्राणा उस्कार्मा-त अन्नेव समवनीयन्ते! इति । न च तदृद्वारेण क्रममुक्तिः । अधिरा- 
विम्ागंस्य हि कार्यत्रह्मलोक 7 पकत्व न तु ब्रह्मभूयद्ेतुभावः, जीवस्य तु निरुषाधिनित्यशुद्धबुद्धबह्मभाव- 
साक्षात्का रहेतुके मोक्षे कृतर्माचराविमा्गेण कायंबह्मलोकप्राप्त्या ? अत्रापि ब्रह्मविदस्तदुपपत्तेः । तस्मास्त 
ज्योनिरादित्यमुपसम्पद्य सम्प्रसादस्य जीवस्य स्वेन रूपेण पारमार्थिकेन ब्रह्मणा$भिनिष्पत्तिराअ्षसीति 
श्रुतेरत्रापि क्लेश: । झपि च परं ज्वोतिः स उत्तमः पुरुष इतोहेबोपरिश्द्विशेषणात्तेजसो व्यावत्यंतुरुष- 
विषयत्वेनावस्थापनाउज्यो तिष्पवस्य परमेव ब्रह्म ज्योति: न तु तेज इति सिद्धम्‌ ॥| ४० ॥ 


न+न कल 





भामती-व्यास्या 

भाष्य में जो कहा गया है. कि “अथ यत्रतस्माच्छरीरादुत्क्रामति, अथेतैरेव रश्मिभि- 
रूध्व॑माक्रमते” (छां, 5६६५ ) इति मुमुक्षोरादित्यप्राप्तिरभिहिता” ।.वह अत्यन्तिक मोक्ष 
नहीं, अपितु हिरण्यगर्भ-लोक-प्राप्तिमात्र है। प्रकृत वाक्य का ्रभिप्राय क्रम-मुक्ति में नहीं 
माना जा सकता, क्योंकि 'स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते'--इस वाक्य का स्वारस्य क्रम-मुक्ति में 
सम्भव नहीं। प्राकरणिक ब्रह्मतत्त्व के वेत्ता पुरुष की न शरीर से उत्क्रान्ति होती है भौर न 
लोकान्तर में गति, क्योंकि श्रुति रपष्ट कहती है--“न तस्य प्राणा उत्क्रामन्त अत्रैव समवनी- 
यन्ते” ( बृह, उ. ४॥४।६ )। अचिरादि मार के द्वारा क्रम-मुक्ति होती है-ऐसा नहीं कह 
सकते, क्योंकि अचिरादि मार्ग केवल हिरण्यगर्भ के लोक का ही प्रापक होता है, ब्रह्मरूपतापत्ति 
का जनक नहीं होता । जीव को तो नित्य, शुद्ध, बुद्ध ब्रह्म तत्त्व का साक्षात्कार कर लेने पर 
अचिरादि मागे से काये ब्रह्म-छोक-प्राप्ति की क्या आवश्यकता ? ब्रह्मा-साक्षात्कार से ही परम 
मोक्ष की प्राप्ति हो जाती है । कार्य ब्रह्म के लोक में भी ब्रह्मवेत्त। ही मुक्त होता दहै। फलतः 
“आदित्यरूप ज्योति को प्राप्त होकर यह सम्प्रसाद ( जीव ) ब्रह्महूपेण अभिनिष्पन्न होता 
है/--ऐसा मानना समुचित नहीं, क्योंकि वहाँ भी श्रुति की अनुपपन्तता बनी ही द्वै। दूसरी 
बात यह भी है कि 'परं ज्योति, 'स उत्तमः पुरुष:--ऐसे विशेषणों के द्वारा भौतिक ज्योति 
की व्यावृत्ति करके ब्रह्म ज्योति का ही निरूपण आगे किया जा रहा है, अतः यहाँ पर ब्रह्म 
ही विवक्षित ज्योति है, भौतिक तेज नहीं ॥। ४० ॥ ; 

विषय--“कषाकाशो वै नाम नामरूपयोनिवहिता, ते यदन्तरा तद्‌ ब्रह्म तदमृतं स 
आत्मा” ( छां. ६१४१ ) इस श्रुति में 'आकाश' शब्द विचारणीय है । न्‍ 





४७४८ अ्रह्मसत्नशाड् रभाष्यम्‌ ( थ- १ पा. रे खू: ४१ 


शमिति विचारे भूतपरिञह्ो युक्त: आकाशशब्दस्थ तस्मिन्खढत्वात्‌ , नामरूपनिर्वह- 
णस्य चावकाशदानद्वारेण तस्मिन्योजयितुं शकक्‍्यत्वात्‌ , स्रष्टुत्वादेश्व स्पष्टस्य त्रह्म- 
लिज्कस्याश्रवणाव्ति | एवं प्राप्त इद्मुच्यत -परमेड ब्रह्मेहाकाशशब्दं भितुमहेति । 
कस्मात्‌ ? अथॉन्‍्तरत्वादिव्यपदेशात्‌ | 'ते यद्त्तरा तद्‌ ब्रह्म! इति दि नामरूपाभ्याम- 
थॉन्तरभूतमाकाशं व्यपविशति | न च॒ त्रह्मणोउन्यन्नामरूपाभ्यामर्थान्तरं संभवति, 
सर्वेस्य विकारजातस्थ नामरूपाभ्यामेव व्याकृतत्वात्‌। नामरूपयोरपि निवेद्णं 
निरडकुशं न ब्रह्मणोउन्‍्यत्र संभवति, “अनेन जीवेनात्मनालुप्रविध्य नामरूपे व्याकर- 
भामती 

यदष्याकाशस्तल्लिज़ावित्यत्र ब्रह्मछिज्भव्शंनादाकाश: परमात्मेति ब्युत्पादितं, तथापि तद्ददतन्र 
परमात्मलिजुवर्शनाभावान्नाम रूपनिव॑ हणस्य भूताकाशे5प्यवकाशदानेनोपपत्तेरकस्मान््च रूढिपरित्यागस्पा- 
योगात्‌ । नामरूपे अन्तरा ब्रह्मेति च नाकाशस्य नामरूपयोनिवंहितुरन्तरालत्वमाहापि तु ब्रह्मणस्तेन 
भूताकाशों नामरूपयोनिवंहिता । ब्रह्म चेतयोरन्तरालं मध्यं सारमिति यावत्‌ । न तु नि्बढिव ब्रह्म अभ्त- 
राल॑ वा निर्वोदु । तस्मास्प्रत्तिदेभूताकाशमेवाकाशो न तु ब्रह्मेति प्राप्तम्‌ । एवं प्राप्त उच्यते-- ७परमेवा - 
काशं ब्रह्म फस्सात्‌ ? अर्थान्तरत्वादिध्यपदेशात्‌ &। नामरूपसात्रनिर्वाहकमिहाकाशामुच्यते । भूता- 
काशज् विकारत्वेन नामरूपान्त:पाति सत्‌ कथमात्मानमुठ्हेत्‌। न हि सुशिक्षितोईषि विज्ञानी स्वेन 
स्कम्घेनात्मानं बोदुमुश्सहते । न च नामरूपश्रुतिरविज्ेषतः प्रवृत्ता भूताकाशवर्ज नामरूपान्तरे सद्भोचयितुं 
सति सभ्भवे युज्यते, न च॒ निर्वाहकत्व॑ निरशकुशमवगतं ब्रह्म लिज्अ|ं कधबआ्ित्‌ क्‍्लेशोन परतम्त्रे नेतुमु- 

भामती-ब्याख्या 

संशय--उक्त श्रुति में पठित आकाश” शब्द भूताकाश का बोधक है? अथवा 

ब्रह्म का ? 
के पक्ष-यद्यपि “आकाशस्तल्लिज्धात्‌” ( ब्र. सू. ११२२ ) इस सूत्र में यह निर्णय 

दे दिया गया दे कि उक्त श्रुति में ब्रह्म के संकीतित लिज्ों ( धर्मों ) के आधार पर “आकाश” 
शब्द परमात्मा का बोधक है। तथापि यहाँ वैसा ब्रह्म-लिज्भ-दर्शन न होने के कारण 'आकाश' 
शब्द ब्रह्म का गमक नहीं हो सकता। नाम और रूपात्मक प्रपन्च का निवृहण भूताकाश में 
भी सभ्भव है, क्‍योंकि वह समस्त प्रपश्च को रहने के लिए जवकाश प्रदान करता है। 
“आकाश” पद भूताकाश में रूढ़ है, रूढि अ्रथं का अकस्मात्‌ ( बिना किसी कारण के ) 
परित्याग उचित नहीं। 'नामरूप अल्तरा ब्रह्म--इन शब्दों के द्वारा नाम-रूप के निर्वाहक 
क्लाकाश की अन्तरालता विवक्षित नहीं, अपितु ब्रह्म की, अर्थात्‌ नाम-रूप का निवंहिता तो 
आकाश ही है, ब्रह्म नाम और रूप के अन्तराल ( मध्य ) में अवस्थित सारभूत वस्तु है। 
आकाशरूप निर्वोढा निव॑हिता ब्रह्म नहीं और अंन्तरालभूत जो ब्रह्म है, वह नाम-रूप का 
निवंहिता नहीं । अत: लोक-प्रप्तद्धि और रूढि अर्थ के अनुसार “आकाश” शब्द भूताकाश का 
ही वोधक है, ब्रह्म का नहीं । 

सिद्धान्त--आकाश' शब्द से यहाँ ब्रह्म ही विवक्षित है, क्योंकि “अर्थान्तरत्वादि- 
व्यपदेशात्‌” अर्थात्‌ नामरूपात्मक समग्र प्रपश्च की निर्वाहक वस्तु को “आकाश” शब्द कहता 
है। भूताकाश तो स्वयं विकाररूप होने के कारण नाम-रूप का अन्तः पाती है, अतः वह 
अपना निर्वाहक क्योंकर होगा ? कितना भी कुशल नट हो वह कभी अपने करे पर अपने- 
आप को बिठा नहीं सकता । 'नामरूप” शब्द सामान्यत! समस्त 'प्रपंच का बोधक है, आकाशेतर 
प्रपश्व में संकुचित नहीं किया जा सकता । जगत्‌-निर्वाहकत्व एक ऐसा धर्म है, जो ब्रह्म का ही 
लिज् ( धमं ) है, उसे खींच-खाँच कर भी पराश्चित आकाश में घटाना सम्भव नहीं । 





० ब्रह्मतमम].. हिन्दीसद्दितमामतोसंवलितम्‌ ४४९ 


वाणि' ( छा० ६३॥२) इत्यावित्रह्मकर्तृकत्वश्रवणात्‌। नत्ठ जीवस्यापि प्रत्यक्ष नाम- 
रूपधिषय निर्धोद्त्वमस्ति | बाढमस्ति, -अभेद्र्त्विद्द विवक्षितः। नामरूपनिवेद्णा- 
भिधानादेव च स्रष्ठ॒त्थादि ब्रह्मलिज्मभिद्दितं भवति | 'तद्‌ ब्रह्म तदख्॒त स आत्मा! 
( छा० ८१७ ) इति च ब्रह्मचादस्य लिज्ञानि। आकाशस्तज्लिज्ञत्‌ः (ब्र० ११२९ ) 
इत्यस्थेवायं प्रपश्चः | ४१॥ 

अपर _2 (त-०ननलनत 


( सुघुप्त्युत्क्रनत्यधिकरणम्‌ । खू० ४२-४३ ) 


सुपुष्त्युत्करान्त्योमेंदेन ॥ ४७२ ॥ 

व्यपदेशादित्यजुवतंत । बृहृदारण्यके षष्ठे प्रपाठके 'कतम आत्मेति योउय॑ 
विश्ञानमयः प्राणेषु हृ्यन्तज्योतिः पुरुष? ( बृ० ४३७७ । इत्युपक्रस्य भूयानात्मविषयः 
प्रपश्चः कृतः । तत्कि संसारिस्वरूपमात्रान्वाख्यानपरं वाफ्यम्‌ , उतासंसारिस्वरूप- 

भामती 

घितम्‌ । अनेन जीवेतात्मना(नुप्रविदय नामरूपे व्याकरवाणीति च तत्स्रष्टुत्वसतिस्पर्ष्द श्रद्महूपतया च॑ 
जीवस्य व्याफत्तुस्वे ब्रह्मण एवं व्याकत्तत्वमुक्तम्‌ । एवं च निबंहितुरेवान्तरालतोपपत्तेरल्यो निबंहिता$- 
न्यस्वान्तरालमित्यथ॑मेवकक्पनापि न युक्ता । तथा च ते नामरूपे यदाकाशमन्तरेध्त्ययमर्थान्तरश्यपवेश 
उपपन्नो भवत्याकाशस्य । तस्‍्सावर्थान्तरव्यपदेशात्तया । तद्‌ ब्रह्म तबदमृतमिति व्यपदेक्षाद्‌ श्रद्येवाकाश- 
शमिति सिद्धमु ॥ ४१॥ 


_-करीएंन्कटी0-+--, 
आविभध्यावसानेषु संसारिप्रतिपावनात्‌ । 
तप्परे ग्रन्यसन्दर्भ सबब॑ तत्नेव योज्थते ॥ 

संसाय्येब ताबवात्मा$हुद्भारास्पदं प्राणाविपरीत। स्वंजनसिद्ध१। तसमेब थ यो5्यं विशानमय: 
प्राणेष्वित्यादिश्रूतिसस्वर्भ आविमध्यावसानेष्वामृशतीति तदनुवादपरों भबितुमहँति । एवं च॒ संसाय्यात्मेष 
_कश्चिदपेषय महान, संसारस्य चानावित्वेनानावित्वादज उच्यते, न तु तबतिरिक्त+ कश्चिवतन्न नित्य- 

भामती-ब्याख्या 

दूसरी बात यह भी है कि “अनेन जीवेनात्मनानुप्रविश्य नामरूपे व्याकरवाणि” 
(छां. ६३३१२ ) इस वाक्य के द्वारा प्रतिपादित नामरूपात्मक प्रपश्च का खरष्ट्त्व ब्रह्म का ही 
लिज़ प्रतोत होता है, क्योंकि ब्रह्महप जीव में नाम-रूप का व्याकतुंत्व कहा गया, वह वस्तुतः 
ब्रह्म में ही है। इस प्रकार नाम-रूप के निर्वाहक ब्रह्म में ही जब अन्तरालता सम्भव हो 
जाती है, तब निर्वाहक अन्य और अन्तराल अन्य हो--ऐसा मानना युक्तियुक्त नहीं। इस 
प्रकार आत्मस्कन्धरूढता-स्याय भी प्रसक्त नहीं होता, क्योंकि नाम-रूपात्मक प्रपश्च का 
निर्वाहक जो ब्रह्माकाश है, वह उससे भिन्‍न है। अर्थान्तर-व्यपदेश के समान ही “तू ब्रह्म 
तदमृतम्‌!--ऐसा व्यपदेश भी ब्रह्म का ही गमक है।। ४१॥ 

फ्ककेयकक-- 
* विषय--“यो5्यं विज्ञानमयः प्राणेषु हचन्त््योतिः पुरुष:” ( बृह. उ. ४३॥७ ) इस 

श्रुति का 'विज्ञानमय' शब्द विचारणीय है। 

संशय-उत्त श्रुति में 'विज्ञानमथ” शब्द जीव का बोधक है ? अथवा ब्रह्म का ? 

पूर्वेपक्ष- 

आदिमध्यावसानेषु संसारिभ्रतिपादनात्‌ । 
तप्परे ग्रन्थसन्दर्भ सर्व तत्रैव योज्यते ॥ 
५७ 
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प्रतिपादनपरमिति संशयः । कि तावत्पराप्तम्‌? संखारिस्वरूपमात्नविषयमेवेति । 
कुतः ? उपक्रमोपसंद्दाराभ्याम्‌। उषक्रमे 'बो5यं विज्ञानमयः प्राणेषु! इति शारीर- 
लिज्ञत्‌। उपसंहारे च 'स वा पप महानज़ यो3य्यं विज्ञानमयः प्राणेषुः ( बु० 8।४।२२) 
इति तद्परित्यागात्‌, मध्येडपि बुद्धान्ताद्यवस्थोषन्यासेन तस्येव प्रपश्चनादिति । 

एुव॑ प्राप्ते ब्रमः, - परमेश्वरोपदेशपरमेवेदं वाक्यं न शारीरमात्रान्वाख्यानपरम्‌ । 
कस्मात्‌ ? सुषुध्तावुत्कान्ती च शरोराजद्धवेन परमेश्वरस्य ब्यपदेशात्‌ खुषुप्तो तावत्‌ 
'अय॑ पुरुषः प्राशनात्मना संपरिष्वक्तो न बाह्य॑ किचन वेद नान्‍्तरम? ( बृ० ४४२१ ) 
इति शारीराद्धेदेन परमेश्वरं व्यपद्शिति । तत्र पुरुषः शारीरः स्यात्तस्थ वेद्त्त्वात्‌। 


भामती 

शुद्धवुद्धमुक्तस्वभावः प्रतिपाद्य: | यत्तु सुप्युत्कान्त्यो: प्राज्ञेनास्मना संपरिष्वक्त इति भेद मध्यसे, नासो 
सेदः, किन्त्वयप्रात्मशब्दः स्वभाववचनस्तेन सुधुप्य्युत्कान्स्यवस्थायां विद्येषविषया भावात्संविण्डितप्रशेन 
प्राज्ञेनात्मना स्वभावेन परिष्वक्तो न किडिचद्वेदेत्यमेदेईपि भेवबदुपचारेण योजनोयम्‌॥ यथाहुः--प्राज्ञः 
संपिण्डितप्रश:' इति । पत्यावयश्र शब्दा: कार्यकरणसद्भातात्मकस्य जगतों जीवकर्माजिततया तद्भोग्यतया 
च योजनीयाः तस्मात्संसाय्येंबानूद्यते न तु परमात्मा प्रतिपाद्यत इति प्राप्तम्‌ | 

एवं प्राप्त उच्चते 'सुषप्थयुत्कान्त्योभेंदेन! व्यपवेशादित्यनुवत्तते। अयमभिसन्धिः - कि संसारिणो$- 
न्‍यः परमात्मा नास्ति, तस्मात्‌ संसार्य्यात्मपरं यो5यं विज्ञानमयः प्राणेष्विति वाक्यम्‌ ? आहोस्विदिह संसा- 
रिव्यतिरेकेण परमात्मनोध्स्धीत्तंनात्संसारिणश्रादिमध्यावसानेष्वमर्शात्संसाय्यात्मपरं ? न ताबस्संसाय्य॑ति- 


भामती-ब्याख्या 

आरम्भ में पठित 'विज्ञानमय” शब्द, मध्य में स्वप्नावस्था का वर्णन एवं महानजः 
का निर्देश--यह सब कुछ जीब में हो घटता है, क्योंकि संसारी आत्मा ही अहद्भारास्पद और 
प्राणादि से युक्त लोक-प्रसिद्ध है । “योध्यं विज्ञानमय: प्राणेषु”--यह वाक्य उसी संसारी का 
अनुवादमात्र करता है। वही संसारी आत्मा जड़वग्ग की अपेक्षा महान्‌ एवं संसार के अनादि 
होने के कारण जीवात्मा भी अनादि और अज है, उससे भिन्‍न कोई नित्य, शुद्ध, बुद्ध और 
मुक्तस्वरूप तत्त्व यहाँ प्रतिपाद्य नहीं हो सकता | यह जो सुषुप्ति और उत्क्रान्ति अवस्था में 
प्राज्ञात्मा से सम्परिष्वक्त ( युक्त ) कहा गया है, वह उससे भिन्न माना जाता है, वह उचित 
नहीं, क्योंकि वहाँ “आत्मा? शब्द स्वभाव का वाचक है। इस प्रकार सुषुप्ति ओर उत्क्रान्ति 
की अवस्था में विशेष विषय न रहने के कारण यह जीव घनीभूृत प्रज्ञावाले आत्मा 
( स्वभाव ) से युक्त अत एवं किच्चिज्जञ होता है । जोव और उसके स्वभाव का भेद न होने 
पर भी भेद-जैसा औरचारिक व्यवहार हो जाता है, जैसा कि कहा गया है--“प्राज्ञः 
सम्पिण्डितप्रज्ञ" । पत्यादि शब्द भी कार्यकारण-संघातात्मक संसारी में ही घठ जाते हैं, 
क्योंकि जीव के कर्मों-द्ारा अजित होने के कारण जगत्‌ जीव का भोग्य और जीव उसका 
पति या भोक्ता होता है । फलत: उक्त वाक्य के द्वारा संसारी आत्मा का ही अनुवाद किया 
जाता है, परमात्मा का प्रतिपादन नहीं । 

सिद्धान्त--पूव्व॑ सूत्र से 'व्यपदेशात्‌” पद की अनुवृत्ति करके “सुषुल्पयुत्क्रान्त्योभेंदेन 
व्यपदेशात्‌”- ऐसा महावाक्य सम्पन्न होता है। आशय यह है कि क्या संसारी से भिन्न 
परमात्मा नहीं है, जिससे कि “योश्यं विज्ञानमयः प्राणेषु”--यह वाक्य जीवपरक माना 
जाता है ? अथवा यहाँ ( प्रकृत में ) परमात्मा का संकीतन न होने एवं संसारी आत्मा का 
दही उपक्रम, अभ्यास ओर उपसंहार में उल्लेख होने के कारण उक्त वाक्य संसारी आत्मा 





] ब्रह्मत्वम्‌ ] हिन्दीसद्ितभामतीसंबलितम्‌ ४५१ 


बाह्याभ्यन्तरवेदनप्रसज्ले सति तत्प्रतिषेघसंभवात्‌ । प्राशः परमेश्वरः, सर्वेश्नत्वलक्षणया 
प्रश्या निस्यमवियोगात्‌ | तथोत्कान्तावषि 'अयं शारीर आत्मा प्राश्षतात्मनान्धारूढ 
उत्सजन्याति! (बद्यु०४।३।३५ ) इति जीवाज्भ[देन परमेश्वर व्यपदिशति। तत्नापि 
शारीरो जीवः स्यात्‌ , शारीरस्वामित्वात्‌ प्राशस्तु स एव परमेश्वरः। तस्मात्‌ खुषु 
प्ट्युत्कान्त्योभेंदेन व्यपदेशात्परमेश्वर एवात्र विवक्षित इति गम्यते | यदुक्तमाद्यन्तमः 
ध्येषु शारीरलिज्ञात्तत्परत्वमस्य वाक्यस्येति। अन्न ब्रम*- उपक्रमे तावत्‌ 'यो<य॑ 
चिज्ञानमयः प्राणेषु! इति न संसारिस्वरूप विवक्षितं कि तहद्द ? अनद्य संसारिस्व॒रूप॑ 
परेण ब्रह्मणास्येकता विवक्षति । यतो 'ध्यायतीव ल्ेलायतीव' इ्त्येवमाचत्तरमभन्ध 
प्रवृत्ति संसारिधर्मनिराकरणपरा लक्ष्यते। तथोपसंहारे5पि .यथोपक्रममेवोपसं- 
हरति--स वा एष महानज आत्मा यो3यं विज्ञानमयः प्राणेषु! इति | यो5यं विज्ञानमय 
प्राणेषु संसारी लक्ष्यते स बा एव मद्दानज आत्मा परमेश्वर पवास्माभिः प्रतिपादित 
इत्यथः। यस्तु भध्ये बुद्धान्ताद्यवस्थोपन्यासात्संसारिस्वरुषाववक्षां मन्‍्यते, स 


भामती 
रिक्तरय तस्पाभावः तश्प्रतिपादका हि जतश आगमा ईक्षतेर्नाशब्दं गतिसामास्यावित्यादिभिः सूत्रसन्‍्द सें रुपपा- 
दिता:। न चात्रापि संसाव्यंतिरिक्तपरमात्मसद्धीत्तंनाभावः, सुषुप्त्युत्क्रान्थ्योस्तत्सद्धीत्ततातु। न जे 
प्राश्स्य परमात्मनो जीवाडूदेन सद्धोत्तेनं सति सम्भवे राहोः शिर इतिवदौपचारिक युक्तम्‌। न चल 
प्राश्शब्दः प्रज्ञाप्रकंशालिनि निरूढवुत्तिः कथड्चिद्विषयो व्याख्यातुमुचितः। न च॒पभ्रज्ञाप्रकर्षो- 
$सडकुचदवृत्तिबिदितसमस्तवेदितव्यात्सवंविदोधन्यत्र सम्भवति । न चेस्थस्भूतो जीवात्मा, तस्मात्‌ सुषुप्त्यु- 
त्कान्त्योभेंदेन जीवातु प्राज्ञस्थ परमात्मनो व्यपदेशाह्योई्यं विज्ञानमय इत्यादिना जीवात्मानं लोकसिद्ध- 
सनूद्य तलय परमात्मभावोइ्नधिगतः प्रतिपाह्ते। न॑च्॒जीवात्मानुवादसात्रपराण्येतानि वर्चाति। 
अनधिगतार्थावबोधपरं हि श्वाबदं प्रमाणं न त्वनुवादसात्रनिष्ट मवितुमहेति । अत एबं च संसारिणः 
परमात्मभावविधानायादिमध्यावसानेष्बनुवाद्यतयाउबसर्श उपपद्यते । एवं च महत्त्व चाजत्वं॑ च॒ सर्व- 
गतस्य नित्यस्यात्मनः सम्भवाश्नापेक्षिकं कल्पथिष्यते । यस्तु मध्ये बुद्धान्ताद्यवस्थोपन्यासादिति नानेनाब- 


मामती-ब्यारुया 
का बोधक माना जाता है? प्रथम कल्प उचित नहीं, क्योंकि जीव से भिन्न परमात्मा के 
प्रतिपादक सैकड़ों श्रुति वाक्य हैं, जिनका उपपादन “ईक्षतेर्नाशब्दम्‌” ( ब्र. सू. १११५ ), 
“गतिसामान्यात्‌” ( ब्र. सू, ११॥१० ) इत्यादि सूत्रों में किया गया है। यहाँ ( प्रकृत में ) 
भी संसारी से अतिरिक्त परमात्मा के उल्लेख का अभाव नहीं, क्योकि सुषुप्ति और उत्क्रान्ति 
में उसी का उल्लेख किया गया है । जब कि जीव से वस्तुतः भिन्न परमात्मा का प्राज्ञरूप से 
निरूपण हो सकता है, तब 'राहो। शिरः के समान कथित भभेद में भेदोपचार की क्‍या 
आवश्यकता ? “प्राज्ञ! शब्द का रूढ़ अर्थ है-प्रकृष्ट ज्ञानवनु, वैसा परमेश्श्वर हो है, जीव 
नहीं, क्‍योंकि जीव में सर्वज्ञता नहीं अल्पज्ञता या अपकृष्ट ज्ञान है । ततः जीव के लिए 'प्राज्ञः 
शब्द का प्रयोग करना उचित नहीं । फलतः “यो&यं विज्ञानमय:”--इस वाक्य के द्वारा 
लोक-प्रसिद्ध जीव का अनुवाद करके सुषुप्ति ओर उत्क्रान्ति में समनुस्यूत प्राज्षरूपता 
( परमात्मरूपता ) का विधान किया जाता है, क्योंकि जीव की ब्रह्महू्पता अन्य किसी 
प्रमाण से अधिगत नहीं । आगम प्रमाण का प्रामाण्य अनधिगतार्थ की बोधकता में ही निहित 
है, केवल अनुवादपरता में शास्त्रों की सार्थंकता नहीं हो सकती । परमात्मरूपता का विधान 
करने के लिएं ही प्रकरण के आदि, मव्य और अन्त में जीव का अनुवाद किया जाना अत्यन्त 
उचित और उपपन्न है । 'महान्‌ अजःः--ऐसा जो जीव के लिए व्यवहार किया गया है, वह 
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प्राचोमपि दिश प्रस्थापितः प्रतोचीमपि दिशं प्रतिष्ठेत । यतो न बुद्धान्ताद्यबस्थोपन्यासे- 
नावस्थावत्त्व॑ संसारित्यं वा विवक्षति, कि तहिं ? अवस्थारहितत्वमसंसारित्वं च । 

१ यत्‌ 'अत ऊध्चे विमोक्षायेव ब्रृह्ठि इति पदे पदे पृच्छति । यक्च 
“अनम्वागतस्तेन भवत्यसन्नो छायं पुरुषः ( ब० ४।॥१४,१५ ) इति पदे पदे प्रतिवक्ति । 
'अनन्वागतं पुण्येनानन्वागतं पापेन तीर्णो द्वि तदा सर्वान शोकान्हद्यस्य भवति! ( बु० 
४४४२२) इति थे । तस्माद्संसारिस्वरूपप्रतिपादनपरमेवैतद्धाक्यमित्यवगन्त- 
व्यम्‌ || ४२॥ 


पत्यादिशब्देभ्यः ॥ ४३ ॥ 

इतश्रासंसारिस्बरूपप्रतिपादनपरमेबैतद्वाक्यमित्यवगम्तव्यम्‌ । यद्स्मिन्‍्धाफ्ये 
पत्याद्यः शब्दा असंसारिस्वरूपप्रतिपादनपराः संसारिस्वभावप्रतिषेधनाम्व भवन्ति । 
“स्वस्थ घशी सर्वेस्येशानः सर्वेस्थाधिपति/ इत्येवंजातीयका असंसारिस्वभावप्रति- 
पादनपराः 'स न साधुना कर्णा भूयान्नो एवासाधुना कनीयान! इस्येवंजातीयकाः 

भामती 

स्थावस्व॑ विबचयते । अपि त्ववस्थानामुपजनापायधर्मकस्वेन तवतिरिक्तमवश्थारहितं, परमाश्मानं बिवक्षति 
& उपरितनवाक्यसम्दर्भालोचनादू इति& ॥ ४२ ॥ 


& सर्वश्य वी & वढ्षाः सामब्यं स्वस्थ जगतः प्रभवत्ययम्‌, व्यूहावस्थानसभर्थ इति । अत एब 
सर्वस्येशानः सामब्येंन हझयमुक्तेन सर्वस्थे्टे तबिच्छानुविघानाज्जगतः | अत एबं-संरन॑स्याधिपतिः स्व॑स्प 
लियन्‍्ताउन्तर्यामीति याबत्‌ । किन्ल स एवम्भूतो हश्यस्तज्योंति: पुरुषों विज्ञानमयों न साधुना कर्मणा 
भूयानुत्कृष्टो भवतोश्येबमाद्याः श्ुतयो$संसारिणं परमात्मानमेव प्रतिपावयन्ति। तस्माउजीवात्मानं सानान्त- 


भामती-व्याख्या 

क्षी उस परमात्मरूपता का ही उपोदबलक है। “यस्तु मध्ये बुद्धान्ताद्यवस्थोपन्‍्यासात्‌”-- 
इत्यादि भाष्य का श्लाशय यह है कि उक्त प्रकरण के मध्य में जो “एवमेवायं पुरुष एतावु- 
भावनुसंचरति स्वप्तान्तं च बुद्धान्त॑ च” ( बृह. उ० ४॥३।१८ ) इस प्रकार स्वप्न और बुद्ध 
( जाग्रत ) अवस्था का उल्लेख किया गया है, उस से अवस्थावत्ता का प्रतिपादन विवक्षित 
नहीं, अपि तु जैवी अवस्थाओं की उत्पत्ति-विनाशरूपता के द्वारा जीव से भिन्न अवस्था-रहित 
परमात्मा विवक्षित है, क्योंकि ' अनस्वागतं पुण्येनानन्‍्वागतम्‌ ( बृह० उ० ४॥३१३ ) इत्यादि 
उत्तरभावी वाक्यसन्दर्भ की आलोचना से वेसा ही सिद्ध होता है ॥ ४२ ॥। 

“स्वस्थ वशी, सर्वेस्येशानः, सर्वस्याधिपतिः” ( वृह० उ० ४४२२ ) इत्यादि वाक्यों 
के घटकीभूत'अधिपति!--इत्यादि शब्दों के द्वारा भी परमात्मा के प्रतिपादन में तात्पर्य 
पर्वत होता है। 'सबंस्य वशी” यहाँ 'वश' शब्द का शथ॑ है--सामथ्यं । वह ईश्वर समस्त 
विश्व का प्रभु दै, इस जगत्‌ के ब्यूहन्‌ ( विभाजन या सर्जन ) और अवस्थान ( पालन ) में 
समर्थ है। अत एवं “सर्वस्येशानः” अर्थात्‌ उक्त सामथ्यं के ऋाधार पर यह बिश्ब का शासन 
करता है। ईश्वर की इच्छा का अनुसरण जगत्‌ का पत्ता-पत्ता करता है। इसी लिए 
परमात्मा “सर्वस्याधिपतिः” विश्व का नियन्ता या अन्तर्यामी कहा जाता है। इतना सब 
कुछ करने पर भी वह विज्ञानमय पुरुषोत्तम न तो साधु ( पुष्य ) कर्म से लेपायमाव 
( उत्कृष्ट ) ह्वोता दै ओर न असाधु कम ( पाप ) से निरृष्ट होता है।इस प्रकार के श्रुति- 
बचन संसारातीत परमात्मा का ही प्रतिपादन करते हैं। फलत! “यो&यं विशानमयः-- 





गज प्रह्मस्थम्‌ ) हिन्दोसहितसामतोसंचलितम्‌ ४५६३ 


संसारिस्व॒मसावप्रतिषेघनाः तस्मादसंसारी परमेश्वर इद्दोक्त इत्यचगस्यते || ४ह ॥। 


इति श्रीमच्छुकरभगवत्पादछुती शारीरकमीमांसाभाष्ये 
प्रथमाध्यायस्य ठृतीयः पादः || दे ॥ 
_सल्क-पमरमकम्कृरलसननत. 
3323 :5002८+4-वन्बकन न 
भामती 


रसिड्मनूद्य तस्य ब्रह्म भावप्रतिपादनपरो यो५्यं विज्ञानमय इत्यादिववियसस्वर्भ इति सिद्धमू ॥ ४३ ।। 
इति श्रीमद्वाचस्पतिमिश्रविरचितज्ञारी रक भगवत्पादभाष्यविभागे भामत्यां 
प्रथमस्याध्यायस्य तुतीयः पादः ॥ 


_नकककाक>-- 


भामती-व्याख्या 
इत्यादि वाबय-सन्दर्भ प्रमाणान्तर से अनधिगत जीव में ब्रह्महूपता का अवद्योतक सिद्ध 


होता है ॥ ४३ ॥ 


भामतीव्याख्ययां तृतीय: पाद: समाप्तः 


न्‍्कदीएं१व्छो0क+-- 
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प्रथमाध्याये चतुर्थ! पाद! । 
( १ आनुम्तानिकाधिकरणम्‌ । छू० १-७ ) 
आज्ञुमानिकम प्येकेपामिति चेन्न शरीररूपकविन्यस्तगही- 
तेदेशंयति च ॥ १॥ ! 
प्रह्मजिज्ञासां प्रतिज्ञाय ब्रह्मणो लक्षणमुक्तम्‌-'जन्माद्स्य यतः (ब्र० ११२ ) 
इति'। तज्लक्षणं 'प्रधानस्यापि समानमित्याशड्ुय तद्शब्द्त्वेन निराकृतम्‌ 'ईक्षतेर्ना- 
शब्दम्‌! ( क्र० ११५५ ) इति | गतिसामान्यं च वेदान्तवाक्‍्यानां ब्रह्मकारणबादं प्रति न 
प्रधानकारणवादं प्रतीति प्रपश्चितं गतेन ग्रन्थेन । 
इवं_त्विदानोमवशिष्टमाशइथते - यदुक्त॑ प्रधानस्याशव्द्त्वम्‌ , तद्सिद्धम्‌ , 
कासुचिच्छाखासु प्रधानसमर्पणाभासानां शब्दानां भ्रुयमाणत्वात्‌ । अतः प्रधानस्य 
कारणत्वं वेद्सिद्धमेच महद्धिः परमर्षिभिः कपिलप्रश्नुतिभिः परिग्ृद्दीतमिति प्रसज्यते; 
23.03: 40495/6 599:040 2980... 8: क 23: 


| भामती 
स्थादेतदू--श्रह्मजिज्ञासां प्रतिश्ञाय ब्रह्मणो लक्षणमुक्त जन्‍्माद्वस्य यत इति, तच्चेद॑ लक्षणं न 


प्रधानावों गत॑ येन व्यभिचारावलक्षणं स्थात्‌, किस्तु ब्रह्मण्वेबेतीक्षतेर्नाधाब्बभिति प्रतिपादितम्‌ । गति- 
सामास्यश्ञ वेबान्तवाक्यानां ब्रह्मकारणबादं प्रति विद्यते, न प्रधानकारणवादं प्रतीति प्रपत्चितमघस्तनेन 
सूत्रसन्‍्दरभेण, तत्किमवशिष्यते यवर्थमुत्तर; सन्दर्भ आरभ्यते।न च महतः परमव्यक्तमित्यादीनां प्रधाने 
समस्वये5पि व्यभिवार: । नहोेते प्रधानकारणश्व॑ जगत आहुः। अपितु प्रधानसद्भावप्तान्रम। न च॑ 
तत्सड्भावमात्रेण जन्मादस्य प्रत इति ब्रह्मलक्षणस्य किब्िद्धीयते । तस्मावनथंक उत्तर: सन्वर्भ इत्यत 
भाह ७ ब्रह्मजिज्ञासां प्रतिज्ञाय इति ७। न प्रधानसद्भावसान्नं प्रतिपादयन्ति महतश परमव्यक्तमित्याबयः 
किन्तु जगस्‍्कारणं प्रधानमिति । महतः परमित्यत्र हि परशब्दो$विप्रक्ृष्टपूबंकालस्वमाहु। तथा चकारणत्वम, 
नीननीननन-नतनीणनीणगन#नणग#अ#2नगन#ग#गन--+---.3..... 


भामती-ब्याल्या 

संगति-महधि बादरायण ने “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” ( ब्र. सू. १।१॥१ ) इस सूत्र 
के द्वारा प्रतिज्ञात जिज्ञासा के विषयीभूत ब्रह्म-का लक्षण किया--“जन्माद्यस्थ यतः” 
(ब्र. सू. १११२) । उक्त लक्षण सांख्याभिमत प्रधानादि अलक्ष्यभूत पदार्थों में अतिप्रसक्त नहीं 
“ईक्षतेर्नाशब्दम्‌” ( ब्र. सू. ११५ )। उसके अनन्तर उसी परीक्षा का विस्तार करते हुए 
यह सिद्ध किया कि वेदान्त-वाक्‍्यों की गतिसामान्यता ( पर्यंवसायिता ) ब्रह्मकारणतावाद 
में ही है, प्रधानादिकारणतावाद में नहीं। शाघ्त्र का समग्र कलेवर है-(१) उद्देश, 
(२) लक्षण ओर (३ ) परीक्षा । तीनों प्रथम अध्याय के तीन पादों के द्वारा ही सुसम्पादित 
हो चुके, अब और क्या शेष रह गया, जिसके लिए परभावी सुत्रों का महान आतान-वितान 
प्रस्तुत किया महृि ने ? "महतः परमब्यक्तम्‌” ( कठो. १॥३।११ ) इत्यादि वेदान्त-वाक्‍यों का 
सांख्य-सम्मत प्रधान ( प्रकृति ) तत्त्व में समन्वय होने पर भी उक्त ब्रह्म-हक्षण की प्रधानादि 
में अतिव्याप्ति नहीं होती, क्योंकि इन वेदान्त-बाक्यों के द्वारा प्रधानकारणतावाद का 
प्रतिपादन नहीं किया गया, अपितु प्रधानादि का केवल सख्भाव कथित है । आकाशादि के 
समान प्रधानादि के सद्भाव से ब्रह्म-लक्षण पर कोई आआँच नहीं आती, अतः उत्तरभावी ग्रन्थ 
( सूत्र-सन्द्भ ) निर्थंक क्यों न मान लिया जाय ? इस प्रश्न का उत्तर भाष्यका र दे रहे हैं-- 
“ब्रह्मजिज्ञासां प्रतिज्ञाय ब्रह्मणो रक्षणमुक्तमित्यादि” । इसका आशय यह है. कि “महतः 
परमव्यक्तम्‌--.इत्य।दि वाक्य केवल प्रधानादि के सद्भावमात्र का प्रतिपादन ही नहीं करते, 
अपितु उनकी स्पष्ट उद्घोषणा है कि “प्रधानं जगतः कारणम्‌” । 'महतः परम्‌”--यहाँ 'परः 


ज शरीरपरत्यम्‌ ] हिन्दीसहितभामतीसंवलितम्‌ छण५ 


तदावत्तेषां शब्दानामन्यपरत्वं न प्रतिपाथते तावत्सवंज्ञ जह्म जगतः कारणमिति 
प्रतिवादितमष्याकुलीमवेत्‌ । अतस्तेषामन्यपरस्व॑ दशेचितुं परः संदभः प्रबरतंते। 
आलुमानिकमप्यजुमाननिरूपितमपि प्रधानमेकेषां शाखिनां शब्दवदुपलभ्यते | काठके 
हि पठबते-“महतः परमव्यक्तमव्यक्तात्पुरुषः पर” ( १॥३।११ ) इति । तत्र य वव 
यज्ञामानो यस्क्रमाश्य महदव्यक्तपुरुषाः स्छतिप्रसिद्धास्त एवेह प्रत्यभिज्नायन्ते | 
तत्नाव्यक्तमिति स्मृतिप्रसिद्धेे, शब्दादिहीनत्वाच्च न व्यक्तमव्यमिति व्युत्पक्षिसंभवात्‌ , 
स्मृतिप्रसिद्ध प्रधानमभिधीयत्ते । तस्य शब्दवत्त्तादशब्दत्वमनुपपन्नम्‌ | तदेव च जगतः 
कारणं श्रतिस्सतिन्यायप्रसिद्धिभ्य इति चेत्‌। 
... भामती 
अजामेकामित्यादीनां. तु कारणत्वाभिघानमतिस्फुटस्‌ । एवन्ल लक्षणव्यभिचारापत्तावध्यभिचाराय 
युक्त उत्तरसूत्रसन्वर्भारम्ण इति। 
पुरंपक्षयति & तत्र य एव इति &। सांख्यप्रवादरूढिमाह & तन्नाव्यक्तम्‌' इति &॥ सांख्य- 
स्मृतिप्रसिद्धेन केवल रढिरवयवप्रसिद्धयाप्ययमेवार्थोडवग्स्थत इत्याह “न व्यक्त इति। शान्तघोरमूढ़- 
छाब्दाविहीनत्वाच्चेति । श्रुलिरुक्ता स्मृतिश्व सास्योया । स्यायश्व-- 


भामती-ब्याख्या 
शब्द अव्यवहितपुर्वंकालत्व का बोधक है, अव्यवहितपूवंकालत्व ही कारणत्वपदार्थ है। 
“अजामेकां लोहितशुक्लक्ृष्णां बह्नीः प्रजा: सृजमानां सरूपा:” ( इंवेता. ४५ ) इत्यादि वाकयों 
में तो जगत्कारणत्व-प्रतिपादन अत्यन्त स्फुट है । इस प्रकार उक्त ब्रह्म के जगत्कारणत्वरूप 
लक्षण की अतिव्याप्ति प्रधानादि में अवश्य प्रसक्त है, उसकी निवृत्ति के लिए उत्तरभावी 
सूत्र सन्दर्भ नितान्त आवश्यक और सार्थक है । 


संशय--“महत: परमव्यक्तमव्यक्तात्‌ पुरुष: पर:” ( कठो. १।३।११ ) इस वाक्य 
में 'महत्‌” शब्द प्रधान का वाचक है ? अथवा अस्फुटित शरीरादि काये का ? 

पूर्वेपक्ष-तत्र य एव यन्नामानो यत्क्रमाश्न मह॒दव्यक्तपुरुषाः स्मृतिप्रसिद्धाट, ते एवेह 
प्रत्यभिज्ञायन्ते”--इस भाष्य के द्वारा भाष्यकार ने यह स्पष्ट कर दिया है कि सांख्यदर्शनकारों 
ने जिस नाम और जिस क्रम से अपने मौलिक पदार्थों का प्रतिपादन किया है, वे पदार्थ 
उसी नाम और क्रम से प्रक्रान्त वेदान्त-वाक्यों में प्रत्यभिज्ञात हो रहे हैं।वे पदार्थ हैं-- 
'मह॒द', 'अव्यक्त' और 'पुरुष' । “ तत्राव्यक्तमिति स्मृतिप्रसिद्धेः” इस भाष्य के द्वारा “बव्यक्त! 
शब्द पर प्रकाश डालते हुए यह कहा गया कि शांख्यमतानुसार 'अब्यक्त' शब्द जिस शब्दादि 
के मूलकारणीभूत प्रकृतिरूप अथं में रूढ़ माना जाता है, वह केवल रूढ़ नहीं यौगिक भी है, 
क्योंकि 'न व्यक्तम्‌, अव्यक्तम्‌' इस प्रकार का अवयवार्थ भी वहाँ घट जाता है, शान्त, घोर 
और मूढ ( स्थूछ ) शब्दादि रूप प्रपच्च को व्यक्त ( प्रकट ) कहते हैं, उसका कारण तत्त्व 
सृक्ष्म होने से अव्यक्त कहा जाता है ; अव्यक्तादि के साधक प्रमाण जो बताए हैं-- 
“श्रुतिस्मृतिन्यायप्रसिद्धिभ्यः । उन में (श्रुति के रूप में “महतः परमव्यक्त” (कठो. 
१३॥११) इस वाक्य को ही यहाँ भाष्यकार ने इज्धित किया है, क्योंकि वहाँ 'अव्यक्तम्‌! पद 
की विशद व्याख्या, प्रस्तुत करते हुए कहा गया है कि सत्त्व, रज और तम'--इन तीन गुणों 
की साम्यावस्था को अव्यक्त इसीलिए कहा जाता है कि उसमें शब्दादि प्रपश्न व्वक्त 
( स्थूल ) रूप में न होकर अव्यक्त ( सूक्ष्म ) ही रहता है। (२) स्मृति प्रमाण के रूप में 
“कारणमस्त्यव्यक्तम्‌” ( सां० का० १६ ) इत्यादि सांख्यशास्त्र का उल्लेख किया गया है 
और (३) स्याय ( युक्ति ) के रूप में उद्धृत किया गया है-- 











५ ब्रह्मयतज्शाइरमसाध्यम्‌ [ञ. १ पा. ४ ख्‌. ९५ 


नेतदेवम्‌ ; न होतत्काठक चाक्‍यं स्मृतिप्रसिद्धयो मेहद्व्यक्तयो रस्तित्वपरम्‌ । 
न हात्र यादशं स्यतिप्रसिद्ध स्वतन्त्र कारणं त्रिशुणं प्रधानं तादशं प्रत्यभिन्नायते:। 
शब्दमात्र छात्राव्यक्तमिति प्रत्यभिज्ञायते ।स च॒ शब्दों न व्यक्तमव्यक्मिति यौगिक- 
स्वादन्यस्मिन्नपि खुक्ष्मे खुदुलेए्ये च प्रयुज्यते। न चाय॑ कस्मिश्विद्रढः । या तु 
प्रधानवादिनां, रूढिः सा तेषामेव पारिभाषिको ख़तोी न चेदाथनिरूपणे 
कारणभावं प्रतिपद्यते । न च क्रममात्रसामान्यात्समानाथप्रतिपत्तिभेव॒त्यसति तद्गुप- 
प्रत्यमिजाने । न हाभ्वस्थाने गां पश्यज्नश्वो उयमित्यमूढोउध्यवस्यति । प्रकरण- 
निरूपणायां चात्न न परपरिकल्पितं प्रधानं प्रतीयते; शरीर छात्र ह 
स्तमब्यक्तशब्देन परिगृह्यते । कुतः ! प्रकरणात्परिशेषात्य | तथा शानन्तरातीतो अन्य 
भामती 
“मेदानां परिसाणात्समस्वयाच्छक्तितः प्रवृत्तेश्न । 
कारणकाय्यंविभागादविभागादे श्वरूप्पस्थ.॥ 
कारणमस्त्यव्यक्तम्‌! इति । 
से थ सहतः परसब्यक्तमिति प्रकरणपरिवशेषास्यामव्यक्तपदं शरीरगोचरम,. शरीरस्य 
शाम्तघोरमूठरूपशब्दाद्यात्मकत्वेनाव्यक्तस्वानुपप्ततेः । तस्मात्यधानमेवाब्यक्तमुच्यत इति प्राप्ते, उच्यते-- 
& नेतदेव॑ नह्ोतत्काठकं वाक्यम्‌ इति ७ । लोकिकी हि प्रसिद्धी दढिवेंदायंनिर्णये निम्मिततं, 


भामती-ब्याख्या 
भेदानाँ परिमाणात्‌ समनन्‍्बयात्‌ शक्तितः प्रवृत्तेश्न । 
कारणकार्यविभागादविभागादु वेश्वरूप्यस्थ ॥ (सां* का० १५) 

[ 'मह॒दादिविशेषा अव्यक्तकारणकाः, परिमाणात्‌' इस प्रकार अव्यक्त तत्त्व में जगत की 
क्वारणता सिद्ध की गई है । परिमाणात्‌ का अर्थ परिमितत्वात्‌ या नियतत्वात्‌ है। जंसे घट 
मृत्तिका से नियत होने के कारण मृत्कारणक होता है, वैसे ही महृदादि काय॑ अव्यक्त से नियत 
होने के कारण अव्यक्तकारणक है । इसी प्रकार अव्यक्त का कार्य में अव्वय यह सिद्ध करता 
है कि समस्त कार्य अव्यक्तकारणक है। मृत्तिका की शक्ति से जतित घटादि कार्ये जैसे 
मृत्कारणक है, वैसे ही अव्यक्त की शक्ति से प्रकट हुआ महंदादि काये अव्यक्तकारणक है। 
यह बिश्व ( महदादि स्थूल जगत्‌ ) सृष्टि के समय जिस तत्त्व से विभक्त (आविभूत ) और 
प्रछय के समय जिसमें अविभक्त (तिरोहित ) हो जाता है, बह अव्यक्त तत्त्व ही है] । 
“महता परमव्यक्तम्‌”--यह वाक्य अपने प्रकरण और पावयशेष के आधार पर शरीर का 
प्रतिपादक है--ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि शरीर भी उस व्यक्तहृूप स्थूछ कार्य के अन्त" 
गंत है, जिसे अपने से भिन्‍न किसी अव्यक्त की अपेक्षा है, अतः शरीर को अध्यक्त नहीं 
कहा जा सकता । 

सिद्धान्त-भाष्यकार ने सूत्रस्थ सिद्धान्त का विशदीकरण किया है--नैतदेवम्‌” । 
न ह्ेतत्काठकं वाक्‍्य॑ स्मृतिप्रसिद्धयोमंहदव्यक्तपो रस्तित्वपरम्‌” | इस भाप्य का जभिप्राय 
यह है कि वेदार्थ-निर्णय में अवश्य ही लोक-प्रसिद्धि का यथेष्ट समादर किया गया है, जैसा 
कि शबरस्वामी कहते हैं--/'य एवं लछौकिकाः शब्दास्त एवं वैंदिका:, ते एवं चेषामर्थाः” 
( शाबर. पृ. २५१ ) किन्तु अव्यक्तादि शब्दों की प्रधानादि अर्थों में लौकिकी प्रसिद्धि नहीं, 
यह तो एक दर्शन के पक्षपाती आचार्यों की अपनी ऊहा है, वह धनादि प्रसिद्धि नहीं, 
पौरुषेयी कल्पनामात्र है। उसे वेदार्थ निर्णय में वैसे ही निमित्त नहीं मा ना जाता, जैप्त 
>च्यों-द्वारा कल्पित औषध-विशेष के बोधक “चन्द्रप्रभा! आदि शब्द, बयोंकि वह ती एक 


5] शरीरपरत्वम्‌ ] हिन्दीसद्धितमामतोसंचलितम्‌ ४५७ 


आत्मशरीरादोनां रथिर्थादिरूपकक्लधसि दृशेयति-भात्मानं रथिनं विद्धि शरौरं 
स्थमेव तु। बुद्धि तु सार्राथ विद्धि मनः प्रश्नहमेव च ॥ इन्द्रियाणि दयानाइुर्विषयांस्तेघु 
_गोचरान्‌ । आत्मेन्द्रियमनोयुक्त ४ भोक्तेत्याहुमेनीषिण:॥' ( का० १॥३३,४ ) इति। 
भामती 
तद॒ुपायत्वात्‌ । यथाहु:ः --“य एवं लौकिका: शाब्वास्त एबं वेदिकास्त एवं खेषामर्थों:” हृति : त तु परीक्ष- 
काणां पारिभाषिकी, पोरुषेयी हि सा न वेदार्थनिर्णयनिबन्धनतिड्ों निभित्तम ओषधादिभ्रसिद्धिवत्‌ । 
तरमातू्‌ रूढ्तिस्तावस्त प्रधान प्रतोयते । योगरूढस्त्वस्पत्रापि तुल्य: । तदेवमब्यक्तश्ुतावन्ययासिद्धायां 
प्रकरणपरिशेषाभ्यां शरीरगों वरोउयमब्यक्तशब्दः | यथा अस्य तदुगोचरत्वमुपप्थचते, तथा5्ग्रे दर्शायिष्यत्ि । 
तेषु शरीराविषु मध्ये विषयांस्तदृगोचरान्‌ विद्धि । यथाहऋवोष्ण्वानसालस्ब्य चलति, एवमिचखियहयाः 
स्वगोचरमालम्ब्येति । आत्मा भोक्तेत्याहुमंनोषिण । कथम्‌ ? इृण्थियमनोयुक्तम्‌ योगो यथा भवति। 
“7 आमती-व्याख्या 
ऐसी परिभाषा है, जिसे सर्वंछोक-प्रसिद्धि नहीं कहा जा सकता, ऐसे ही प्रधान के अर्थ में 
“अव्यक्त' शब्द का प्रयोग सांख्याचार्यों को एक अपनो परिभाषा है, उसके आधार पर वेदिक 
“अव्यक्त' शब्द की 'प्रघान' अथ॑ में रूढ़ि नहीं मानी जा सकती। “न व्यक्तमथ्यक्तम'--इस 
प्रकार का योगा तो अस्यत्र ( शरीरादि अर्थों में ) भी घटाया जा सकता दैै। इस प्रकार 
अव्पक्त शब्दरूप श्रुति अन्यथा-सिद्ध हो जाने के कारण निर्णायिका नहीं हो सकती, अत) 
प्रकरण और परिशेष के द्वारा शरीर को बोषकता 'अव्यक्त' शब्द में निर्णीत होती है--ऐसा 
भाष्यकार आगे चल कर दिखायेंगे । 
इन्द्रियाणि हयानाहुविषयांस्तेषु गोचरान्‌ । 
आत्मेन्द्रियमनोयुक्त भोक्तेत्याहुमंनीषिण: ॥ ( कठो. १।३॥४ ) 
इस श्रृति में 'तेषु' का अथ है --शरीर!दिषु मध्यें। रूपादि को चक्षुरादि इन्द्रियों का विषय 
इस लिए कहा जाता है कि जैसे अश्व किसी मार्ग का अवलम्बन कर चलता है, वेसे ही 
इन्द्रियगण रूपादि विषयों का अवलूम्बन किया करते हैं, जेसा कि भाष्यकार ने भी कहा 
है--'गोचरान्‌ मार्गात्‌ रूपादीन्‌ विषयान्‌ विद्धि” ( कठो. पृ. ६२ )। आत्मा विषयों का 
भ्षोक्ता है'--ऐसा मनीषिगण कहा करते हैं। निष्क्रिय आत्मा में भोग क्रिया का सम्पादत 
करने के लिए 'इन्द्रियमनोयुक्ते यथा स्यात्तथा'--ऐसा कहा गया है भर्थात्‌ इन्द्रिय और मन 
के सम्बन्ध से आत्मा गन्धादि का भोक्ता होता है, [ जैसा कि भाष्यकार ने भी प्रकारान्तर 
से उक्त श्रुति-वाक्य की व्याख्या करते हुए कहा है-“शरीरेन्द्रियमनोभि: सहित संयुक्त- 
मात्मानं भोक्तेति संसारीत्याहुमंनीषिण: । न॒ हि केवलस्थात्मनो भोक्तृत्वमस्ति, बुद्धचाद्युपाधि- 
कृतमेव तस्य भोक्तृत्वम्‌ ” ( कठो. पृ. ६२ ) ]। 
भाष्यकार ने जो बाहा है--“शरीरं छात्र परिगृह्मते, कुतः ? प्रकरणात्‌ परिशेषाच्च”। 
वहाँ प्रकरण का स्वरूप है--“प्रधानस्पाकांक्षावत्ती वचन प्रकरणम्‌”। [ भार्काँक्षावान्‌ व्यक्ति 
की आकांक्षा प्रए्न के रूप में परिणत होती है, अतः श्री शबरस्वामी ने जैमिनि-सूत्रों के अपने 
भाष्य ( पृ० ८५१७ ) में प्रकरण का लक्षण बताया है--'' प्रश्नोपक्रम! प्रकरणम्‌ ]। प्रकृत में 
विष्णु का परम पद अधिगन्तव्य ( प्राप्तव्य ) अधान प्रतिपाद्य वस्तु दै-- 
इन्द्रियेभ्यः परा ह्ार्था अर्थेभ्यश्र परं मनः । 
मनसस्तु परा बुड्धि्बुद्धेरात्मा महान्‌ परः॥ 
महतः परमव्यक्तमग्यक्तात पुरुष! पर! | 
पुरुष/ञ्नपरं किश्चित्‌ सा काश सा परा गतिः ॥ ( कठो. १३११ ) 
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तेश्वन्द्रियादिभिरसंयतेः संसारमधिगचछति । संयतेस्त्वध्चनः पारं तद्विष्णोः परम 
पदमाप्नोतोति द्शेयित्वा, कि तद्ध्वनः विष्णोः परम पद्मित्यस्यामाकाह्लायां, तेभ्य एव 
प्रकृते भय इन्द्रियाद्भ्यः परत्वेन परमात्मानमध्वनः पारं विष्णोः परम पद दशेयति-- 
'डुन्द्रियेश्यः परा हाथों अर्थेभ्यश्व परं मनः। मनसस्तु परा बुड्धिबुद्धेरात्मा महान्परः॥ 
महतः परमब्यक्तमव्यक्तात्पुरुषः परः । पुरुषान्न पर किचित्‌ सा काष्ठा सा परा गतिः |! 
( का० १३।१०, ११ ) इति | तत्र य एवेन्द्रियादयः पूववेस्यां रथरूपककल्पनायामश्वा- 
दिभावेन प्रकृतास्त पएवेद्द परिगृहान्ते प्रकृतहानाप्रकृतप्रक्रियापरिहाराय । तत्रेन्द्रियमनो- 
बुद्धयस्तावत्पूव चेह च समानशब्दा एवं । अथों ये शब्दादयो विषया इन्द्रियहयगोचर- 
त्वेन निर्विष्टास्तेषां चेन्द्रियेम्यः परत्वम्‌ , 'इन्द्रियाणां ग्रहत्व॑ं विषयाणामतिग्रदत्वम! 
भामती 

इन्द्रियाथंभनःसन्निकर्षण ह्मात्मा गन्धादीनां भोक्ता | प्रधानस्याकांक्ावतो वचन प्रकरणमिति गन्तव्यं 
विष्णोः परम पद प्रघानमिति तदाकांक्षामवतारयति & तेश्रेन्द्रियाविभिरसंयतेरिंति ७ । असंयमाभिधानं 
ध्यतिरेकमुखेन संयमावदातीकरणम्‌ । परशब्दः श्रेष्ठचचनः । 

नम्वान्तरत्वेन यदि श्रेष्ठत्वं_ तदेन्द्रियाणामेव बाह्मेभ्यो गन्धादिभ्यः श्रेष्ठत्व॑ स्थावित्यत झाह 
& श्र्या ये शब्दादय इति & । नान्तरत्वेन श्रेष्वमपि तु॒प्रघानतया, तच्च विवक्षाधोनम्‌ , प्रहेभ्यश्रे- 
खियेभ्योइतिप्रहतयाईर्षातां प्राधान्यं श्रुत्या विवक्षितमितोन्द्रियेश्योरर्थानां प्राधान्यात्‌ परत्वं भवति। प्राण- 
जिह्नावाक्चक्षु:भोत्रमनोहस्तत्वचो हीन्द्रियाणि श्रुत्याष्टो प्रहा उक्ताः । गृह्न्ति वज्ञीकुव॑न्ति खल्वेतानि 


भामती-थ्याख्या 

कथित परम पद के विषय में आकांक्षा होती है कि 'कथं तदधिगम्यते ? उसका उत्तर 
भाष्यकार ने दिया है--“तैश्रेन्द्रयादिभिरसंयततें: संसारमधिगच्छति, संयतैरत्वध्वन! पारं 
तद्विष्णो: परम पदमाप्नोति' । इन्द्रियसंयमसत्त्वे परमपदप्राप्तिसत्त्वम*--इस प्रकार अन्वय- 
सिद्ध संयमगत परमपद-प्राप्ति की हेतुता को विमल ( अव्यभिचरित ) सिद्ध करने के लिए 
“असंयतेन्द्रियें: संसारमधिगच्छति'”--ऐप्ता व्यतिरेकोपन्यास किया गया है । 

“इन्द्रियेश्यः परा अर्था:”--यहाँ 'पर' शब्द श्रेष्ठता का वाचक है, बाह्य पदार्थों की 
भपेक्षा आन्तरिक पदार्थों की श्रेष्ठता सहज-सिद्ध है, अतः गन्धादि बाह्य विषयों की अपेक्षा 
प्राणदि इन्द्रियों को श्रेष्ठ या पर न कह कर “इन्द्रियेभ्यः परा: अर्था:”--ऐसा क्यों कहा 
गया ? इस प्रश्न का उत्तर है--“अर्था ये शब्दादय इत्यादि” । आशय यह है कि यहाँ बाह्य 
की अपेक्षा आन्तरिक पदार्थ की श्रेश्षता विवक्षित नहीं, किन्तु अप्रधान पदार्थ की भ्पेक्षा 
प्रधान पदार्थ की परता ( श्रेष्ठता ) श्रुति-सम्मत है। गुण-प्रधानभाव नियत नहीं, अपितु 
विवक्षा के अधीन होता है [जैसे कि ग्रह और अतिग्रह का प्रसज्भ उठाते हुए 
कहा गया है--“कति ग्रह्मः कति अतिग्रहा इति । अष्टौ ग्रह्म अष्टाव तिग्रहा इति । ये तेष्ष्टौ ग्रहा 
अष्टावर्तिग्रहा:, कतमे ते इति । (१) प्राणो वै ग्रह: सोथ्पानेनातिग्राहेण गृहीतः, (२) वाग्वै ग्रहः 
स नाम्नातिग्राहेण गृहीतः; (३) जिह्ना व॑ ग्रहः, स रसेनातिग्राहेण गृहीतः; (४) चक्षुर्वे ग्रह: स 
डरुपेणतिग्राहेण गृहीतः; (५) श्ोत्र॑ वे ग्रह., स शब्देनातिग्राहेण गृहीतः, (६) मनो वे ग्रहः. स 
कामेनातिग्राहेण गृहीतः, (७) हस्तो वे ग्रहः, स कमंणातिग्राहेण गृहीतः, (८) त्वग्वे ग्रह', स 
स्प्शेनातिग्राहेण गृहीतः ( बृह. उ. २२॥१-९ ) । यहाँ 'प्राण” पद से ल्लाण और अपान” पद 
से गन्ध का ग्रहण किया गया है, इस प्रकार न्लाणादि आठ इन्द्रियों को ग्रह और गन्धादि 
भाठ विषयों को अतिग्रह कहा गया है। '“ग्रह' का अथं ह्वै--ग्राहक ( भाकषेंक या बन्धन )। 
झ्लाणादि इल्द्रियों में जीव की भ्ासक्ति इसी लिए है कि वह गल्धादि विषयों का उपभोग 


.] शरीरपरत्वम्‌]). हिन्दौसद्दितमामतीसंवलितम्‌ ४५९ 


(बु० ३२ ) इति श्रुतिप्रसिद्धेप। विषयेभ्यश्व मनसः परत्वं, मनोमूलत्वाद्विषयेन्द्रियष्य- 
वहारस्य | मनसस्तु परा बद्धि), बुद्धि ह्यारुह्य भोग्यजातं भोक्तारप्ुपसर्पति । “बुड्धरात्मा 
महान्पर?”, यः स “आत्मानं रथिनं विद्धि! इति रथित्वेनोपक्षिप्तः | कुतः ? आत्म- 
शब्दात्‌। भोषतुश्ध भोगोपकरणात्परत्वोपपत्तेः। महर्वं चास्य स्वामित्वादुपपन्नम्‌। 
अथवा -'मनो महान्मतित्रेह्मा पूर्चुद्धिः व्यातिरीश्वर? । प्रक्ञा संविध्वितिश्मेव स्वृतिस्थ 


भामिती 
पुरषपशुमिति । न चेतानि स्वरूपतो बशोकत्तुमोशते, याववस्मे पुरुषपशवे गर्धरसनामरूपशब्वकामफर्स- 
स्पर्शान्नोपहरन्ति । अत एवं गन्धादयो$शवतिग्रहाः, तदुपहारेण प्रह्मणां प्रहत्वोपपत्ते?। तबिवमुक्तम्‌-- 
& इन्द्रियाणां ग्रहस्व॑ विषयाणामतिग्नइत्वसिति श्रुतिप्रसिद्धेश्ति ७। पग्रहत्वेनेन्द्रियें: सास्येडपि सनस॥ 
स्वगतेन विशेषेणार्थेस्यः परत्वमाहु & विषयेभ्यश्न सनसः परत्वसिति ७ । कस्सात्‌ पुमान्‌ रथिस्वेनोपक्षिप्तो 
गुह्मते इस्यत आह & आत्मशब्दादिति ७ । तत्परत्यभिज्ञानादित्यथं; । श्रेष्ठव्बे देतुमाहु ७ भोक्तुश्चेति ७ । 
तबनेन जोबात्मा स्वामितया मह[नुक्त: | अथवा भ्रुतिस्मृतिभ्यां हेरण्यगर्भो बुद्धिरात्मशब्देनोष्यत इत्याह्‌ 
& अषवेति ४8 । ७ पूरिति 88 । भोग्यजातस्प बुद्धिरधिकरणमिति बुद्धि: पृ, तदेव॑ सर्वासां बुद्धीनां 


भामती -व्याख्या 
करता है, अत: विषयों को अतिग्रह (सुदृढ़ या साक्षात्‌ बन्धन ) कहा गया है, इस प्रकार ] 
इन्द्रियों की अपेक्षा गन्धादि विपयों का प्राधान्य सिद्ध होता है । प्रधान होने के कारण विषयों 
को इन्द्रियों की अपेक्षा पर (श्रेष्ठ) कहा है। (१ ) शक्नाण, (२) जिह्ना, (३) वाक्‌, 
(४) चक्षु, (५) श्रोत्र, (६) मन, (७) हस्त और (८) त्वक्‌ इन आठ इन्द्रियों 
को ग्रह इसी लिए कहा है कि 'गृह्लन्ति वशीकुव॑न्ति पुरुषम-इस ब्युत्पत्ति के 
अनुसार इन्द्रियगण जीव को अपने वश में कर लेते हैं। इन्द्रियों में साक्षात्‌ नियोजकता 
नहीं, अपि तु गन्धादि विषयों का उपहार देकर ही श्राणादि पुरुष के आसझञ्ञक या मोहक 
होते हैं, भत एवं गन्धादि आठ विषयों को शअ्षतिग्रह ग्रहत्व ( बन्धकता ) के सम्पादक 
कहा है । यही भाष्यकारने कहा है--“इन्द्रियाणां ग्रहत्व॑ं विषयाणामत्तिग्रहत्वमिति श्रुति- 
प्रसिद्धे!” । मन भी इस्द्रिय होने के कारण अन्य इन्द्रियों के समान ही ग्रह ही है, तथापि 
विषय की अपेक्षा उस की परता ( श्रेष्ठता ) का कारण यह है कि मनोमूलत्वाद विषयेन्द्रिय- 
व्यवहारस्य” । विषय और इन्द्रियों का सन्निकर्षादि मन के ही आधीन है, अतः विषय की अपेक्षा 
भी मन को पर ( श्रेष्ठ ) कहा है । मन से बुद्धि पर और बुद्धि से भी श्रेष्ठ जो आत्मा कहा गया 
है, वह वही भोक्ता आत्मा है, जो कि “आत्मानं रथिनं विद्धि” (कठो० १।३।४) यहाँ पर “रथी! 
के रूप में वागित है, क्ष्योंकि “आत्मशब्दात्‌”,। अर्थात्‌ “आत्मानं रथिनं विद्धि” और “दुद्धे रात्मा 
महान्‌ पर!--इन दोनों वाक्यों में एक ही “आत्म” शब्द का प्रयोग होने से एक ही भोक्ता पुरुष 
की प्रत्यभिज्ञा होती है। भोक्ता की श्रेष्ठता में हेतु-प्रदरशंन किया जाता है--“भोक्तुश्न भोगोपक- 
रणात्‌ परत्वेपपत्तेश्न” । जीवात्मा भोक्ता है, उसी के लिए सभी भोग्य पदार्थों एवं भोग के साधनों 
का निर्माण हुआ है, अतः उसका भोग्यादि से श्रेष्ठ होना स्वाभाविक है। इस प्रकार जीवात्मा 
सभी भोग्य-वर्ग का स्वामी होने के कारण महान्‌ कहा गया है--“बुद्धेरात्मा महान्‌ परः”। 
अथवा श्रुतियों और स्मृतियों के द्वारा हिरिण्यगर्भ॑ की बुद्धि को आत्मा? शब्द के द्वारा अभिहित 
किया गया है--“अथवा सांख्याचायं 'महानात्मा” शब्द के द्वारा 'महत्तत्त्व” का ग्रहण किया 
करते हैं, उसमें जैसी महत्ता ( व्यापकता ) विवक्षित है, वैसी जीव की व्यष्टि बुद्धि में नहीं, 
अतः हिरण्यगर्भ भो समष्टि बुद्धि का ग्रहूण करना अधिक स्थाय-संगत है, क्योंकि “मनो महान 

















कि ब्रह्मसत्रशाइ्रसाध्यम्‌ [अ. १ पा. ७ खू. १ 


रिपव्यते ।!? इति स्खते:, यो ब्रह्माणं विद्धाति पूर्व यो वे वेदांश्व प्रहिणोति तस्में! 
( श्वे० ६१८ ) इति च श्रत्तेः,या प्रथमजस्थ हिरण्यगर्भस्य बुद्धिः सा सर्वासां बुद्धीनां 
परा प्रतिष्ठा। सेह महानास्मेत्युच्यते। सा च॒ पूर्वेत्र बुद्धिग्रहणेनेब ग्रहीता सती 
हिरुगिहो पद्श्यते, तस्या अप्यस्मदीयाभ्यो बुद्धिभ्यः परत्वोपपत्तः। एतस्मिस्तु पक्षे 
परमात्मविषयेणेंव परेण पुरुषग्रहणेन रथिन आत्मनो ग्रहण द्रष्ठव्यम्‌ , परमाथतः 
परमात्मविज्ञानात्मनोमंदाभावात्‌ | तदेवं शरीरमेवैक परिशिष्यते। इतराणीन्द्रियादीनि 
प्रछृतान्येव परमपद्द्द्शयिषया समलुक्रामन्परिशिष्यमाणेनेहान्त्येनाव्यक्तशब्देन परि: 
शिष्यमाणं प्रक्ृतं शरीरं दशेयतीति गश्यते । शरीरेन्द्रियमनोबुद्धिचिषयवेद्नासंयुक्तस्य 
शाविद्यावतों भोक्‍तुः शरीरादीनां रथादिरूपककल्पनया संसारमोक्षणतिनिरूपणेन 
भामती 
प्रयमजहि रण्यगर्भबुद्धयेकनीडतया हिरण्यगर्भबुद्धेमेह्त्व॑ च, आपनादात्मत्वं च । अत एय बुद्धिमात्रात्‌ 
पृथक्करणमुपपन्‍्नम्‌ । नम्वेतस्मिन्‌ पक्षे हिरण्पार्भबुद्धे रात्मस्वान्न रथिन आत्मनों भोवतुरत्नोपादानसिति 
न रथमात्र॑ परिशिष्यतेषपि तु रथवानपीत्यत आह # एतस्मिस्तु पक्ष इति &। यथा हि समारोपितं 
प्रतिबिम्बं बिम्बान्न वस्तुतों भिद्यते, तथा न परमात्मनों विज्ञानात्मा वस्तुतों भिद्यता इति परमात्सेव 
रथवानिहोपात्तस्तेन रथमात्रं परिशिष्टमति । अथ रयादिरूपककल्पत्राया शरीरादियु कि प्रयोजनमित्यत 
आह &# शरीरेन्द्रियमनोबुद्धिविषयवेदनासंयुक्तस्थ हीति »। वेदना दुव्ाह्नुभवः ॥ प्रत्यथ॑मश्बतीति 
प्रत्यगात्मेह जोबो5भिप्रतस्तस्य ब्रह्मावगति: । न थ जोवरुप ब्रद्मत्व॑ मानान्तरलिद्ध, येनात्र नागमोण्पेक्ये- 
भामती-व्याख्या 

मति््नह्या पृबुंद्धि: स्थातिरीश्वरः । प्रज्ञा संवित्‌ चितिश्रेव स्मृतिश्र परिपठ्चते ॥” इस स्मृति 
वाक्य के द्वारा उसी में महत्त्व, चेतन्य ( आत्मत्व | प्रतिपादित है। इस श्रुति में हिरण्यगर्भ 
की बुद्धि को पृ इसी लिए कहा द्वे कि उसी में समस्त जीवों की व्यष्टि बुद्धियाँ वेसे ही 
श्रवस्थित होती हैं, ज॑स पुर या नगर में अनेक घर होते हैं। भोग्य-वर्ग का अधिकरण होने 
के कारण भी इस बुद्धि को पुरी कहते हैं । यह बुद्धि आपक ( व्यापक ) है, अतः आत्मा 
कही जाती द्वै । जीवों की व्यष्टि बुद्धियों से प्रथणु और उनका कारण होने से पर ( श्रेष्ठ ) 
मानी जाती द्वै । यदि--यही रथरूप बुद्धि आत्मा है, तब इससे भिन्न रथी आत्मा कौन 
होगा ;? इस प्रश्न का उत्तर दिया गया है--एतर्िमस्तु पक्षे रथिनः परमात्मनो 
ग्रहूणम” । भोक्ता पुरुष के रूप में परमात्मा का ग्रहण इस लिए किया जाता है कि जैसे 
समारोपित प्रतिबिम्ब वस्तुतः बिम्ब से भिन्‍न नहीं होत!, बसे हो परमात्मा से वस्तुत 
विज्ञानात्मा ( जीव ) भिन्न नद्ीं होता, अतः रथवान्‌ ( रथी ) के रूप में वहाँ परमात्मा का 
ग्रहण अनुचित नहीं । शरीरादि में रथादि-रूपक को कल्पना का प्रथोजन भाष्यकार कहते 
हैं--'शरीरेन्द्रियमनोबुद्धिविषयवेदनासंयुक्तस्प ह्मविद्यावतोी भाक्तुः शरीरादीनां रथादि 
रूपककल्पनया प्रत्यगात्मब्रह्मावगतिरिह विवक्षिता” ! 'बेदना” शब्द का अर्थ है-सुखादि का 
अनुभव [ बोद्ध साहित्य में वेदना के तीन भेद माने गये हैं--“( १) सुखा वेदना, ( २) 
दुक्खा वेदना, ( ३) असुखदुक्खा भावना” क्रिसी व्यक्ति को देखकर उसके मित्र को सुख 
एवं शत्रु को दुःख की अनुभूति होतो है, किन्तु एक उदासीन ( रागद्वेष-रहित ) व्यक्ति को 
सुख-दुःख से रहित धनुभूति होती है ]। 'प्रत्यगात्मा” शब्द से यहाँ जीवात्मा विवक्षित है, 
शब्द की व्युत्पत्ति है--अर्थमर्थ प्रति प्रत्यर्थभ्‌, प्रत्यर्थमञ्चति अवगच्छतीति प्रत्यकू, प्रत्यक्‌ 
चासो आत्मा प्रत्यगात्मा' [प्रति” शब्द के द्वारा कहीं प्रतीप ( विपरीत ) अथ्थ भी लिया 
जाता दै, यहाँ ह्रिण्यगरभ और जीव का व्यष्टि-समष्टिभाव ध्वनित करने के लिए सर्वज्ञता 
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प्रत्यगास्मत्रह्माचगतिरिह विवक्षिता। तथा च॑ “एव सर्वेणु भूतेषु गूढोत्मा न 
प्रकाशते । रृश्यते त्वग्रथया बुद्धथा सूध्ष्मया सूथ्मद्शिक्षिः |? ( का० १॥३।१२ ) इति 
चैष्णवस्य परंमपदस्य दुरवगमत्वमुक्त्वा तद्वगमाथ्थ योगं दर्शयति--'यच्छेद्ा- 
डमनसो प्राज्॑स्तच्यच्छेज्ज्ञान आत्मनि। ज्ञानमात्मनि महति नियच्छेत्तच्चच्छेच्छान्त 
आपत्मनि ।/ ( का० १३१३ ) इति । एतदुक्तं भवति -वाचं मनसि संयच्छेत वागादि- 
वाहह्मन्द्रियब्यापारमुस्खज्य मनोमाजेणावतिष्ठेत । मनोउपि विषयचिकद्पाभिमु्ख 
विकल्पदोषद्शनेन ज्ञानशब्दोदितायां चुद्धावध्यवसायस्वभावायां धारयेत्‌॥ तामपि 
चुर्धि महत्यात्मनि भोक्तय्॑र्यायां वा बुद्धी खुध्ष्मतापादनेन नियच्छेत्‌ । मद्दान्तं त्वा- 
स्मानं शान्त आत्मनि प्रकरणवति परस्मिन्पुरुषे परस्यां काष्ठायां प्रतिष्ठापयेद्ति च । 
तदेवं पूर्वांपरालोचनायां नास्त्यत्र. परपरिकह्पितस्य प्रधानस्थावकाशः ॥ ॥ 
सूक्ष्म तु तदहंत्वात्‌ ॥ २ ॥ 

उक्तमेतत्प्रकरणपरिशेषाभ्यां शरोरमव्यक्तशब्द न प्रधानमिति । इृदमिदानी- 
माशइूबते--कथमव्यक्तशब्दाहत्वं शरीरस्य £ यावता स्थूलत्वात्स्पष्टतरमिदं शरीर 
व्यक्तशब्दाईमस्पष्टवचनस्त्वव्यक्तशब्द इति । अत उत्तरमुच्यते -खुक्ष्मं त्विद्ठ कारणा- 
त्मना शरीर विवध्यते, सूध्ष्मस्थाव्यक्तशब्दाहत्वात्‌ । यद्यपि स्थुलमिद्‌ं शरीर न स्वयम- 
व्यक्तशब्द्महेति, तथापि तस्य त्वास्थ्मक भूतसूक्ष्ममव्यक्तशब्दमहेति । प्रकृतिशब्दध्व 
बिकारे दरृष्ट: | यथा 'गोमिः श्रीणीत मत्सरम! ( #ऋ० सं० ९॥४६।७ ) इति । भ्रुतिश्ध-- 

भामती 

तेत्यत जाह्‌ 9 तथा चेति ७ । बागिति छान्‍दसो हितीयालोप) । शेषमतिरोहिताथंम्‌ ॥ १ ॥ 

पूरव॑पक्षिगोइनुशयबीजनिराकरणपरं सूत्रम्‌ सूच्म॑ तु॒तबहूँत्यात्‌ ७ । प्रकृतेविकाराणासस- 
न्यत्वात्‌ प्रकृतेरव्यक्तत्व॑ विकार उपचर्य्यते । यथा गोभिः श्रोणीतेति गोशब्दस्तद्विकारे पथसि । अव्यक्तात्‌ 
कारणाव्‌ ब्रिकाराणामनस्यत्वेताव्यक्तशब्दाहंत्वे प्रभाणभाह्‌ & तथा च श्रुति। इति & ॥ अव्याकृतमब्य- 


भामती-व्याख्या 

और एकार्थज्ञता या अल्पज्ञता का प्रसज्भ उपस्थित करने के लिए 'प्रति' शब्द से प्रत्येक, अथे 
का ग्रहण किया गया है ]। इसो जीव में ब्रह्महूपता का प्रतिपादन यहाँ विवक्षित है । जीव 
में ब्रह्मत्व का प्रतिपादन किसी प्रमागान्तर से नहीं किया गया कि यहाँ उसकी विवक्षा न 
होती यह कहा जा रहा है “तथा च तदवगमार्थ योग दर्शयति” । “यच्छेंद्‌ वाक्‌ मनसि'-- 
यहाँ पर “यच्छेद वां मनसि” -ऐसा प्रथोग होता चाहिए था, किन्तु छान्‍्दस ( वैदिक ) 
प्रयोगों की निरड्डूशता को ध्यान में रखकर ठ्वितीया विभक्ति का लोप माना जाता है । शेष 
दाष्य स्पष्टाथंक है।। १॥ 

पूब॑पक्षी के हृदय में निहित सिद्धान्ती के वक्तव्यपर अस॒स्तोष का निराकरण करने 
के लिए सूत्र प्रस्तुत किया जाता हैं--सूक्ष॑ तु तवहेत्वात” । “अव्यक्त' शब्द से जो शरीर 
का ग्रहण किया जाता है. उसमें पूर्व जिज्ञासा करता है कि यह शरीर तो व्यक्त ( स्थूल ) 
है, इसको अव्यक्त ( चूक्ष्म ) क्योंकर कहा जा सकता है ? इस जिज्ञासा का उत्तर है-- सूक्ष्म 
तु! अर्थात्‌ शरीर के आरम्भक सूक्ष्म भूत वस्तुतः अव्यक्त हैं। वे सुक्ष्म भूत शरीर के आरम्भक 
या शरीर की प्रकृति एवं शरोर उनका विकार है। प्रकृति और विकार का अभेद माना 
जाता है। प्रकृति और विकार का अभेद होने के कारण प्रकृति के वाचक शब्द का विकार 
में भी व्यवहार हो जाता है, अतः बूक्ष्म भूतरूप प्रकृति के वाचक 'अव्यक्त' शब्द का व्यवहार 
शरीररूप विकार में वेसे ही हो जाता है, जैसे गो के विकारभूत ( गव्य ) दूध के लिए गो! 
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तसेंदं तहाव्याकृतमासीत्‌' ( ब्रु० १४७ ) इतीदमेव व्याकृतनामरूपविभिन्नं जगत्पाग- 
वस्थायां परित्यक्तव्याकृतनामरूप॑ बीजशक्त्यवस्थमव्यक्तशब्दयोग्यं द्शयति ॥ २ ॥ 
तदधीनत्वादर्थवत्‌ ॥ ३ ॥ 
«.. अन्राह-यदि जगद्दमनभिव्यक्तनामरूपं बीजात्मक॑ प्राशवस्थमब्यक्तशब्दा- 
हमभ्युपगम्येत, तदात्मना च शरीोरस्याप्यव्यक्तशब्दाहस्वं प्रतिज्ञायेत, स एव तहिं 
प्रधानकारणवाद एवं सत्यापयेत | अस्येव जगतः प्रागवस्थायाः प्रधानस्वेनाश्युप- 
गमादिति | अत्रोच्यते- यदि वयं स्वतन्त्रां, कांचित्परागवस्थां जगतः कारणस्वेना- 
« भ्युपगच्छेम, प्रसजयेम तदा प्रधानकारणवादम्‌। परमेश्वराधीना त्वियमस्मामिः 
प्रागवस्था जगतो<ग्युपगम्यत्ते, न स्वतन्त्रा । सा चावश्याभ्युपगन्तव्या। अर्थवतती 
भामती 

क्तमित्यनर्थान्तरम ॥ नन्वेबं सति भ्रधानम्रेवाभ्युपेते भवति, सुख-दुःखमोहात्मकं हि. जगदेवस्भूतादेव 
कारणाजूवितुमहंति कारणात्मकत्वात्कायंस्प । यच्च तस्य सुखात्मकर्वं तत्सत्वम्‌ , यच्च तस्य दुःखात्म- 
कत्वं तब्रजः, यच्च तस्य मोहात्मकत्ब॑ तत्तम: । तथा चाव्यक्त प्रधानमेयाभ्युपेतमिति ॥। २ ॥ 

शद्भधानिराकरणारथ सुत्रमु--तदधीनत्वादर्थवत्‌ । 

प्रधान हि सांख्यानां सेब्वराणासनीश्वराण। वेइवरात्‌ क्षेत्रज्ञेभ्यों वा वस्तुतो भिन्‍न॑ शक्य॑ निवं- 
क्तुम्‌ । ब्रह्मणस्त्वियमविद्या शक्तिमायाविशव्ववाच्या न शक्या तत्तवेनान्यस्वेन बा निव॑क्तुम्‌ | इबमेवास्या 
अव्यक्तत्वं यदनिर्वाच्यत्व॑ नाम। सोध्यमव्याकृतबादस्य प्रधानवादा्धेवः । अविद्याशक्तेश्वेश्वराधीनत्वं 
तदाभ्रयत्वातू । न च॒ द्रव्यमात्रमशक्त कार्यापालमिति शक्तेरथंवत्त्वं, तदिवमुक्तसथंबदिति | स्यादेततु-- 

भामती- व्याख्या 

शब्द का व्यवहा र--“गोभि: “श्रीणीत मत्सरम्‌” ( ऋ० प्ं० ९४६।४ ) सोम लता के रस 
को मत्सर कहते हे, क्योंकि वह कुछ मद-कारक होता है, उसको दूध में मिलाने का यहाँ 
विधान किया गया है। यद्यपि 'श्रीज्‌ पाके' धातु के लछोट छकार के मध्यमपुरुष-वहुवचन में 
“श्रीणीत' शब्द बना है, तथापि यहाँ पक्काने में 'श्रीज्‌” का प्रयोग न होकर मिलाने, ( मिश्रण 
करने ) में माना जाता है ]। प्रकृति में 'अध्यक्त' शब्द के व्यवहार का प्रमाण प्रस्तुत किया 
गया है--“श्रुतिश्र” तद्वेदं तह्ंव्याक्ृतं मासीत्‌ धृह० उ० १४७) । अव्याकृत और अव्पक्त - 
पद पर्याय हैं॥ २॥ 

शज्ञा--यदि इस स्थूल शरीरादि जगत्‌ की प्राग्भावी ( सूक्ष्म ) अवस्था को अव्यक्त 
कहा जाता है, तब यही तो सांख्य-सम्मत प्रधानकारणवाद है भर्थात्‌ सुखदुःखमोहात्मक 
जगत्‌ उसी प्रकार के प्रधान या प्रकृतितत्व से हो उत्पन्न हो सकता है, क्योंकि कार्य और 
कारण का अभेद ( एकस्वभावता ) निश्चित है । कारणतत्त्व में जो सुखरूपता है, वही सत्त्व 
युण है, जो दुःखरूपता है, वही रजोगुण है, ओर जो उसमें मोहात्मकत्व है, वही तमो गुण 
है--इस प्रकार कारण तत्त्व त्रिगुणात्मक प्रधान पदार्थ ही मानना होगा । 

समाधान--उकत शद्भूत का समाधान करने के लिए यह सूत्र रचा गया है-- 
“तदधीनत्वात्‌” * बेदान्त-सिद्धान्त में वह कारण तत्त्व अविद्या शवित है, जो कि शक्तिमान्‌ 
ईश्वर से भिन्न नहीं एवं उस के अधीन है, किन्तु सांख्य चाहे निरीश्वरवादी ( कापिल ) हो 
या सेश्वरवादी ( पातञ्ञल ) हो, दोनों के मतों में प्रतिपादित प्रधान तत्त्व ईश्वराधीन नहीं 
माना जाता, अपि तु जीव और ईश्वर से भिन्न वस्तुसत्‌ और स्वतन्त्र माना जांता है किसी 
के श्रधीन नहीं । वेदान्ताभिमत विद्या शक्तित वह मायापदाथ्े है, जिसकां न सत्त्वरूप से 
निर्वचन हो सकता है, च असत्त्वरूप से, अतः वह अनिरव॑चनीय है । यही ( अनिव॑चनीयत्व 














न शरीरपरत्वम्‌ ] हिन्दीसद्दितभामतोसंचलितम्‌ ४६३ 


हिसा।नहि तया विना परमेश्वरस्य सष्टुत्वं सिद्धथति, शक्तिरह्ितस्य तस्य 
प्रवृत््यनुपपत्तः । मुक्तानां च पुनरलुत्पत्ति कुतः? विद्यया तस्‍्या बीजशक्तदाह्मत्‌। 
भामती 
यदि ब्रह्मणो5विद्याशक्त्या संसार: प्रतीयते हम्त मुक्तानामपि पुनरुत्पादप्रसज्:, तस्याः प्रधानवत्तावव- 
स्थ्यात्‌, तद्विनाशे वा समस्तसंसारोच्छेदस्तन्मूलाविद्याशक्तेः समुच्छेदादित्यत आह & मुक्तानाज्व पुनः & 
बन्धस्य & अनुस्पत्तिः &। कुतः ? ७ विद्यया तस्या बोजशक्तेर्दाहत्‌ &। अयसभिसन्धिः--न बय॑ 
प्रधानवदविद्यां स्वंजीवेष्वेकामाचक्ष्महे येनेबमुपालभेमहि किन्त्वियं प्रतिजीबं भिद्यते। तेन यघ्येव 
जीवस्य विद्योत्पन्ना तस्येबाविद्यापपनीयते न जोवाम्तरस्प, भिन्‍नाधिकरणयोविद्याविद्ययोरविरोधातु , 
तत्कुत: समस्तसंसारोच्छेदप्रसज़ः । प्रधानवादिनां स्वेष दोषः । प्रधानस्येकत्वेन तदुच्छेदे सर्वोच्छेदोध्नु- 
उछेदे वा न कस्पचिदित्यनिर्मोक्षप्रसजभूः । प्रधानभेवे४प चेत्तदविवेकस्यातिलक्षणाविद्यासदसस्वनिबन्धनो 
बन्धसोक्षो तह छत॑ प्रघानेन ? अविद्यासदसद्भावाभ्यामेव तढ़ुपपत्ते:। न चाविद्योपाधिमेदाघीनो जीवभेदो 
जीवभेदाधीनश्वाविद्योपाधिभेद इति परस्पराश्रयादुभयासिद्धिरिति सास्प्रतम्‌ , अनावित्वाद्वीजाइकुरवदु- 





भामती-ब्याख्या 

ही ) इस का अव्यवतत्व है । वेदान्‍्त के अव्याकृतकारण वाद से सांख्य के अव्यक्तकारणवाद 
का यह महान्‌ अन्तर है। 'अविद्या ईश्वर के अधीन है। इसका अर्थ है 'अविद्या ईश्वर के 
आश्रित! है [ यहाँ ईश्वराश्रित का ईश्वरविषयक या ईश्वराधिष्ठित अथ है. क्योंकि वाचस्पति 
मिश्र अविद्या को जीव के आश्ित मानते हैं, जिस का निरूपण पहले ही किया जा चुका है ]। 
स्वतन्त्र जड़ पदार्थ कोई कार्य करने के योग्य नहीं होता, अतः ईश्वराधिष्ठित अविद्या 
तत्त्व ही अथेवान्‌ कहा जाता है--“अरथवत्‌” । 

शुज्ञा-यदि ब्रह्म की अविद्या शवित से संसार का प्रजनन माना जाता है, तब मुक्त 
पुरुषों का पुनर्जन्म होना चाहिए, क्योंकि प्रधानतत्त्व के समान ही अविद्या तत्त्व भी अक्षुण्ण 
बना रहता है । यदि विद्या से भ्रविद्या तत्त्व का उच्छेंद मान लिया जाता है, तब समस्त 
संसार का उच्छेद हो जायगा, क्योंकि संसार के मुलकारणीभूत एक मात्र अविद्या तत्त्व का 
समुच्छेंद हो जाता है । 

समाधान--उवत शड्भा का निराकरण भाष्यकार करते हैं--“मुक्तानां पुनरनु- 
त्पत्तिः” । मुक्तानां पुरुषाणां बन्धस्य अनुत्पत्ति: । मुक्त पुरुषों के बन्धन की पुनः उत्पत्ति 
नहीं होती, क्योंकि विद्या के द्वारा उस की बीजभूत अविद्याशक्ति नष्ट हो जाती है। आशय 
यह है कि हम वेदान्तिगण ) प्रधान तत्त्व के समान भविद्या को सभी जीवों में एक ही नहीं 
मानते कि उसके नष्ट हो जाने पर सभी जीवों की एक-साथ मुक्ति प्रसझ्जित होती, किन्तु 
प्रत्येक ज्ञीव में अविद्या भिन्न-भिन्न होतो है, अतः जिस जीव में विद्या का उदय होता है, 
उसी जीव की अविद्या का अपनप्रन होता है, अन्य जीवों की अविद्या का नहीं, क्योंकि भिन्न- 
भिन्न अधिकरणों में रहनेवाली विद्या और अविद्या का कोई विरोध नहीं होता, तब एक अविद्या 
का उच्छेद हो जाने पर समस्त संसार का उच्छेंद क्योंकर प्रसक्‍त होगा ? यदि कहा जाय 
कि प्रधानतत्त्व के होने पर भी प्रकृति और पुरुष की अविवेकख्यातिरूप अविद्या की सत्ता 
ओऔर असत्ता पर बन्ध और मोक्ष निभर हैं, तब उस प्रधान तत्त्व की क्या आवश्यकता ? 
श्रविद्या के सदसडख्भाव से ही बन्ध ओर मोक्ष की उपपत्ति हो जाती है। 

शह्ला -अविद्यारूप उपाधि का भेद ( नानात्व ) होने पर जीवों का भेद एवं जीवों 


का भेद सिद्ध होने पर अविद्या का भेद सिद्ध होगा--इस प्रकार अन्योह्त्याश्रय दोष प्रसक्त 
क्‍यों न होगा ? 


























४६७ अह्यसूप्शाइरभाष्यम्‌ [ अ- १ पा. ४ खू: ३ 


अविद्यात्मिका हि बीजशक्तिव्यक्तशब्दनिरदेश्या परमेभ्वराश्रया मायामयी महाखुप्तिः, 
यस्यां स्वरूपप्रतिबोधरहिताः शेरते संसारिणो जीवाः। तदेतदव्यक्त कचिदाकाश- 
शब्दुनिर्दिष्टम्‌ू-'एतस्मिन्सु खल्वक्षरे गार्ग्याकाश ओतश्व प्रोतश्व' ( बु० ३॥८।११ ) इति 
अतेः | क्चिदक्षरशब्दोद्ितिम्‌ , 'अक्षरात्परतः पर» (मु० २११२) इति श्रुतेः । 
क्वचिन्मायेति सूचितम्‌ , मायां तु प्रकृति विद्यान्मायिनं तु महेश्वरम' (श्वें० ४४१० ) 
इति मन्त्रवर्णात्‌ । अव्यक्ता हि सा माया, तत्त्वान्यत्वनिरूपणस्याशक्यत्वात्‌ | तदिद्‌ 
'मद्दतः परमव्यक्तम! इत्युक्तम्‌ , अव्यक्तप्रभवत्वान्महतश, यदा हैरण्यगर्भा बुद्धिमंहान्‌ , 
यदा तु जीवो महान , तदाप्यव्यक्ताधीनत्वाज्जीवभावस्थ 'महतः परमव्यक्तम! इत्यु- 
क्तम्‌। अविद्या छाव्यक्तम्‌। अविद्यावच्वेनेव जीवस्य सर्वः संव्यवहारः संततो वतंते। 
मदहतः परत्वमभेदोपचासत्तद्धिकारे शरीरे परिकत्प्यते | सत्यपि शरीरबबिन्द्रियादीनां 
तब्निकारत्वाविशेषे शरीरस्येयाभेदो पचाराद्‌व ५क्तशब्देत अहणम्‌ , इन्द्रियादीनां स्वश- 
ब्देरेव ग॒द्दीतत्वात्परिशिष्टत्वाच्च शरीरस्य । 


भामती 
भयसिद्धे: । अविद्यात्वमात्रेण चेकत्वोपचारो&5व्यक्तमिति, चाध्याकृतमिति चेति । नम्वेबसबिद्येव जगद्वोज- 
समिति क्ृतमोदवरेणेत्यत आह & परमेइवराश्रया इति &। नह्मचेतनं चेतनानधिष्ठितं कार्याय पर्याप्रम्तति 
स्वकाय कर्तुं' परमेश्वर निमित्ततयोपादानतया चाश्रयते, प्रपश्नविश्वमस्य हीश्वराषिष्ठानस्वभहिविश्चमस्पेव 
रज्ज्वधिष्ठानत्वं तेन यथा5हिविश्वमो रज्जूपादान एवं प्रपश्चविश्वम ईइवरोपादानस्तस्माउ्जीवाधिकरणा- 
प्यविद्या निमित्ततया दिषयतया चेश्वरप्राश्नगत इतीइवराश्रयेत्युच्यते, न त्वाघारतया, विद्यास्व॒भावे 
ब्रह्मणि तदनुपपत्तेरिति, अत एवाह & यस्यां स्वरूपप्नतिबोधरहित/ शेरते संप्ारिणो जीवा: इति & ॥ 
भामती-व्याख्या 

समाधान-जिस बीज से जो वृक्ष उत्पन्न होता है, उसी वृक्ष से उसी बीज की 
उत्पत्ति मानने पर ही अन्योज्न्याश्रयता की प्रसक्ति मानी जाती है, अन्याध्य बीजों से अन्यान्य 
वृक्षों की उत्पत्ति मानने पर अस्योज्त्याश्रयता नहीं होती, क्योंकि बीज और वृक्ष का अनादि 
प्रवाह माना जाता है। ठोक उसी प्रकार अविद्या और जीवों का भेद ( अनेकत्व ) अनादि 
होने के कारण उभग्र को सिद्धि सम्भव हो जाती है। [ श्री मण्डन मिश्र ने भी इसी प्रकार 
की अन्‍्योञ्त्याश्रयता-प्रसक्ति का समाधान किसी पुरातन आचार्य के मत से किया है--“अन्ये 
तु अनादित्वादुभयोरविद्याजोवग्रोर्वीजादु रसन्‍्तानयोरिव नेतरेतराश्रयत्वमप्रकृतिभावमावह- 
तीति वर्णयन्ति, तथा चोक्तम्‌ अविद्योपादानभेदवादिभिः--“अनादिरप्रयोजना चाविद्य/” 
( ब्र. सि. पृ. १० ) ]। यद्यपि अविद्याएँ अनेक हैं, तथापि उन सबका अविद्यात्वेन संग्रह 
विवक्षित होने के कारण “अव्वक्तम--इस्त प्रकार एकवचनान्त “अव्यक्त” पद के द्वारा 
अभिधान किया गया है। 'अव्यक्त! शब्द का अर्थ है--अव्याकृत | यदि अविद्या ही जगत्‌ की 
बीज शक्ति है, तब ईश्वर की क्या आवश्यकता ? इस प्रशन का उत्तर है--“परमेश्वराश्रया 
मायामयी महासुप्ति:” । ऐसा कभी सम्भव नहीं कि केवल जड़ पदार्थ किसी चेतन से अधिप्ठित 
( सच्चालित ) त होकर ही समग्र कार्य का सम्पादन कर ले, अतः जड़र्प अविद्या अपना 
कार्य सम्पादन करने के छिए मिमित-क्रारण या उपादानकारण के रूप में परमेश्वर 
का आश्रय लेती है। प्रवच्चरूप विधश्वम की अधिप्लानता ईश्वर में वैसी है, जेसी सप॑-विश्रम 
की अधिष्ठानता रज्जु में, अत एव जैसे सपं-अञ्रम का उपादानकारण रज्जू है, वैसे ही प्रपच्च- 
विश्रम का उपादान कारण ईश्वर । फलतः जीवरूप आधार में रहनेवाली श्रविद्या निमित्त 
या विषय के रूप में ईश्वर को अपनाने के कारण ही ईश्वराश्रया कही जाती है, ईश्वर वस्तुतः 



































| शरीरपरत्वम्‌ ] इहिन्दीसद्दितभामतीसंवलितम्‌ ४दे५. 


अन्‍्ये तु वर्णयन्ति - द्विविधं हि शरोरं स्थूल सूक्ष्म च। स्थूलं यद्दिमुपल- 
भ्यते | खुक्ष्मं यदुत्तरत्र वक्ष्यते - 'तदन्तरप्रतिपत्ती रंहति संपरिष्बक्तः प्रदननिरूपणा- 
भ्याम' ( बृ० ३४११ ) इति । तब्चोभयमपि शरीरमविशेषात्पूर्वेत्र रथत्वेन संकी्तितम्‌। 
इह तु सक्ष्ममव्यक्तशब्देन परिशह्यते, स॒क्ष्मस्याव्यक्तशब्दाहेत्वात्‌। तद्घीनत्वाह्य बन्ध- 
मोक्षव्यवह्यारस्थ जीवात्तस्यथ परत्वम्‌। यथार्थाधीनत्वादिन्द्रियव्यापारस्येन्द्रियेन्यः 
परत्वमर्थानामिति । 


भामती 
यस्यासविद्यायां सत्यां शेरत दृति लूय उक्त३, संघारिण इति विक्षेप उक्तः। #& अव्यक्ताधोनत्वाज्जीब- 


भावस्य इति & । यद्यपि जीवाव्पक्तयोरनादित्वेनानियतं पोर्वापयं तथाप्वव्यक्तस्य पुव॑त्व॑ विवक्षिस्वेत- 
दुक्त & सत्यवि शरोरवविन्द्रियादीनामु इति &। गोब डीवदं पदवदेतद्‌ द्रष्टन्यम्‌ । 
आचायंदेशोयमतमाह # थम्ये तु इति & । एतद्‌ दुष्यति ७ तेस्तु इति &। प्रकरणपा रिशेष्य- 





_ भामती-ब्याख्या 
अविद्या का आधार नहीं बन सकता. क्‍्योंवि विद्यात्मक ब्रह्म ( ईश्वर ) में अविद्या का रहना 
सर्वथा अनुपपन्न है। इसी भाव को ध्वतित करने के लिए भाष्यकार ने कहा है--“यस्‍्यां 
स्वरूपप्रतिबोधरहिता: शेरते संसारिणो जीवा:” । धस्पाप्रविद्यायाम!--यहाँ सति सप्तमी है, 
अतः 'जिस अविद्या के रहने परा--ऐसा अर्थ विवक्षित है। जीवों का जो अपना वास्तविक 
ब्रह्महप है, उसे विस्मरण करके 'शेरते' अर्थात्‌ सुषुप्ति में छीन रहते है - इससे लयावस्था 
ओर 'संसारिण:'--इस विशेषण के द्वारा “विक्षेप” अवस्था का अभिधान किया गया है। 

दो अनादि पदार्थों को प्रत्येक में दूसरे की अधीनता विवक्षित होती है, जेसे-- 
“बीजाधीनो वृक्ष” और 'वृक्षाधीन॑ बीजम्‌'। भाष्यकार ने जो कहा है. “भव्यक्ताधीनत्वा- 
ल्वीथभावस्य” । वहाँ भी अव्पक्त ( अविद्या ) और जीवभाव--दोनों अनादि पदार्थ हैं, 
पौर्वापयरूप को लेकर जीवभाव में अव्यक्ताधीनत्व नहीं कहा जा सकता, तथापि अव्यक्त में 
पूब॑कालत्व की विवक्षा करके जीवभाव में अव्यक्ताधीनत्व कह दिया है। भाष्यकार ने जो 
कहा है--“सत्यपि शरीरवदिन्द्रियादीनां तद्विकारत्वाविशेषे शरीरस्येवाभेदोषचारादव्यक्त- 
शब्देन ग्रहणम्‌, इन्द्रियाणां स्वशब्देरेव गृहीतत्वात्‌, परिशिष्टत्वाच्च शरीरस्य” । यह सब 
गोबलीवर्द॑स्याय को ध्यान में रख कर कहा है [ जेंसे 'गामानग्र बलीवर्द चानय/-ऐसे आज्ञा- 
वाक्य को सुन कर श्रोता 'गो' पद के द्वारा नर गौ ( बेल ) से अतिरिक्त मादा गौओं (गायों) 
का ग्रहण कर लेता है, क्योंकि यद्यपि 'गो” पद नर और मादा दोनों प्रकार के गोमण्डल 
को कहता है, तथापि नर गो का पृथक्‌ 'बलीवर्द” पद से उल्लेख होने के कारण मादा गौएँ 
ही शेष रहती हैं, अतः 'गामानय'-यहाँ “गो” पद से मादा गौओं का ग्रहण न्यायोचित है । 
वैसे ही “इन्द्रियेष्यः परा हर्थाः, अर्थेभ्यश्न परं मनः मनसस्तु परा बुद्धिः, बुद्धेरात्मा महान 
पर), महत! परमव्थक्तम्‌?--यहाँ पर यद्यपि “अव्यक्त! शब्द शरीर, इन्द्रिय और शब्दादि 
समस्त विकार-वर्ग का बोधक है । तथापि इन्द्रियादि का पृथक्‌ उल्लेख होने के कारण 
अवशिष्ट शरीर का ही ग्रहण 'अव्यक्त' पद से करना भत्यन्त संगत है ]। 

वृत्तिकारादि भाचार्यों के मत से उक्त दोनों सूत्रों की व्यवस्था का प्रदर्शन किया जाता 
है--अन्ये तु वर्णयन्ति” । [ उनका कहना है कि शरीर दो प्रकार का होता है--(१) स्थूछ 
ओर ( २ ) सूक्ष्म । प्राणियों का यह दृश्यमान शरीर स्थुछ शरीर है और सूक्ष्म शरीर आगे 
चल कर कहा जायगा--“तदन्तरप्रतिपत्तो रंहति सम्परिष्वक्तः प्रश्ननिरूपणाभ्याम” 
( ब्र. सू. ३११ ) धर्थाव्‌ यह जीव देहान्तर की प्राप्ति के अवसर पर भावी स्थल शरीर 

पथ 














४ददि प्रह्मसूत्रशाइ्वरभाष्यम्‌ [ञ. १ पा. ४खू ३ | 


तेस्त्वेतद्चक्तत्यमू-- अविशेषेण शरोर हयस्य पूर्वत्र रथत्वेन संकीर्तितत्वात्समा- 
नयोः प्रकृतत्वपरिशिष्टस्वयोः कथं सक्ममेच शरीरमिह गृहछते; न पुनः स्थूलमपीति ! 
आस्नातस्यार्थ प्रतिपसु प्रभवामः, नास्नातं पवेजुयोक्तुम्‌। आस्नात॑ चाब्यक्तपद्‌ं 
सूक््ममेव प्रतिपादयितं शकक्‍नोति, नेतरत्‌ ; व्यक्तत्वात्तस्थेति चेत्‌ू, न, एकवाक्यता- 
घीनत्वादर्थप्रतिपत्तः । न होमे पूर्वोत्तरे आम्तात एकवाक्यतामनापद्य कंचिदर्थ प्रति- 
पादयतः, प्रकृतह्मनाप्रकृतक्रियाप्रसज्ञत्‌। व चाकाह्लामन्तरेणकवाक्यताप्रतिपत्ति- 

भामिती 

योव्भयत्र तुल्यस्वान्नकप्रहणनियमहेतुरस्ति । शब्भूते (8 आम्तातस्पाथंभ्‌ इदि ७ । भ्रव्यक्षपवमेज स्थूल- 
शरीरव्यावृत्तिहेतुब्पंक्तत्वात्तस्येति शद्बूर्थं:। तिराकरोंति “नेकव्राश्यताधीनत्वात्‌” इति ॥ प्रकृतहान्प- 
प्रकृतप्रक्रिया5प0ज्भेनेकवाक्यत्वे सम्भव|त्त न वाकपभेदों युज्यते ।स चाकाहसक्षां विनेकवाक्यत्वमुभय्न 
प्रकृतमित्युभय॑ ग्राह्मस्वेनेहाफाहिक्षतमित्येकामिधायक्ताप पं दारीरद्यपरम्‌ । न च सुख्यया वृस्पाश्तत्प- 
रमित्योपचारिक न भवति । यथोपहन्तुमाअलिराकरणाकाइक्षा्यां फाकपर्द प्रयुज्यमानं दवाविसबंहस्तृपर 








भामती-व्याब्या 

के आरम्भक सूक्ष्म भूतात्मक सूक्ष्म शरीर से संवलित होवर स्वर्गाईि लोकों को जाता है, 
क्योंकि “वेत्य यथा पञ्थम्यामाहुती आप: पुरुषवचसों भवन्ति” ( छां. ५३३ ) इस प्रकार के 
प्रश्न और “पतचम्यामाहुती आप: पुरुषवचसो भवन्ति” ( छां. ५९१ ) इस प्रकार के उत्तर 
से उसी सूक्ष्म शरीर का वर्णन किया! गया है। इन दोनों शरीरों क! श्रुति ने रथ के रूप में 
वर्णन किया है। उन दोनों में सूक्ष्म शरीर का “अव्यक्त' शब्द के द्वारा ग्रहण किया गया है 
क्योंकि वह व्यक्त ( स्थूल ) नहीं. अतः 'अब्यक्त पदास्पद है। इसी सूक्ष्म शरीर के अधीन 
जीव के बन्ध और मोक्ष हैं, अतः यह जीव की अपेक्षा 'पर” (श्रेष्ठ ) है ]। 

उक्त वृत्तिकार के मत में दोषाभिघान किया जाता है --“तैत्ल्वेतद्‌ वक्तव्यम्‌” | आशय 
यह है कि प्रकरण और परिशेष दोनों शरीरों के लिए समान हैं, क्रतः उनमें से किसी एक 
का ग्रहण क्योंकर होगा ? 

शज्ञा - श्रूति-घटक “अव्यक्त! शब्द का समुचित अर्थ हमें करना चाहिए, उस पर 
स्थल शरीर का अव्यक्त पद के हारा अभिधान क्योंकर हो गया ?' ऐसा क्षाक्षेप नहीं किया, 
जा सकता, फलत: “अव्यक्त' शब्द व्यक्तेतर केवल सूक्ष्म शरीर का ही अभिधायक है । 

समाधान--उक्त शद्भा का निराकरण करने के लिए भाष्यकार ने कहा है--“न, 
एकवाक्यताधीनत्वादथंप्रतिपत्तेः” । अर्थात्‌ “शरीरं रथमेव तु” ( कठो. १३३ ) और महतः 
परम वक्तम्‌” ( कठो. १३११ ) इन पूर्वापरोक्त दोनों वाक्यों की एकवाक्यता के विना 
“भ० क' शब्द का सहसा अथे नहीं किया जा सकता । 'अव्यक्त' शब्द का केवल सूक्ष्म शरीर 
अर्थ करने पर प्रकृत शरीरत्र ( सुल और सूक्म-दोनों शरीरों ) का हान ( अग्रहण ) और 
अप्रक्त ( केवल सूक्ष्म शरीर ) का ग्रहण प्रसक्त होता है, अतः ऐसे अप्रसद्भ ( प्रसद्भ की 
निवृत्ति ) के द्वारा पूर्वोत्तर वाक्यों की जत्र एकवाक्यता हो सकती है, तब वावय-मेदं युक्ति- 
संगत नहीं माना जाता, जेसा कि वातिककार ने कहा है--“सम्भवत्येकवावयत्वे वाबयभेदो 
न युज्यते” ( इलो. वा. पृ. १३३ )। दो वाक्यों की एकवाक्यता परस्पर की आकांक्षा के 
डिना नहीं होती, आकांक्षा प्रकृत की होती है और प्रकृत है शरीरमान्र ( उभय शरीर ) भतः 
दोनों शरीर ही यहाँ अव्यक्तपदास्पदत्वेन आकांक्षित हैं, फलत! केवल सुक्ष्म्शरीर का वाचक 
'अव्यक्त! पद दोनों शरीरों का बोधक है। 'अव्यक्त' पद यदि शरीर-द्वय का मुख्य (अभिधा) 
वृत्ति से वाचक नहीं होता, एतावता औपचारिक (हक्षणा वृत्ति से शरीर-ठहय का बोधक ) 





























॥ 
| 
| 
कि 
" 


० शरीरपरत्वम्‌ |. हिन्दोसद्दितमामतोसंचलितम्‌ ३६७ 


रस्ति | तचाविशिष्टायां शरीरद्यस्य ग्राह्मत्वाकाह्नायां यथाकाह्लं संबन्धे3नभ्यु पणम्य- 
मान एकवाक्यतैच बाधिता भवति, कुत आस्नातस्यार्थप्रतिपक्तिः ? न चेव॑ मन्तः 
ब्यम्‌ - दुःशोधत्वात्सएमस्थेव शरीरस्येह प्रहणं, स्थूलस्य तु दृष्टबीभत्सतया खुशोध- 
स्वादग्रहणमिति । यतो नंवेह शोधन कस्यचिद्धिवश्षयते। न छात्र शोघनविधायि किलिदा- 
ख्यातमस्ति | अनस्तरनिर्दिश्टत्वाचु कि तद्धिष्णोः परम पदमितीद्मिह विवक्ष्यते। तथा- 
हीवमस्मात्यरमिद्मस्मासत्परमित्युकत्वा 'पुरुषात्ञ परं किचिद? इत्याह। सर्वथापि त्वा- 
जुमानिकनिराकरणोपपत्तेस्तथा नामास्तु, न नः किचिच्छियते ॥ ३ ॥ 


भामतती 
विज्ञायते । बथाहुः -- 


कारेभ्यो रच्यताभन्तभिति बालो$पि नोदित: ॥ 
उपधघातप्रधानत्वान्न इ्वादिस्यो न रक्षति ॥ इति। 
ननु न शरीरद्ययस्यात्राक्राइक्षा, किन्तु दुःशोषस्वात्‌ सुक्ष्मस्येव शरीरस्थ, न तु षाटकोशिकस्य 
स्थूलस्य, तद्धि वृष्टबोमत्सतया सुकरं वेराग्यविषयत्वेन शोधयितुभित्यत आह $# न चेवं मन्तव्यम 
इति & । विष्णों। परसं पदसवगमयितुं परं पदसत्र प्रतिपाद्चस्वेन प्रस्तुत न तु बराग्याय शोधनपित्यर्थ: । 
अल वा बिबादेन भवतु सुक्ष्मशरोरं परिशोध्यं तथापि न सांख्याभिसतमत्र अ्रधानं परमित्यभ्युपेत्याह । 


#सर्वधाषि तु इति७ ॥ ३ ॥ 


भामती-चव्याख्या 

भी नहीं हो सकता--ऐसा नहीं, अपितु उपचारतः अशक्यार्थ॑ के संग्राहक पदों का प्रयोग 
प्रचुर मात्रा में पाया जाता है, जेंसे कि अन्न के घातक प्राणीमात्र के निवर्तत की आकांक्षा 
से प्रयुक्त 'काकेभ्यो रक्ष्यतामन्नम--इस वाक्य में 'काक' पद काककुक्कुरादि समस्त अल्लोप- 
घातक प्राणियों का संग्राहक माना जाता है, जैसा कि श्री कुमारिल भट्ट कहते हैं-- 

काकेभ्यों रक्ष्यतामस्नभिति बालो४पि चोदितः। 

उपघातकप्रधानत्वान्न श्वादिभ्यो न रक्षति॥ ( त॑ं. वा. पृ. ७१३ ) 

वाक्यपदीकार भी कहते हैं-- 

काकेभ्यो रक्ष्यतां सविरिति बालो$पि चोदितः। 

उपघातपरे वाक्ये न श्वादिभ्यो न रक्षति॥ ( वाक्य. पृ. ४२ ) 
शाह्ला-प्रकृत में दोनों शरीरों की आकांक्षा नहीं, अपितु केवल सूक्ष्म शरीर ही 
अपेक्षित है। क्योंकि शरोरों का शोधन ( अनात्मत्व-निश्चय ) ही यहाँ अपेक्षित है, सूक्ष्म शरीर 
का शोघन या विवेक ही विशेष दुष्कर है, पाट्कोबिक शरीर का शोधन कठिन नहीं 
[ माता से प्राप्त छोम, लोहित और मांस तथा पिता से प्राप्त स्तायु, अस्थि और मज्जा-दन 
छः पदार्थों को षट्कोश कहते हैं, स्थूल शरीर के ये ही मौलिक पदार्थ हैं, अतः स्थूछ शरीर 
घाट्कौशिक कहा जाता हैं, इसमें अनात्सत्व-निश्चय सुकर है], क्योंकि यह तो देखने में ही 
इतना बोभव्स लगता है कि साधारण व्यक्ति को भी इससे वैराग्य ऐवं इसमें भनात्मत्व का 
निश्चय सहज में ही हो जाता हैं । 

समाधान-उक्त शडद्भा का निरास करते हुए भाष्यकार कहते हैं कि “न चैबं 

मन्तव्यमु, यतो नैवेह शोधनं कस्यविद्‌ विवक्ष्यतते” | अर्थात यहाँ पर शरीर-शोघन का कोई 
प्रसज्र ही नहीं ओर न शोधन का बिवायक कोई पढ है । सर्वोपरि अवस्थित वेष्णव परम 
पद का बोध कराने के लिए एक सोपान के रूप में ही शरीर का ग्रहण किया गया है वेराग्यो- 
त्पादनार्थ शोषन की यहाँ कोई अपेक्षा नहीं। अथवा इस विवाद को समाप्त करते हुए यदि 




















४द८ श्रद्मस॒त्नशाइ्डरभाष्यम्‌ [भ शैपा,४सख्‌. ५ 


ज्ेयत्वावचनाच ॥ ४ ॥ 

शेयत्वन च सांख्येः प्रधान स्मयंते गुणपुरुषान्तरश्ानात्केचल्यमिति बद्क्िः। न 
हि गुणस्वरूपमज्ञात्वा गुणेभ्यः पुरुषस्यान्तरं शक्‍यं श्लातुमिति | कचिच्च विभूतिविशेष- 
प्राप्तये प्रधान जयमिति स्मरन्ति । न चेदमिहाव्यक्त शषेयस्वेनोच्यते । पद्माजं हाबव्यक्त- 
शब्दः । नेहाव्यक्त ज्ञातव्यमुपासितव्यं चेति चाक्‍्यमस्ति । न चालुपदिष्ट पदथज्ञानं पुरु 
षार्थमिति शकयं प्रतिपत्तुम्‌ । तस्मादपि नाव्यक्तशब्देन प्रधानमभिधघीयते। अस्माक तु- 
रथरूपकक्ल्प्तशरीराद्यचुसरणेन विष्णोरेव परम॑ पद दशेयितुमयमुपन्यास- 
इत्यनचच्यम्‌ 8॥ के 

वदतोति नेन्न श्राज्ञी हि प्रररणात्‌ ॥ ५॥ 

अत्राह सांख्यः--शियत्वावचनातः इत्यसिद्धम्‌, कथम्‌? अयते हश्यत्तरत्राव्यक्त- 
शब्दोद्तिस्थ प्रधानस्य शेयत्ववचनम्‌ -'अशब्दमस्पशेमरूपमब्यय तथाउरसं नित्य- 
मगन्धवच्च यत्‌। अगाद्यनन्तं म्रहृतः परं घरुव॑ निचाय्य त॑ सृत्युमुखास्पमुच्यत्ते ॥? (का० 
२।३।१५) इति। अन्न हि याहशं शब्दादिद्वीनं प्रधानं महंतः परं स्घृतो निरूपितं, 
ताहशमेब निचाय्यत्वेन निर्दिष्ट, तस्मात्यधानमेवेदं, तदेव चाव्यक्तशब्दनिर्दिशटमिति । 
अन्न ब्रूमः -नेह प्रधान निचाय्पत्वेन निर्दिश्म।प्राज्षो होह परमात्मा निचाय्यत्वेन 
निर्विष्ठ इति गम्यते | कुतः ? प्रकरणात्‌ । प्राशस्य हि प्रकरण दिततं वर्तते, 'पुरुषास्न 
पर किचित्‌ सा काष्ठा सा पर; गतिः इत्यादिनिर्देशात्‌ , 'एब सर्वेधु भूतेषु गूढोत्मा 
न प्रकाशते! इति च॒ ुर्शांतत्ववचनेन तस्येव शेयत्वाकाक्रणात्‌। “यच्छेद्वाछ्यनसी 
प्राक्/ इति च तज्शानायेब वागादिसंयमस्य विहितत्वात्‌, स॒ृत्युमरुखप्रमोक्षणफल- 
त्वाच्च । नहि प्रधानमात्र॑ निचाय्य सुत्युमुखात्थमुच्यत इति सांख्यरिष्यते । चेतनात्म- 
बिज्ञानादधि सृत्युमुखात्प्रमुच्यत इति तेषामभ्युपगमः । सर्वेषु वंदान्तेषु प्राशस्येबात्म- 
नो3शब्दादिधमेत्वमभिलष्यते । तस्मान्न प्रधानस्यात्र शेयत्वमव्यक्तशब्दनिर्दि एत्वं 
बा॥५॥ 

भामती 
इतो5पि नायमध्यक्तशब्दः सां््याभिम्तप्रधानपर; । साख्ये: खलु प्रधानादिवेकेन पुरुष निःश्रेयसाय 
ज्ञातुं वा विभूस्ये वा प्रधान ज्ञेयत्वेनोपक्षिप्यते, न चेह जानीयादिति बोपाप्षीतेति वा विधिविभक्तिश्रुति- 
रस्ति, अपि स्वव्यक्तपदमात्रं, न चेतावता सांख्यस्मृतिप्रत्यभिज्ञानं भवतीति भाव; ॥ ४ ॥ 
ज्ञेयस्वावचनस्थासिद्धिभाशदुथ तत्सिद्धिप्रदर्शनाय॑ सृत्रम्‌ । तिगवध्यास्यातमस्य भाष्यम्‌ ॥ ५ ॥ 
भामती-ब्याख्या 

यह मान भी लिया जाता है कि परिशोधनीय सूक्ष्म शरीर ही यहाँ अव्यक्त पदास्पद है। 
तथापि सांख्याभिमत प्रधान तत्त्व सरवॉपरि सिद्ध नहीं होता ॥ ३ ॥ 


अव्यक्त' शब्द की सांख्याभिमत प्रधानपरकता के निराकरण में एक युक्ति यह भी 
है कि जैसे सांख्याचार्य “गुणपुरुषान्तरज्ञानात्‌ केवल्यम्‌” इत्य।दि वाक्यों के द्वारा त्रिगुणात्मक 


प्रधान का कहीं मोक्षाथं-ज्ञेयत्वेन मर कहीं ऐश्वयं प्राप्त्यर्थ-उपास्थत्वेत स्मरण किया करते हैं, 
किस्तु अव्यक्त पदार्थ का कहीं भी वैसा स्मरण नहीं करते, तब '“अव्यक्त' शब्दमात्र के सुनने 
से प्रधान तत्त्व की प्रत्यभिज्ञा नहीं हो सकती ॥ ४॥ 

अव्यक्तगत ज्ञेयत्व के अवचन ( अनभिधान ) की आशड्ूूित असिद्धि का निराकरण 
करने के लिए सूत्रकार कहता है--“वदतीति चेत्न प्राज्ञो हि प्रकरणात्‌”। इस सूत्र का भाष्य 
इतना सुगम है कि पढते ही भर्थावबोध हो जाता है कि “अनाइनन्तं महत परं श्रुवं 








] शरीरपरत्वम्‌ | हिन्दीसहितभामतोसंबलितम्‌ डे, 


ब्रयाणमेत्र चेवशुपन्यास! उऔ्नश् ॥ 5 ॥ 
इतश्व न प्रधानस्थाव्यक्तशब्दवाच्यत्वं ज्ञेयस्वं या । यस्मात्वयाणामेव पदार्थो- 
भामती 
वरप्रदानोपक्रमा हि मृत्युनचिकरतःसंवाववाक्यप्रवृत्तिरासमाप्तेः कठवल्‍लोनां छचयते । मुत्युन॑चि- 
केतसे कुपितेत विन्ना प्रहिताय तुश्स्त्रीन्‌ वरान्‌ प्रददो, नचिदे तास्‍्तु प्रथमेत वरेण वितुः सौमनस्थं बच्मे, 
द्वितीयेनाग्निविद्यां, तृतीयेरात्मविद्यामु , बराणामेष षरस्तृतीय इति बचनात्‌ । न तु तत्र वरप्रवाने 
प्रधानगोचरे स्तः प्रइनप्रतिवचने । तस्मात्कठवल्‍लीह्वग्लिन्नीटपरसात्मपरेव वादयप्रवृत्तिन त्वप्रक्रान्तप्रधान- 
परा भवितुमहंतीत्याह # इतश्व न प्रधानस्थाव्यक्तरब्दवाच्यत्वम्‌ इति ७ । हन्त त इदं प्रवच्यामि गुहं 


भामती-ब्याख्या 
निचाय्य त॑ मृत्युमुखात्‌ प्रवुच्यत” ( कठो ० २३।३५ ) इत्यादि वाक्यों में जो अव्यक्त तत्त्व का 
निचाय्यत्वेन ( ज्ञयत्वेन ) उल्लेख माना जाता है, वह संगत नहीं, वर्योकि वहाँ प्राज्ञात्मा 
( परमेश्वर ) का प्रकरण है, अतः वही ज्ञेयत्वेन श्रुल है, अव्यक्ततत्त्व नहीं ॥ ५॥ 

इस अधिकरण का विषय-वाब्य जिस उपनिषत्‌ का है, उसकी किसी भी बल्‍्ली 
( उपाध्याय ) में सांख्याभिमत प्रधानतत्तत का प्रतिपारइेन उपलब्ध नहीं होता, क्योंकि समग्र 
कठ उपनिषत्‌ नचिक्रेता और यम का संवादात्मक ग्रन्थ है, जिस का आरम्भ यम के 
द्वारा वर-प्रदान के रूप में होता है -- 

तिखो रात्रीयंदवासीगू हे मेप्नश्नम्‌ ब्रह्मज्तिथिनेमस्थः । 
नमस्तेःस्तु ब्रह्मनु स्वस्ति मे5स्तु तस्मात्म्रति त्रीनु वरान्‌ वृणीश्व ॥ 

[ यम देव ने कहा--हें नचिकेता ? तू विना कुछ खाए-पिए मेरे द्वार पर तीन रात 
पड़ा रहा है, अत: तीन रात्रियों के बदले मुझ से तीन वर माँग ले, जिस से कि मैं उऋण हो 
सकूँ और मेरा कल्याण हो || यह नचिकेता वही है, जिसकी धृष्टता पर उस का पिता 
वाजश्रवस ( अन्नदानादि में अगृणी उद्दालक ऋषि ) क्रूद्ध होकर उस ( नचिकेता ) को 
यमराज के पास प्रेषित कर देता है ओर यमराज उस पर श्रसन्न होकर बर देता है। 
नचिकेता पहला वर माँगता है--“शान्तसंकल्प: सुमना यथा स्थाई बीतमस्युगौंतमः” [ मेरे 
( नचिकेता के ) पिता उद्दालक का उद्देंग और क्रोध शान्त हो जाय एवं मेरे (नचिकेता के) 
प्रति उसका पृवंवत्‌ सौमनस्य ( वत्सलाघ ) जागृत हो ]। हवितोय. वर के द्वारा अग्नि-विज्ञान 
माँगता दै-- 'स त्वमग्नि स्वग्यंमध्येषि मृत्यों प्रत्रृहि त्व॑ं श्रद्धानाय महाम्‌ [ है यम ! आप 
स्वगं-प्राप्ति की साघनभूत अग्नि का ज्ञान रखते हैं। मैं श्रद्धा और विनय के साथ प्रार्थना 
करता है कि वह विज्ञान मुझे प्रदान करें ]। तृतीय वर में आत्मविद्या की माँग रखी-- 

थेयं प्रेते विचिकित्सा मनुष्येबस्तोत्येके नायमस्तीति चेके । 
एतहिद्यामनुशिष्टस्त्वया5हं. बराणामेष वरस्तृतीय:॥ 

[ मनुष्य के मर जाने पर जो यह सन्देह किया जाता है कि कुछ लोग कहते हैं कि 
आत्मा नहीं मरता, क्षि तु जन्मान्तर में भी वही बना रहता है और कुछ लोगों का कहना 
है कि मनुष्य के मर जाने पर कुछ भी शेष नहीं रहता। ऐसे सन्देहास्पद आत्मा का 
तत्त्वावबोध मुझे कराएँ ]। प्रधान ( सांख्याभिमत प्रकृति ) के विषय में न तो कोई वर- 
प्रदान ही किया गया है ्रौर प्रश्नोत्तर ही उपलब्ध होते हैं, अतः कठोपनिषत्‌ के प्रतिपादय 
तीन ही विषय हैं--अग्नि, जीव और परमात्मा । इन से अतिक्ति किसी प्रधानादि विषय 
को लेकर वहाँ वाक्यों की प्रवृत्ति नहीं पाई जाती-- यस्मात्‌ त्रयाणामेव पदार्थानामग्नि- 
जीवपरमात्मनां वरप्रदानसामर्थ्यात्‌” । “हम्त त इदं प्रवक्ष्यामि गुह्मं ब्रह्म सनातनम्‌” 























४७० बप्रह्यसजशाइररभाष्यम्‌ [ अर. १ै पा. ७ स्‌. ै 


नामग्निजोवपरमात्मनामस्मिन्थ्रन्थे कठचल्लीपु घरप्रदानसामर्थ्याद्वक्तव्यतयोंपन्यासो 
ह॒इयते । तद्धिषय एव च प्रइनः । नातो>न्यस्य प्रश्न उपन्‍्यासो चाउस्ति। तत्न तावत्‌ 
स त्वमस्नि स्वग्यमध्येषि झुत्यो प्रत्र॒द्दि तं अद्घानाय महाम! ( का० १११३ ) इत्य- 
ग्निविषयः प्रश्नः । 'येय॑ प्रते विचिकित्सा मनुष्येउस्तोत्येके नायमस्तोति चेके।पएत- 
द्विद्यामचुशिश्स्त्वयाहं वराणामेष वरस्तृतीयः |! ( का० ११५२० ) इति जीवबिषयः 
पश्नः । 'अन्यत्र धर्मादन्यत्राधर्मादन्यतन्नास्मात्कताकृतात्‌। अन्यत्र भूताउचच भव्याज्व 
यत्तत्पश्यसि तद्भद ।? ( का १।२।१४ ) इति परमात्मविषयः । प्रतिबचनमपि “'लोका- 
द्मिग्नि तमुबाच तस्में या इष्टका यावतीर्वा यथा था। (का० १११५ ) इत्यग्नि- 
विषयम्‌ | 'हन्त त इदं प्रवदयामि गुद्य॑ ब्रह्म सनातनम्‌ | यथा च भरंणं ध्राष्य आत्मा 
भबति गौतम || योनिमन्ये प्रपद्चन्ते शरीरत्वाय देहिनः । स्थाणुमन्ये<सुसंयन्ति 
यथाकर्म यथाश्रुतम! ( क्ा० २।५६,७) इति। ब्यवहितं जीवविषयम्‌। “न जायते 
प्लियते वा विपक्चितः (का? १२.८ ) इत्यादिबहुअ्रपश्च परमात्मविषयम्‌ | नेवं 
प्रधानविषयः प्रइनो 5स्ति, अपृष्टत्वाच्चानु पन्‍्यसनीयत्वं तस्येति । अन्नाह--यो3यमा- 
स्मविषयः प्रश्नों येयं प्रेतते विचिकित्सा भजुष्येउस्तोति, कि स पएवायम्‌ 'अन्यत्र 
धर्मोदन्‍्यत्राधर्माद! इति पुनरणुरृष्यते ? किया ततोउन्योडयमपूववेः प्रइन उत्थाप्यत 
इति ? किचातः स॒पवायं प्रश्नः पुनरनुकृष्यत इति यद्युच्येत, द्योरात्मविषययोः 
प्रइनयोरेकतापत्त रग्निविषथ आत्मविषयश्च द्वग्वंब प्रइनावित्यतो न वक्‍तब्यं त्याणां 
भामती 
ब्रह्म सनातनम्त्यनेन व्यवहितं जोवबिषयं यथा तु मरणं प्राप्यात्मा भवति गोौतमेत्यादिप्रतिबवनसिति 
योजना । अत्राह चोदकः कि जोवप रसात्मनोरेक एवं श्रइल: कि वान्यो जोवस्य येय॑ प्रेते मनुष्य इति 
अइनोधत्यश्व परसात्मनोःन्यत्र धर्मादित्यादिः ? एकत्वे सुत्नविरोधः ' त्रयाणाम्‌ इति” । भेदे तु सौधनस्या- 
वाष्स्यम््यात्पज्ञान बिवपवरत्रयप्रदानानस्तर्भावोध्यत्र घर्मादत्यादे: प्रशनस्प । तुरीयवरान्तरकल्पनायां वा 





भामती-बव्याख्या 
( कंठो ० २।२।६ ) यह परमात्मपरक वाक्य जीवविषयक प्रश्न और प्रतिवचन का व्यवधायक 


है, इसका स्पष्टीकरण भाष्यकार करते हैं-- “इतिव्यवहितजीवविषयम्‌” । उसका तात्पय॑ 
यह दूँ कि “इत्यनेन परमात्मविषयकप्रतिवचनस्थ प्रतिज्ञावाक्येतर व्यवहित॑ं जीवविषयकं 
प्रतिवचनम्‌ू-- यथा तु मरणं प्राप्थात्मा भवति गौतम इत्यादि [ अर्थात्‌ पहले जीवविषयक 
प्रश्न है--येय॑ प्रेते विचिकित्सा” ( कठा, ११:२० )। इसके अनन्तर परमात्मविषयक 
प्रतिवचन का प्रतिज्ञा-वाक्य दूँ -/हन्त ते कचरयिप्यामि” (कठो. २।२।६) और इसके 
पश्चात्‌ है जीवविषयक प्रतिवचतत-यथा तु मरण प्राप्यात्मा भव॒ति गौतम्‌” (कठो, २।२।६) । 
इस प्रकार जीवविषयक भ्रश्व और प्रतिवचन निरन्तर ( अव्यवहित ) न होकर सान्तर 
( व्यवहित ) हो जाते हैं ] । 

शक्ला - भाष्यकार ने जो कहा है “अत्राह” । वहाँ प्रश्न उठता है-'कः ?” उसका 
उत्तर है-- भाक्षेप्षा' अर्थात्‌ भ्राक्षेपवादी शद्धू] करता है कि क्या जीवात्मा और परमात्मा को 
लेकर एक ही प्रश्न किया गया है? अयवा “ेयं प्रेते मनुष्य” यह जीवबिषयक प्रश्न अन्य 
है और “अन्यत्र धर्मादन्‍्पत्राधर्मात्‌॒/-यह परमात्म-विषयक्र प्रश्त अन्य ? यदि अन्य प्रश्न 
नहीं, अपितु एक ही है, तब सचिक्रेतः के सब मिला कर दो ही प्रश्न बनते हैं, तीन नहीं, 
फिर तो “त्रथाणामेव चेवमुपन्या::” ( ब्र. छू. १४६ ) इस सूत्र का विरोध उपस्थित होता 
है, क्योंकि इस सूत्र में तोन प्रश्नों का होना निर्दिष्ट है। यदि आत्मविषयक प्रश्न से परमात्म- 





रा शुरोरपरत्वम्‌ ] हिन्दीसहितभामतोंसंचलितम्‌ ७७१ 


प्रश्नोषन्यासाधिति । अधान्यों उयमपूर्चः प्रश्व उत्थाप्यत इत्युव्येत, ततो यथेव बर- 
प्रदानव्यतिरेकेण प्रशनकल्पनायामदोषः, एवं प्रद्नव्यतिरेकेणापि प्रधानोपन्‍्यासकरू्प- 
नायामवोषः स्यादिति। अज्नोच्यते - नेयं वयमिह वरमप्रदानव्यतिरेफेण प्रश्नं कश्चि- 
त्कल्पयामः, वाक्योपक्रमसामर्थ्यात्‌ । चरप्रदानोपक्रमा हि सृत्युनविकेतःसंचादरूपा 
चाक्यप्रवृत्तिरासमाप्तेः कठवरलीनां लक्ष्यते। रुत्युः किल नचिकेतले पित्रा प्रहिताय 
ओऔीन्‍्वरान्पददी । नचिकेताः किल तंषां प्रथमेन वरेण पितुः सौमनस्य यब्रे, द्वितीयेना- 
म्निविद्याम्‌ , ठ॒तीयेनात्मविद्याम्‌ , येयं प्रेत! इति 'बराणामेष वरस्तृतीय/ ( का० 
११२० ) इति लिज्ञात्‌। तत्न यद्यन्यत्र धर्मा वित्यन्यो उयमपूर्वः प्रश्न उत्थाप्येत, ततो 
बरप्रदानव्यतिरेकेणापि प्रइनकत्पत/द्वाक्यं वाध्येत। नजु प्रष्टव्यभेदादप्वोर्ड्य प्रदनो 
भवितुमईति । पूचों हि प्रइनो जोबबिषयः, येयं प्रेते श्विचिकित्सा मलुध्येडस्ति- 
नास्तीतिविचिकित्साभिध्ञानात्‌। जीवश्व धर्मादिगोचरत्वाज्ञान्यत्र चघर्मादिति प्रश्न" 
महंति प्राशस्तु घर्माद्यतीतत्यादन्यत्र घ॒र्मादिति प्रश्नमहेति । प्रशनच्छाया थे न समाना 
लक्ष्यते, पू्स्थास्तित्वनास्तित्वविषयत्वादुत्तरस्प धर्माद्यतीवचस्तुविषयत्वात्‌ । 
तस्मास्पत्यभिज्नानाभायात्पइनतभेदः । न पृवस्येवीत्तरत्राउुकर्षणमिति चेत्‌ , न, जीव- 
प्राश्योरेकत्वाभ्युपगमात्‌ । भवेस्प्रएव्यभेदात्मश्नसेदो यद्यन्यो जीयः प्राज्ञात्स्यात्‌ । 
न स्वन्यत्यमस्ति | तत्त्यमसीत्यादिश्र॒त्यन्तरेम्यः | इठह च॒ “अन्यत्र ध्मोदू! इत्यस्य 
प्रश्तस्थ प्रतिवचन 'त जायते ख्ियते था विपश्चिद्‌! इति जन्ममरणप्रतिषेघ्रेत् प्रतिपाद्य- 
मान शारीरपरमेश्वस्योरभेद्‌ दर्शयति । सतत हि प्रसकृ प्रतिषेधो भागी भवति । 
प्रसज्ृश्च जन्ममरणयोः शरीरसंस्पर्शाच्छारीरस्य भर्वात, न परमेए्वरस्थ | तथा-- 
“स्वप्नान्तं जागरितान्तं चोभी येनालुपश्यति | महान्त विभ्रुमात्मानं मत्या घोरोन 
शोचति ।/ ( का० २४४४ ) इति स्वप्तजागरितदशो जीवस्येंच महत्वविश्ुत्वविशेष- 
णस्य मननेन शोकविच्छेद दश्शेयन्न प्राज्ञावन्यो जीव इति दर्शयति। प्राशलिश्ञानाद्धि 
के नाक शा 0220४ कर, अब भामती 
तृतीय इति श्रुतिदाधप्रसद्भ: । वरप्रबातानस्तर्भवि प्रश्नस्प तद्बत्‌ प्रघाताख्यातरप्यतस्तभूत बरप्रवानेधस्तु 
महू॒तः परमध्यक्तमित्याक्षेप: । 

परिहराति $ अत्रोच्यते नेवं धयमिह्‌ इति &। वस्तुतो जीयपरमाध्मनोरमेदात्‌ प्रष्ठयय। भेदेनेक 
एव प्रइनः । अत एव प्रतिवचनमध्येक॑, सूत्र त्ववास्तवभेदाभिप्राण्म्‌ । वास्तवश्व जीवपरमात्मनो रभेदस्तन्न 


भागमती-बव्याख्या 

बिषयक प्रए॑ने को भिन्‍न माना जाता है, तब चार भ्रश्न हो जाते हैं, क्योंकि परमात्मविषयक 
प्रश्न का ( १) सौमनस्य-प्राप्ति, ( २) अग्नि और (३ ) जीव-- इन तीन विषयों के वर- 
प्रदान में अम्तर्भाव नहीं हो सकता । परमात्मविषयक ज्ञान को चौथा वर-प्रदान मानने पर 
“बराणामेष बरस्तृतीय:”--यह श्रुति-वाक्य विरुद्ध या बाधितार्थक हो जाता है । यदि तीन 
बरों से भिन्‍न परमात्मविषयक चतुर्थ वर-प्रदान की कल्पना की जती है, तब उसी प्रकार 
प्रधान ( प्रकृति ) के प्रतिषादन को भी उक्त चार वर-प्रदानों से अतिरिक्त पाँचवाँ वर-प्रदान 
माना जा सकता है । फलत:ः 'महतः परमव्यक्तम'--इत्यादि पदावलि का पर्यवसान साख्यानि- 
मत प्रधान ( प्रकृति ) तत्त्व के प्रतिपादन में क्यों नहीं माना जा सकता ? 

समाधान - भाष्यकार उक्त शक्भा का समाधान करते हैं--“अत्रोच्यते नैव॑ वयमिह्‌ 
वर-प्रदानव्यतिरेकेण प्रश्न॑ कंचितु कल्पयाम:”। आशय यह है कि जीव और परमात्मा 
का वस्तुतः अभेद होने के कारण दोनों का एक ही प्रश्न में समावेश हो जाता है, भत एवं 






































४७२ अह्यसन्नशाइरभाष्यम्‌ (अ. १ पा. ४ खू. ५ 


शोकविच्छेद्‌ इति वेदान्तसिद्धान्तः | तथाउग्ने - 'यदेवेह तदमुत्न यदमुत्र तदन्विह। 
स॒त्योः स सत्युमाप्नोति य इह नानेब पद्यति |! ( का? २।४।१० ) इति जीवप्राश्न- 
भेद्दष्टिमपचदति । तथा जीवविषयस्यास्तित्वनास्तित्वप्रश्नस्यानन्तरम्‌ “अभ्यं वर 
नचिकेतो वृणीष्व! इत्यारभ्य सत्युन। तैस्तेंः कामेः प्रलोभ्यमानोडवि नचिकेता यदा 
न चचाल, तदुन सृत्युरभ्युदयनि:श्रेयसविभागप्रदशनेन विद्याविद्याधिभागप्रदश्शनेन च 
(विद्याभीष्लिनं नचिकेतसं मन्ये न त्था कामा बहबोउलोलुपन्त”ः ( का० १२४ ) इति 
प्रशस्य प्ररममपि तदीय॑ प्रशंसन्यदुवाच-तं दुर्द्श गूढ़मनुप्रधिर्ण ग्रुह्याहितं गहरेष्ठं 
पुराणम्‌। अध्यात्मयोगाधिगमेन देव॑ं मत्वा घोरो हषशोकौ जाति ॥/ (का० १३१२) 
इति, तेनापि जीवप्राश्घोरभेद एवेह विव्रक्षित इति गम्यते। यत्प्रइननिमित्तां च 
प्रशंसां महतीं सुत्योः प्रत्यपद्यत नच्रिकेताः, यदि त॑ विहाय प्रशंसानन्तरमन्यमेव 


प्रश्नमुपक्षिपेद्स्थान एवं सा सर्वा प्रशंसा प्रसारिता स्थात्‌। तस्मात्‌ ेयं प्रेते! 


भामत्ती 

तत्र ध्रुत्युपन्यातेन भगवता भाध्यकारेण दशितः । तथा जीवविषयस्पास्तित्वनास्तित्वप्रइनस्पेत्यादिक । येय॑ 
प्रेत इति हि नविकेतसः प्रइनमुपश्ुत्य तत्ततकामविषथ्मलोभं चास्य प्रतीत्य सृत्युविद्याभीष्तिनं नचिवेतसं 
सनन्‍्य इत्याविता नचिकेतसं प्रशस्प प्रइनमपि तदीय॑ प्रशंसब्नस्मिन्‌ पढने ब्रह्मेबोत्तरमुबाच । & त॑ दुर्दशंस्‌ 
इति ७ । यदि पुनर्जीवात्थाज्ञों मिद्येत जीवगोचर: प्रश्नः प्रशज्ञगोचरं चोत्तरामति कि केन सज्भच्छेत ? 
अ्षषि च॒ यद्दिषयं प्रश्नमुपशुत्य मुत्युनेष प्रशंंसितों भचिस्ता यदि तमेव भूयः पृच्छेत्तदृत्तें चाबदध्यात्‌ 
तत प्रशंसा वृष्टार्था स्थात्‌ प्रइनाग्तरे त्वसावस्थाने प्रसारित सत्यदृशर्था स्थावित्याह &यठाइनः इति#& । 
यहिमिन्‌ प्रइनों यर्प्रइनः । शेषमतिरोहिताथंम्‌ ॥। ६ ।|। 





भामती-व्याख्या 

प्रतिवचन भी एक ही द्वै । सूत्रकार ने जो तीन प्रश्नों का निर्देश किया है, वह जीव और 
परमात्मा के औषाधिक भेद को मन में रख कर किया है । जीव और परमात्मा का वास्तविक 
अमेद है--यह भगवान्‌ भाष्यकार ने “तत्त्वमसि” (छां. ६५७) इत्यादि श्रुत प्रमाणों 
का उपन्यास करके सिद्ध किया है। “तथा जीवविषयस्थास्तित्वप्रश्नस्येत्यादि” भाष्य के 
द्वारा यह स्पष्ट किया गया है कि नचिकेता के “येय॑ प्रेते विचिकित्सा”--इस प्रश्न को सुन 
कर यम देव ने चिरजीवन, पुत्रपोत्र, विविध' घन-बान्यादि के विविध प्रलोभन दिए “विद्या 
झीप्सिनं नचिकेतसं मन्ये”-- इत्यादि वाक्‍यों के द्वरा नचिकेता की प्रशंसा की, इतना ही नहीं, 
नचिक्रेता के जीवविषयक प्रश्न की भी प्रशंसा की और उसके उत्तर में परमात्मा ( ब्रह्म ) 
का स्वरूप प्रस्तुत किया--“तं दुंदुर्श गूढमनुप्रविष्टम” ( कठो. ११२१२ )। यदि जीव से 
प्राज्ञात्मा ( ब्रह्म ) भिन्‍न है, तब जीवविषयक प्रश्न के उत्तर में प्राज्ञ की चर्चा संगत क्योंकर 
होगी ? दूसरी बात यह भी है कि जिस विषय का प्रश्न सुनकर यम ने नचिकेता की प्रशंसा 
की यदि उसी विषय का प्रश्न वह दुबारा करता है और उसका उत्तर सुनने की उत्सुकता 
दिखाता है, तब उसकी प्रशंसा दृशर्थक होती है, अन्यथा विषयान्तर का प्रश्न करने पर 
प्रशंसा अहृशार्थक हो जाती है--ऐसता भाष्यकार कह रहे है--यत्रश्ननिमित्तां च श्रशंसां महतीं 
मृत्योः प्रत्यपद्यत नचिकेता:” । 'यत्मरश्न' पद में सप्तरमी समास है--यस्मित्‌ ( विषये ) 
प्रश्न: यत्प्रशन: अर्थात्‌ जिस विषय का प्रश्न सुनकर यमदेव ने नचिकेता की महती प्रशंसा 
की, उस विषय को छोड़ कर अन्यविषयक प्रश्न की कल्पना की जाती है, तब वह प्रशंसा 
नितान्‍्त अनुचित हो जाती है। फलत! जीवविषयक 'ेय॑ प्रेते--इस प्रश्न का ही “अन्यतन्र 
धर्मातः--यहाँ अनुवतंन होता है। शेष भाष्य अत्यन्त सुगम है ॥ ६॥ 
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इत्यस्थैच प्रदनस्येतद्सुकरषणम्‌ 'अन्यत्र घमोंद्‌' इति। यत्त प्रश्नच्छायावेलक्षण्यमुक्तं, 
तद्दूषणम्‌ , तदीयस्येव विशेषस्य पुनः पृच्छथमानत्वात्‌। पूर्वत्र हि देद्दादिब्यतिरि- 
क्तस्यात्मनो<स्तित्वं पृष्म्‌ , उत्तरत्र तु तस्येवासंसारित्वं पृ्छघयत इति, यावद्धाथ- 
विद्या न निवतते तावद्मोदिगोचरत्वं जीवस्य जीवत्वं चन निवतंते । तन्निबृत्तो तु 
प्राक् एव तत्वमसीति श्रत्या प्रत्याय्यते । न चाविद्यावखे तद्पगमे च वस्तुनः कश्रि- 
डिशेषो.<स्ति । यथा कश्वित्संतमसे पतितां कांचिद्रज्जुर्माह मन्‍्यमानो भोतो वेषमानः 
पलायते, त॑ चापरो ब्रयान्मा भंषीर्नायमही रज्जुरेवेति। स व तडुपश्र॒त्याहिछुत॑ 
भयमुत्सजेब्देपथु पछायनं च । न त्वहिबुद्धिकाले तद्पगमकाले च वस्तुनः क्श्निद्चिशेषः 
स्थात्‌ | तयेबैतदपि द्रष्टव्यम्‌ । ततश्व 'न जायते प्नियते बा? इत्येबमाद्यपि भवत्यस्ति- 
त्वप्रइनस्य॒ प्रतिवचनम्‌ | सूत्र त्वचिद्याकल्पितजीवप्राश्नभेदापेक्षया योजयितव्यम्‌। 
एकत्वेउपि ह्ात्मविषणस्य प्रस्नस्य प्रायणावस्थायां देहव्यतिरिक्तास्तित्वमात्नविचिकि- 
त्सनात्‌ कतृत्वादिसंसारस्वभावानपोहनाचच पू वेस्य पर्या यस्य जीवविषयत्वमुत्पक्ष्यते । 
उत्तरस्य तु धर्मायत्ययसंकीतंनात्पाशविषयत्वमिति | ततश्व युक्ताउग्निजीवपरमात्म- 
करपना । प्रधानकद्पनायां तु न वरप्रदानं न प्रश्नो न प्रतिवचनमिति वेषस्यम॥ ६ | 
महद्वच्च ॥ ७॥ 

यथा मददच्छब्दः सांख्येंः सत्तामात्रेडपि प्रथमजे प्रयुक्तो न तमेव बैदिके5पि 
प्रयोगेडमिघत्त । बुद्धेरात्मा मद्दान्पर? ( का० १३१० ), 'महान्तं विश्वुमात्मानम! 
( का० ११२२२ ), 'वेदाहमेत॑ पुरुष मद्दान्तम' (श्व० ३॥८ ) इत्येबमादावात्मशब्द- 
प्रयोगादिश्यो देतुभ्यः | तथाउव्यक्तशब्दोडपि न वेदिके प्रयोगे प्रधानमभिधातुमहेंति। 
अतश्य नास्त्यातुमानिकस्य शब्द्वत्त्तम्‌ ॥ ७॥ 

--०२७३:६$४-०- 





भामती 
अनेन सांख्यप्रसिडेवेदिकप्रसिद्धया विरोधान्न सांख्यप्रसिद्धिवेंद आदतंव्येत्युक्तत्‌ । सांख्यानां 
महत्तत्वं सत्तासान्नं पुरषार्थक्रियाक्षमं सत्तस्य भाव: सत्ता तस्मात्रं महत्तत्वमिति । या या पुरुषायंक्रिया 
शब्दाद्यपभोगलक्षणा च सरवपुरुषान्यतास्यातिलक्षणा च सा सर्वा महति बुद्धों समाप्यत इति महत्तत्व॑ 
सत्तामात्रमुच्यत इति ॥ ७ ॥। 
भामती-अ्याख्या 
पहले सूत्रों में कहा गया था कि “अव्यक्त' शब्द की सांख्याचार्य॑-प्रसिद्ध रूढि वेदान्त में 
अनुपयुक्त दैै, और इस सूत्र के ढ्वारा यह कहा जाता है कि “अव्यक्त' शब्द की सांख्य-मत- 
प्रसिद्धि वैसे ही वेदान्त-प्रसिद्धि से बाधित है, जेसे 'महत्‌” शब्द की [ फलतः यह अनुमान 
यहाँ _विवक्षित है--भव्यक्तशब्दो न सांख्यस्मृतिप्रसिद्धाथेंगोचरः, वैदिक शब्दत्वात्‌, 
महच्छब्दवत्‌ ] ।[साँख्य दर्शन-प्रयुक्त 'महत्‌” शब्द का अथ है--'सत्तामात्र' ! बौद्धदर्शनकार्रो ने 
परमाथंसत्‌ का लक्षण करते हुए कहा है--“अर्थ॑क्रियासमथ यत्‌ तदत्र परमार्थंसत्‌” ( प्र. वा. 
पु० १७५ ) । अर्थ॑क्रिया नाम है प्रयोजन या पुरुषार्थ का, वहू सांख्य-दृष्टथा भोग और मोक्ष 
भेद से दो प्रकार का होता है--(१) शब्दादि समस्त विषयों का उपभोग और (२) प्रकृति- 
पुरुष की विवेक-ख्याति । दोनों प्रकार की अरथंक्रिया बुद्धि ही किया करती है-- 
सर्व॑ प्रत्युपभोगं यस्मात्‌ पुरुषस्य साधयति बुद्धिः। 
सैव च विशिनष्टि पुनः प्रधानपुरुषान्तरं सुक्ष्मम्‌॥ ( सां. का. ३६ ) 
६० 
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(२ चमसाधिकरणम्‌ । खू० ८--१० ) 
चमसवदविशेषात्‌ ॥ ८ ॥ 
पुनरपि प्रधानवाच्शब्दत्वं प्रधानस्पासिद्धमित्याह। कस्मात्‌ ? मन्त्रवर्णोत्‌- 
'अजामेकां लोहितशुक्लकृष्णां बह्नीः प्रजाः खजमानां सरूपाः | अजो छोको जुधमाणो<- 
छुशेते जहास्येनां भ्ुक्तमोगामजोउन्य/ (भ्व० ४५) इति। अन्न हि मन्त्रे लोहितशुकल- 
कृष्णशब्दे रजःसत्त्वतमांस्यभिधीयन्ते | लोहितं रजः, रखनात्मकत्वात्‌। शुकलं सर्व, 
प्रकाशात्मकत्वात्‌ । कृष्ण तमः, आवरणात्मकत्वात्‌ | तेषां साम्यावस्थाउवयवर्मैँब्य- 
पद्श्यते लोदितशुक्लकृष्णेति । न जायत इति चाजा स्यात्‌ , 'मूलप्रकृतिरचिकृतिः 
हल पर मप्कपलत २कल परत प जय रतल्‍ आपस 
क्षजाइब्दों यद्यपि छागायां रूढस्तयाप्यध्यात्मविद्याधिक्तारान्न तत्र वतितुमहंति । तस्माव्रृढेरसम्भ- 
वाध्योगेन वर्तयितव्य: । तन्न कि स्वतन्त्र प्रधानमनेन मनन्‍्त्रवर्णेनानूद्यतामुत पारमेशबरी सायाशक्तिस्तेजो$- 
वंन्नव्याक्रियाकारणमुच्यताम्‌ ? कि ताबत्‌ प्राप्त? प्रधानमेवेति । तथाहि . यावुशं प्रधान सांख्येः स्मय्यँते 
ताइशमेवास्मिन्नन्यूनानतिरिक्त प्रतीयते, सा हि प्रधानलक्षणा प्रकृतिन॑ जायत इत्यजा च एका च लोहित- 
शुक्लक्षष्णा च । यद्यपि लोहितत्वादयो वर्णा न रज:प्रभुतिषु सन्ति, तथापि लोहित॑ कुसुम्भादि रक्षयति 
भामती-व्यासख्या 
इस प्रकार सांख्य-।म्मत महत्‌ पदार्थ ही सत्‌ या अर्थक्रियाकारी सिद्ध होता है।यह 
सत्ता या सत्त्व इस लिए कहलाता है कि वह प्रकृतिगत सत्त्वगुण का विकार है ]। किन्तु 
“बुद्धेरात्मा महान्‌ पर:” ( कठो० १॥३।१० ) इत्यादि श्रुति-वाकयों में 'महत्‌” पद का अथे बुद्धि 
नहीं अपि तु चेतन्य पुरुष है, क्योंकि आत्म” शब्द के प्रयोग का सामञ्जस्य जड़ात्मिका बुद्धि 
में सम्भव नहीं ॥ ७ ॥ 


_>#न्‍पद >> 
विषय--“अजामेकां लोहितशुक्लक्ृष्णाम्‌” ( श्वेता० ४४ ) इस श्रुति का “अजा! 
शब्द विचारणीय है । 
संशय -उक्त श्रुति में प्रयुक्त अजा' को लेकर सन्देह होता है कि यद्यपि 'अजा! शब्द 
लोक-वेद-व्यवहारत! छाग ( वकरी ) में रूढ़ है [ लोक और वेद में बकरी के लिए यद्यपि 
डीषन्त 'छागी' शब्द का प्रयोग अधिक हुआ है, तथापि शांखायून ( ७१० ) और शतपथ 
( ३॥३।३।४ ) आदि ब्राह्मण ग्रन्थों में टाबन्त 'छागा” शब्द भी प्रयुक्त हुआ है ]। तथापि 
अध्यात्मविद्या का प्रकरण होने के कारण यहाँ 'अजा' शब्द छागी का बोधक नहीं हो सकता, 
अतः रूढ़ि का परित्याग कर एवं यौगिक शक्ति का सहारा लेकर किसी अथ॑ का आविष्कार 
करना होगा । तब “न जायते इत्यज?--ऐसी व्युत्पत्ति के अनुसार “अजा” शब्द के द्वारा 
सांख्यसम्मत प्रधान ( प्रकृति ) का ग्रहण किया जाय ? अथवा तेज, जल और पृथिवी की 
संवलितावस्थारूप पारमेश्वरी शक्ति ( माया ) ? 
पूवपक्ष-यहाँ 'अजा” शब्द से सांख्य-सम्मत प्रधान तत्त्व का ही ग्रहण कर्ना 
चाहिए, क्योंकि सांख्याचार्यों ने प्रधान तत्व का जो स्वरूप अपने दर्शन में अभिहित किया 
है, ज्यों-का-त्यों उक्त श्रुति में प्रतीत होता है । वह प्रधानरूप प्रकृति अनाईदि है, उत्पन्न नहीं 
हू तो, अतः अजा ( जन्म-रहिता ) कही जाती है, एक है और लोहितशुक्लकृष्णरूपा है । 
? थपि दइजोगुणादि में छोहितत्वादि ( रक्तत्वादि वर्ण नहीं होते, तथापि जैसे कुसुम्भ ( वरें का 
7७ ) आइि ल्वयं रक्त ( लाल ) होकर अपने सम्पर्क में आनेवाले वस्त्रादि कों अभिरज्ञित कर 
( लाल जना ) देते हैं. वैसे ही रजोगुणादि अपने सम्बस्धित कार्याँदि को रणोगुणात्मक बना 
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इत्यभ्युपगमात्‌। नन्‍्वजाशब्दश्छागायां रूढः। बाढम, सातु रूढिरिह नाश्नयितु 
शक्या, विद्याप्रकरणात्‌ । सा च बह्लीः प्रजास्गुण्यान्विता जनयति। तां प्रकृतिमज 
6 फॉहफाहाक का अर्लीलती 
रजो5पि रक्षयतीति लोहितम्‌ । एवं प्रसन्‍न॑पाथः शुक्ल॑ सत््वमपि प्रसन्नसिति शुक्लम्‌। एवमावरक 
भेधादि क्ृष्णं तमोधप्याव रकमिति क्ृष्णम्‌ । परेणापि नाथ्याक्ृतस्थ स्वरूपेण लोहितत्वाबियोग आस्थेय, 
किस्तु तत्काय्य॑स्थ तेजोःबन्नस्थ रोहितस्वादि कारण उपचरणीयम्‌ । कारयंसारूप्येण वा कारणे कल्पनीयं 
तदस्माकमपि तुक्यम्‌ । 'अजों होको जुबमाणोश्नुशेते जहास्येनां भुक्तभोगामजोश्नयः इति श्वात्मसेदअव- 
णात्‌ सांख्यस्मृतेरेवात्र मन्त्रवर्ण प्रत्यभिज्ञानं न त्वव्याक्ृतप्रक्रियायाः । तस्थामेकास्म्याभ्युपगमेनाश्मेभेदा 
भावात्‌ । तस्मात्‌ स्वतस्त्रं प्रधानं नाशब्दमिति प्राप्तम्‌ । #तेषां साम्यावस्या अवयवधर्मेरिति७ । अवयबाः 
प्रधानस्येकस्य सत्वरजस्तभांसि तेषां धर्मा छोहितत्वादयस्तेरिति। ७ भ्रजास्त्रेगुण्यान्विताः इति ७। 
सुखबु/खमोहात्मिकाः । तथाहि--सेत्रदारेषु नमंदायां मेत्रस्य सुख ततू कस्य हेतोस्त॑ प्रति सत्त्वसमु्धू- 
भामती-व्याज्या 

देते हैं। जैसे स्वच्छ जल शुक्ल कहलाता है, वैसे सत्त्वगुण भी स्वच्छ होने से शुल्क कह्दा 
जाता है। इसो प्रकार प्रकाश के अवराधक मेघादि को कृष्ण कहते हैं, तमांगुण भी सत्त्वादि 
का अवरोधक दै, अतः कृष्ण कहा गया है । रजोगुणादि में लाहितत्वादि उपचार कंवल 
साख्याचार्थों को ही नहीं करना पड़ता, अप तु बेदान्तियों को भी अपनी अग्थाकृत माधथा में 
लोहितत्वादि का उपचार मानना पड़ता है, क्योंकि माया में भी स्वरूपतः लाहितत्वादि का 
योग सम्भव नहीं, अ्रपि तु उसके कार्यभुत तेज, जल ओर पृथिवी में बतंमान लोहितत्वादि 
मायारूप कारण में उपचरित होते हैं। अथवा तेज आदि रूप काय॑ ( जन्य ) पदार्थों में 
लोहितत्वादि को देखकर उनके जनकीभूत प्रधानतत्त्व में वस्तुतः लोहितत्वादि के सत्त्व की 
कल्पना ( अनुमति ) ही जातो है; क्योंकि उपादान कारण और काये का वेदान्त-मतत में 
साख्प्य माना जाता है । यह सब कुछ हम सांख्यवादी भा कर सकते हैं। उक्त श्रुति में 
बेदान्त-सिद्धान्त की प्रत्यभिज्ञा नहीं होती, क्योंकि वेदान्ती “भात्मा” एक ही मानते हैं, किन्तु 
उक्त श्रुति में बदढ्ध ओर मुक्त आत्माओं का भेद ( आत्मनानात्व ) प्रतिपादित है--'अजो ह्यको 
जुबमाणो&नुशेते जहत्पेनां भुक्तमोगामजो5त्यः” ( श्वेता० ४५ ) । अतः उक्त श्रुति में सांख्य- 
दर्शन का हो प्रत्यभिज्ञान ह्वोता है, वेदान्त-सम्मत अव्याकृतवाद का नहीं। फलतः स्वतभ्त्र 
( किसी चेतन तत्त्व से अधिष्ठित न होकर ) श्रधान ( प्रकृति ) ही जगत्‌ का कारण है, ब्रह्म 
नहीं ओर 'ईक्षतेर्नाशब्दम्‌” ( ब्र० सु० ११५) इस सूत्र के द्वारा जो भ्रकृति को अशंब्द 
( प्रमाण-रहित ) कह कर सांख्य-मत का खण्ड किया गया, वह अनुचित है, क्योकि उक्त 
श्रुतिरूप शब्द प्रमाण के द्वारा सांख्य-मत प्रमाणित है । 

“तेबां साम्थावस्थाञवयवधर्मेलोदितशुक्लकृष्णेति व्यपदिश्यते--इस भाष्य का अथे 
यह है| कि यद्यपि उक्त श्रुति में प्रधानादि शब्दों के द्वारा भ्रकृति का अ्रतिपादन नहीं किया 
गया, तथापि रजोगुण, सत्त्वगुण और तमोग्रुण की साम्यावस्था का नाम प्रकृति हैं; वह 
एक है उसके रजोगुणादि अवयव हैं । उनके जा लोहितत्वादि धर्म हैं, उनको प्रवृत्ति-निमित्त 
मानकर प्रकृति का लाहितशुक्लकृष्णा' शब्द के द्वारा अभिधान किया गया है। “सा च बह्नी! 
त्ैगुण्यान्विता जनयति” । उस अजा (प्रक्रात) का प्रत्येक प्रजा (काय) सुख, दु.ल और मोह-- 
इन तीन गुणों से समल्वित होती है। इस तथ्य का स्पष्टीकरण इस इृष्ान्त के द्वारा हो जाता है 
कि 'मेत्र' नाम के पुरुष की रूपयोवन-सम्पन्न “नमंदा' नाम की पत्नी है, उसको देखकर उसका 
पत्ति सुख-विभोर हा जाता दै, क्योंकि अपने पति के लिए वहू सुखरूप ( सत्त्वात्मक ) दै। 






































३७६ ब्रह्मचत्रशाइरभाष्यम्‌ [अ. श्पा. ४ स्‌. ८ 


एकः पुरुषो जुषमाणः प्रोयमाणः सेवमानो वाउच्ुशेते। तामेचाविद्यया3<त्मत्वेनो पगम्य 
खुली दुःली मूढो 5हमित्यविवेकितया संसरति । अन्यः पुनरजः पुरुष उत्पन्नविषेकज्ञानो 
विरक्तो जहात्येनां प्रकृति भुक्तमोगां कृतमोगापवर्गां परित्यर्जात, मुच्यत इत्यथें; । 
तस्माच्छुतिमूलेव प्रधानादिकलपना कापिल्ानामिति । पव॑ प्राप्ते ब्रमः-नानेन मन्‍्त्रेण 
भ्रुतिमत्व सांख्यवादस्य शक्यमाअ्रयितुम्‌ । न छायं मन्त्र: स्वातन्ूयेण कंचिद्पि बाद 
* भामती 

बात्‌ । तथा च तत्सपत्नोनां दुःखं तत्कस्य हेतोस्ताः श्रति रजःसमुज़ूबात्‌ । तथा चेत्रस्व तामविन्दतो 
सोहो विषादः स कस्य हेतोस्त॑ प्रति तमश्समुद्भुवातू। नमंदया च सर्वे भावा व्याख्याता।॥ तदिदं 
ज्रेगुण्यान्वितत्वं प्रजानाम्‌ । अनुझेत इति व्याचष्टे & ताम्रेबाविद्यया इति &। बविषया हि शाब्दादयः३ 
प्रकृतिबिकारास्त्रेगुण्येन सुखदुःखमोहात्मान इन्द्रियमनो5हड्भुारप्रणालिकपा बुद्धि सस्वसपसंक्रामन्ति | तेन 
तदूबुद्धिसत्त्वं प्रधानविकारः सुखदुःखभोहात्मकं शब्दाविरूपेण परिणमते । चितिश क्तिस्त्वपरिणामिन्यप्रति- 
संक्रमापि बुद्धिसत्त्वादात्मनो बिवेकमबुध्यमाना बुद्धिवृत्येव विपय्यसिनाबिद्यया वुद्धिस्थान्‌ सुखादीन्‌ 
आत्सस्यभिमन्‍्यमाना सुखादिमतीव बभूव । तदिदमुक्तं सुखो दुःखी मूढो5हमित्यविवेक्षितया संसरत्येकः । 
सरवपुरषान्यताल्यातिसमुन्मू लितनिखिलबासना विद्यानुबन्धस्त्वन्यो जहात्येनां प्रकृति तदिवमुक्तम्‌ ७ अन्यः 
पुन; दृति ७ । भुक्तभोगासिति व्याचष्टे कुतभोगापवर्गाम्‌& । शब्दाद्यपलब्धिभोगः । गुणपुरुषान्यताख्या- 
तिरपबग्ग: । अपवृज्यते हि तया पुरुष इति । 

एवं प्राप्तेशभिघोयते न ताबदजो होको जुषमाणोथनुशेते जहात्येनां भुक्तमोगामजोःन्य हत्येतदात्म- 

भामती-ब्याख्या 

उसी को देखकर उसकी सपत्लनियाँ दुःखी होती हैं, क्योंकि उनके प्रति वह रजोगुणात्मक है । 
चेत्रादि पड़ोसी व्यक्तियों को जिन्हें वह स्त्री प्राप्त नहीं होती, दूर से देख-देख कर मोह होता 
है, क्योंकि उनके प्रति वह तमोरूप होती है । इसी प्रकार प्रत्येक प्राकृत पदार्थ 
त्रिगुणात्मक है । 

श्रुतिगत “अनुशेते” शब्द की व्याख्या की जा रही है--'तामेवाविद्यया5वत्मत्वेनोपगस्य 
सुखी दु:खी मूढो5हमित्यविवेकितया संसरति” । कर्थात्‌ प्रकृति के विकारभूत शब्दादि विषय 
त्रैगुण्यसमल्वित होने के कारण सुख-दुःख-मोहात्मक होते हैं। वे इन्द्रिय, मन और अहंकार के 
माध्यम से बुद्धिगत सतत में संक्रान्त हो जाते हैं, अतः बुद्धिगत सत्त्व सुख-दुःख-मोह-समन्वित 
होने के कारण शब्दादिरूपेण परिणत होता है । इसके विपरीत चेतन्य पुरुष सुखादि से 
असंक्रान्त होने के कारण अपरिणामी होता है. फिर भी बुद्धिगत सत्त्व से विवेक-ज्ञान न होने के 
कारण चिदात्मा बुद्धि-सत्त्व को अपना स्वरूप और उसके सुखादि को अपना ही धर्म माचकर 
अपने को सुखादिमान्‌ मान लेता है ! जो पुरुष सत्त्व और पुरुष की विवेक-स्याति के द्वारा 
निखिल वासनाओं से युक्त अविद्या के सम्बन्ध का विच्छेद कर डालता है, वह पुरुष इस 
प्रकृति का परित्याग कर देता है, भाष्यकार यही कह रहे हैं--“अन्यः पुन्रजः पुरुषश” । 
श्रुतिगत “भुक्तभोगाम्‌”--इस विशेषण की व्याख्या है-“कृतभोगापवर्गाम्‌” । शब्दादि विषयों 
की उपलब्धि का नाम भोग एवं सत्त्त और पुरुष की अन्यता ( प्लेद ) की ख्याति का नाम 
क्पवर्ग है [ यहाँ मोक्षार्थंक 'अपवर्ग! पद मोक्ष के साधनोभूत सत्त्वपुरुषान्यताख्थाति के लिए 
प्रयुक्त हुआ है ] क्योंकि इस अन्यतास्याति के द्वारा ही पुरुष अपवृक्त ( मुक्त ) होता है । 

सिद्धान्त--पहली बात तो यह दै कि “अजो होको जुषमाणोनुशेते, जहात्येनां 
भुक्तभोगामजोज््य:”--यह वाक्य आत्मनानात्व का प्रतिपादक नहीं, अपितु लोक-सिद्ध 
आत्मतानात्व का अनुवाद करके बन्ध और मोक्ष का प्रतिपादन करता है। वह अनुद्यमाच 








मायापरवत्म्‌]. हिन्दीसद्दितभामतीसंवलितम्‌ 8७७ 


समथथयितुघुत्सहते, सर्वेत्रापि यया कयाचिस्कट्पनया5जास्वादिसंपादनोपपत्तः सांख्य- 
घाद प्वेहाभिप्रेत इति विशेषावधारणकारणाभावात्‌। चमसबत्‌। यथा हि 'अवॉ- 
ग्विलस्धमस ऊध्वेबुध्नत (ब्रु० २४२३ ) इत्यस्मिन्मन्तरे स्वातन्त्येणायं नामासौ 
चमसो 5भिप्रेत इति न शक्‍्यते निरूपयितुम्‌। सर्वेत्रापि यथाकर्थंचिदर्या ग्विलत्वादि- 
कलपनोपपत्तेः । एवमिहाप्यचिशेष: 'अजामेकाम्‌' इत्यस्य मन्त्रस्य | नास्मिन्मस्त्रे 
प्रधानमेवाजाउभिप्रतेति शक्यते नियन्तुम्‌ ॥ <॥ 

तन्न तु 'इव्‌ं तच्छिर पष छावोग्बिलब्रमस ऊध्वेदुध्नः इति वाफ्यशेषाश्वमस- 
विशेष्रतिर्पत्तिभंवति । इह पुनः केयमजा प्रतिपत्तव्येति ? अन्न ब्रमः-- 

ज्योतिरुपक्रमा तु तथा हयघीयत एके ॥ ९ ॥ 

परमेश्वरादुत्पन्ना ज्योतिःप्रमुखा तेजोबन्नलक्षणा चतुर्विधस्य भरूतग्रामस्य 
प्रकृतिभूतेयमजा प्रतिपत्तब्या । तुशब्दो<घघारणाथेः। भृतत्रयलक्षणेवेयमजा विशेया, 
न गुणत्रयलक्षणा । कस्मात्‌ ? तथा होके शाखिनस्तेजोबन्नानां परमेश्वरादुत्पत्तिमा- 
स्ताय तेषामेव रोहितादिरूपतामामनन्ति--यदग्ने रोहितं रूपं तेजसस्तद्ग॒ पं यच्छुक्ले 


भामती 
सेबप्रतिपादनपरमपि तु सिद्धमात्मभेदमनूदय बन्धमसोक्षो प्रतिपादयतीति । स चानूबितो भेद: -- 


“एको देव: सबंभूतेषु गूढः सवंब्यापी स्वभूतान्तरात्मा' 
इत्यादिश्ुतिभिरास्मेकत्वप्रतिपादनपराभिविरोधारकाल्पनिको&बतिषव ते ॥। तथा व न सांख्यप्रक्रियाया। 
प्रत्यभिज्ञानसिस्यजावाक्य चससवाक्ववल्।रिप्लबमानं न॒स्वतस्त्रप्रधाननिश्रयाय पर्य्याप्तं, तबिवमुक्त 
सुत्रकृता --'“चमसवदबिद्ेषादिति'” ॥ ८ ॥ 

उत्तरसृन्नमवतारयितुं शद्भुते ७तत्न स्विदं तच्छिर इति# ॥ सूत्रमवतारयति - ७ क्षत्र ब्रूम: ७। 
सर्वशाखाप्रत्ययमेक ब्रह्मेति स्थितो शाखान्तरोक्तरोहितादिगुणयोगिनी तेजोबन्नदणा जरायुजाण्डजस्वेद- 
जोड्िज्जचतुविधभूतग्रामप्रकृतिभूतेयम्जा प्रतिपत्तव्या । रोहितशुक्लक्ुष्णास्तति रोहिताविरूपतया तस्या 

भामती-ब्याह्या 
आत्मनानात्व “एको देवः सवंभूतेषु गृहः” ( श्वेता. ६११) इत्यादि आत्मेकत्व्तिपादक 
श्रुति-वाक्यों से बाधित होकर काल्पनिक मात्र रह जाता है। फलतः उक्त श्रुति में सांख्य- 
प्रक्रिया का प्रत्यभिज्ञान सम्भव नहीं, अतः अजा-घटित वाक्य चमस-घटित वाक्य के समान 
अनिश्चितार्थक होने के कारण स्वतन्त्र प्रकृतिवाद का निर्णायक नहीं हो सकता, सूत्रकार यही 
कर रहे हैं--'“चमसवद विशेषात्‌” ॥ ८५॥ 

उत्तरभावी सूत्र का अवतरण प्रस्तुत करने के लिए सन्देह किया जाता है--“तत्र 
त्विदं तच्छिर एव ह्र्वाग्बिलभ्रमस उध्वेबुध्न:” । अर्थात्‌ दृष्ान्त-स्थल पर वाक्य-शेष के द्वारा 
शिर:कपालरूप चमस-विशेष का निश्चय किया जाता दै. किन्तु उक्त श्रुति में 'अजा” पद 
वेदान्त-सम्मत विशेष अथे का समपक ब्योंकर होगा? उक्त सन्देह के समाधान में उत्तरभावी 
सूत्र को अवतरित किया जाता है--“अत्र ब्रूम:”। दार्शन्त-स्थल पर निर्णायक “यदस्ने 
रोहितं रूपम्‌”” (छां. ६।४॥१) यह वाक्यशेष यद्यपि अन्य शाखा का है, तथापि शाखान्तराधि- 
करण में कहा गया हैै--“एकं वा संयोगरूपचोदनाख्याविशेषात्‌” ( जे. सू. २४।२॥९ ) धर्थात्‌ 
विभिन्न शाखाओं के समान-प्रकरण-पढित वाक्यों की एकवाक्यता में किसी प्रकार का 
व्यवधान नहीं माना जाता। प्रक्ृत में सभी शाखाओं का मुख्य - प्रतिपाद्य ब्रह्म वस्तु दै। 
उसी की एक लोहतादि गुण-योगिनी, तेजोजलान्नस्वरूप, जरायुज, अण्डज, स्वेदज और 
उद्धिज्ज नाम के चतुविध प्राणियों की जनवी ज्योति ( माया शक्ति ) यहाँ अभिहित है-- 














हे प्रद्यसज्ञशाह्ररमा ध्यंम्‌ [ थ. है पा. ७ स्‌. १९ 


तदपां यत्कृष्णं तद्न्नस्य' इति, तान्येवेद्द तेजोबन्नानि प्रत्यभिज्नायन्ते रोहितादिशब्द- 
खामान्यात्‌ | रोहितादीनां च शब्दानां रूपविशेषेषु मुख्यत्वाद्भाक्तत्वाच्च गुणविषय- 
स्वस्थ । असंद्ग्धेन च संद्ग्धस्य निगमन न्याय्यं मन्‍्यन्ते। तथेहापि “ब्रह्मवादिनो 
वरदन्ति । क्षिकारण ब्रह्म? ( श्व० ११ ) इत्युपक्रम्य ते ध्यानयोगाशुगता अपश्यन्देवा- 
त्मर्शक्ति स्वगुणैनिंगूढाम! ( श्वे० १३ ) इति पारमेश्वर्याः शक्तेः समस्तजगद्धिधायिन्या 
वाक्योपक्रमे5वगमात्‌ । वाक्यशेषे४पि 'मायां तु पअ्क्ृति विद्यान्मायिनं तु महेस्वरम! 
इति यो योनि योनिमधितिष्ठत्येक/ ( श्वे० ४४१०,११ ) इति च तस्था पए्वावगमान्न 
भामती 
एव प्रत्यभिज्ञानान्त तु सांख्येपरिकल्पिता प्रकृतिः, तस्या अ्प्रामाणिकतया श्रुतहान्यश्रुतकर्पनाप्र सड्भा - 
ब्रशननादिना च॒ रोहिल्लाह्यपचारस्य सति मुख्याथंसम्भवेध्योगात्‌ तदिवमुक्त ७ रोहितादीनां शब्दानाम्‌ 
इति &9 । अजापदस्य च समुदायप्रसिद्धिपरित्यागेत न जायत इत्यवयवप्रसिद्धयाश्रयणे बोषप्रसड्भात्‌ । 
अन्न तु रूपककल्पनया समुदायश्रसिद्धेरेवानपेक्षाया: स्वीकारातू । अपि चायमषि श्रुतिकलापो$स्मदृवर्शना- 
नुगुणो न सांख्यस्मृत्यनुगुण इत्याह ६8 तथेहापि इति 8&। & किकारणं ब्रह्मेत्युपक्रम्य इति ७ । ब्रह्म- 
स्वरूपं तावज्जगत्कारणं न भवति विशुद्धत्वात्तस्य यथाहु: - 
पुरषस्य थ शुद्धस्य नाशुद्धा विकृतिभंवेत्‌ 

इत्याशयबतोय॑ श्रुति: : पृष्छति ७किकारणं# यस्य ब्रह्मणो जगदुत्पत्तिस्तत्‌ किकारणं ब्रह्मेत्यं: । ते 
ब्रह्म॒बिदो ध्यानयोगेनात्मानं गताः प्राप्ता अपइ्यन्रिति योजना। & यो योनि योनिम्‌ इति ७ | अविद्या 





भामती-व्याब््या 

लोहितशुक्लकृष्णाम्‌” ( श्वेता. ४५ ) | यदि इस ज्योति को अशब्द या भ्रप्रामाणिक माना 
जाता है, “तब यदस्‍्ने रोहितं रूपम्‌” ( छां. ६।४॥१ ) इत्यादि वाक्यों में श्रुत तत्त्व का बाघ 
और अश्ुत ( प्रधान ) तत्त्व की कल्पना करनी पड़ेगी । अग्नचादि में जब मुख्यतः लोहितत्वादि 
का समल्वय हो जाता है, तब रञ्ञनात्मक रजोगुणादि की कल्पना संगत नहीं कही जा सकती, 
यहो सब कुछ ध्यांन में रख कर भाष्यकार कह रहे हैं--“रोहितादीनां शब्दानां रूपविशेषेषु 
मुख्यत्वात्‌” । “अजा” शब्द समुदाय (रूढि ) शक्ति के द्वारा इसी मायारूप ज्योति का 
अभिघायक है, अतः रूढि शक्ति का परित्याग करके अवयव-शक्ति के द्वारा अर्थान्तर का 
प्रतिवादक नहीं हो सकता । माया रूप रूढ अथ का परित्याग करके 'न जायते इत्यजा'-- 
ऐसा अवयवाथ का आश्रयण करने पर “हूढियोंगमपहरति”--इस सहज-सिद्ध नियम का 
उल्लंघन होगा । प्रसिद्ध माया को अजा (छागी ) के रूप में प्रस्तुत जो रूपकालद्धूार 
अभिनीत किया गया है, उसका सामञ्जस्य करने के लिए “अजा? शब्द के रूढ अर्थ का ग्रहण 
करना आवश्यक है, क्योंकि रूढ अर्थ अवयवादि की शक्ति से निरपेक्ष होकर शीघ्र उपस्थित 
हो जाता द्ै। * 

दूसरी बात यह भी है कि प्रकरण के अनुरोध पर उक्त सभी श्रुतियों का समम्वय 
हमारे वेदान्त-दर्शन के अनुरूप ही होता है, यह कहा जा रहा है--“तथेहापि ब्रह्मवाद्विनो 
वदन्ति” । निश्चितार्थक वाक्य की सहायता से सन्दिग्धार्थक वाक्य का नयन किया जाता द्दै्‌। 
प्रकृत में सन्देह किया गया--“किकारणं ब्रह्म ?” अर्थात्‌ जगत्‌ का कारण जो ब्रह्म कहा जाता 
है, वह किकारणक॑ ( किसहायक॑ ) अर्थात्‌ वह ब्रह्म शुद्ध है, अशुद्ध काये का स्वत) कारण 
नहीं होता, अत! किस तत्त्व की सहायता से अशुद्ध जगत्‌ का कारण बनता है? इस प्रश्न 
के उत्तर में कहा गया है--“ते ध्यानयोगानुगता अपश्यन्रु देवात्मर्शक्ति स्वगुणैनिंगूढाम्‌” 
( श्वेता. १३ )। भर्थात्‌ ब्रह्मवेत्ताओं ने अपने ध्यानरूप योग के द्वारा उस देवी शक्ति (माया) 











5 मायापरत्वम्‌]). हिन्दीसद्दितमामतीसंवलितम ४३९ 


स्वतन्त्रा काचित्प्रकृतिः प्रधानं नामाजामस्त्रेणाम्नायत इति शक्‍्यते वक्‍तुम्‌। प्रकर- 
णा्तु सेव दैयो शक्तिरव्याकृतनामरूपा नामरूपयोः प्रागवस्थानेनापि मम्त्रेणास्नायत 
इत्युच्यते | तस्याश्व स्वविकारविषयेण जैरूप्येण ज्रेरूप्यमुक्तम्‌ ॥ ९ ।॥। 

कर्थ पुनस्तेउजोबच्नात्मना अेरूष्येण जिरूपाउजा प्रतिपत्तुं शक्यते ! यावता न 
तावक्तेजो3बस्नेष्वजाकृतिरस्ति । न॒च॒तेजोबन्‍्नानां जातिश्रवणादजातिनिमित्तो उप्य- 
जाशब्दः संभवतीति । अत उत्तरं पठति - 

कल्यनोपदेशाच्च मच्यादिवद्विरोध! ॥ १० ॥ 

नायमजाकुतिनिमित्तो उजाशब्दः | नापि यौगिकः । कि तहिं ? कर्पनोपदेशो3- 
यम्‌ । अजारूपकफ्लप्िस्तेजोबन्नलक्षणायाश्वराचर्योनेरुपद्श्यते । यथा हि लोके 
यहच्छया काचिदजा रोहितशुक्लकृष्णवंणों स्पाह्नहुबकरा सरूपब्करा च, तांच 
कब्मिदजों जुषमाणो5सुशयीत, कश्रिच्चैनां भुक्तमोगां जल्यात्‌, एबमियमपि तजोबचन्न- 
लक्षणा भूतप्रकृतिखिवर्णा बहु सरूपं ४राचरलक्षणं विकारजातं जनयति, अविदुषा 
चक्षेत्रशञेनोपभुज्यते, बिदुषा च परिटाजपत इति । न चेदमाश्वितव्यम्‌ - एकः क्षेत्रश्नो 5- 

भामती 

धक्तिपोनि:ः सा व प्रतिजीब॑ नानेश्युक्तमतो बीप्सोपपन्ना । शेषमतिरोहिताथंम्‌ ॥ ९ ॥ 

सूत्राम्तरमवतारयितुं शद्भुते & कर्य पुनः इति ७। भ्जाकृतिर्जातिस्तेजोवन्नेषु नास्ति। नच 
तेजोबन्नानां जन्मभ्रवणादजस्मनिभित्तोःप्यजाशब्दः सम्भवतीत्याह्‌ ७ न व तेजो&बन्नानाम्‌ इति ७ । 

सृत्रमवतारयति ७ छत उत्तरं पठति &।॥ ननु कि छागा लोहितशुक्लक्ृष्णेबान्यावृशीनामपि 
छागानामुपलस्भादित्यत आह  यदच्छया इति ७ । बहुबकरा बहुशआवा । होष॑ निगवब्यास्यातम्‌ ६ ०॥॥ 

भामती-ब्याब्या 

का दर्शन किया, जिसका सहयोग पा कर ब्रह्म इस त्रिगुणात्मक प्रपश्च का कारण बन जाता 
है। “योनि योनिमधितिष्ठत्येकः” (श्वेता ४॥११ ) इस श्रुति में “योनि-योनिम्‌!--ऐसा 
वीप्सा का प्रयोग इस लिए. किया है कि जो अविद्या शक्ति जगत्‌ की योनि कही जाती है, 
वह जीब के भेद से भिन्न होती है, एक नहीं । शेष भाष्य सुबोध है॥ ९॥ 

दसवें सूत्र को अवतरित करने के लिए शद्भू] की जाती है-“कर्थं पुनः” | शद्भूगवादी 
का आशय यह है कि यहाँ 'अज!' शब्द का प्रवृत्ति-निमित्त 'अजात्व” जाति है? क्षयवा 
अवयवार्थ ? तेज, जल और पृथिवी में 'अजात्व” आकृति (जाति ) नहीं रहती, अतः “अजा' 
शब्द को 'ज/तिप्रवृत्ति-निमित्तक नहीं कह सकते । जन्माभावरूप अवयवाथ॑ भी 'अजा” शब्द 
का प्रवृत्ति-निमित्त नहीं हो सकतता-न च तेजोड्बन्नानां जातिश्रवणात्‌” । अर्थात्‌ श्रुतियों 
के द्वारा तेज श्रादि की जाति (जन्म ) का प्रतिपादन किया है, अतः न जायते'--ऐसा 
अवयवाथ॑ भी वहाँ सम्भव नहीं । 

उक्त शद्भा का निराकरण सूत्र के द्वारा किया जाता दै--“अत उत्तरं पठति-- 
कल्पनोपदेशाच्च मध्वादिवदविरीधः” । अर्थात्‌ यहाँ 'अजा” शब्द न तो जातिप्रवृत्तिनिमित्तक 
है और न यौगिक, अपितु रूपक-कल्पना के द्वारा प्रयुक्त हुआ है। यद्यपि लोक में सभी 
अजाएँ ( बकरियाँ ) लोहितशुक्लक्ृष्णात्मक नहीं होतों, तथापि यहच्छा से जो बकरी वैसी 
चित्रा होती है, उसी का प्रक्ृत में रूपक प्रस्तुत किया गया है। बहुबकरा का भर्ण है कि 
बहुत बच्चोंवाली बकरी ॥ १० ॥ 


जताक जा 





|! 
|| 
| ॥ ३८० प्रद्मसत्रशाह्डर भाष्यम्‌ [ भ. १ पा. ७ सू. ११ 


| जशेतेउन्यो जद्यतीत्यतः क्षेत्रक्षमेदः पारमार्थिकः परेषामिष्ठः प्राष्नोतोति | न होय॑ 

। क्षेत्रश्नभेद्प्रतिपिपादयिषा, किन्तु बन्धमोक्षव्यवस्थाप्रतिपिपादयिषा स्वेषा । प्रसिद्ध तु 

भेदमनूद बन्धमोक्षव्यवस्था प्रतिपाचते। भेदस्तूपाधिनिमित्तो मिथ्याज्ञानकल्पितो 

न पारमार्थिकः, 'एको देवः सर्वेभूतेषु गृढः सर्वेब्यापी सर्वभूतान्तरात्मा! इत्यादि- 

| | ॥॥ अतिभ्यः । मध्चादिवत्‌ , यथा आदित्यस्यामघुनो मधुत्वम्‌ ( छा० ३॥१), वाचश्था- 

। । | घेनोधेंज॒ुत्वम्‌ / इ० ४८), दुलोकादीनां चानग्नीनामग्नित्वम्‌ ( ब॒० 4१९ ) इस्येवं- 

॥, जातीयक॑ कल््यते, एवमिद्मनजाया अजात्व॑ कल्प्यत इत्यथंः | तस्मादविरोधस्तेजो 

| बन्नेष्वजाशब्दप्रयोगस्य ॥ १० ॥ 

| 
| 
| 
| 





॥ ( ३ संख्योपसंग्रहाधिकरणम्‌ | स्ू० ११-१३ ) 
न संख्योपसंग्रहादपि नानाभावादततरेकाच ॥ ११ ॥ 
एवं परिहते<प्यजामन्त्रे पुरन्यस्मान्मन्त्रात्सांख्यः प्रत्यवतिष्ठत। 'यस्मिन्पश्व 
पश्चजना आकाशश्व प्रतिष्ठित!। तमेव मन्य आत्मानं विद्वान्बह्मास्ततोउसतम! , इ. 
॥ ४४१७ ) इति। अस्थमिन्मन्त्रे पश्च पश्चजना इति पश्चसंख्याविषयाउपरा पश्चसंख्या 
। अयते, पञ्चशब्ददयद्शनाच्‌। त पते पश्चश्चकाः पश्चविशतिः संपद्चन्ते । तथा पश्च- 
॥॥॥ | भामती 
अवान्तरसज्भुतिमाह & एवं परिहृतेईपि इति ७। पश्चजना इति हि समांसायं: पश्चसंख्यया 
॥ सम्बध्यते । न च विकसंख्ये संज्ञायाभिति समासविधानास्मनुजेषु तिरूढो$यं पश्चजनशब्द इति वाच्यम्‌, 
। तथा सति पद्च मनुजा इति स्थात्‌। एवं चात्मनि पद्ममनुजानामाकादस्य च प्रतिष्ठानसिति निस्ता- 
| स्पयंसू, स्वस्येब प्रतिष्ठानात्‌ । तस्म्ादूढेरसम्भवात्ततत्यागेनात्र योग आस्थेयः । जनशब्दश्न कथज्चित्तत्त्वेषु 
| ब्याख्येय। । तत्रापि कि पत्च प्राणादयों बाक्यशेबगता विवच्यन्ते उत तदतिरिक्ता अन्य एवं वा केचित्‌ ? 











भामती-ब्याख्या 

अवान्तर संगति--अजा-मस्त्र! में सांख्य-मतो:्भावन निराकृत हो जाने पर भी 
अस्य मन्त्र के माध्यम से सांख्य-सिद्धान्त का उद्धभावन किया जाता है । 

विषय -“यस्मिन्‌ पच्च पश्मजना आकाशश्र प्रतिछ्ठित:” ( बृह, उ. ४॥४॥१७ ) यह वाक्य 
विचारणीय है । 
। | संशय--क्त श्रुति सांख्याभिमत पश्चविशति तत्त्व की प्रतिपादिका है ? अथवा 
॥ | प्राणादि पाँच पदार्थों की ? 
॥ | पूर्व पक्ष -पत्च पद्नजनाः यहाँ पर 'जन! शब्द “मनुष्य” में रूढ न होकर 'जायते इति 
जन/--इस प्रकार काये मात्र का वाचक है, अतः 'जन' शब्द का स्वार्थ में तात्ययँ न होने के 
कारण 'पञच पञ्चका!'--इस अर्थ में तात्पय॑ पर्यव्तित होता है, जिसका अर्थ है पाँच पंचक 
क्‍ या पचीस तत्त्व । 
! यद्यपि “दिक्‍्संख्ये संज्ञायामु” (पा० सु० २।१।५०) इस सूत्र के द्वारा संख्या-वाचक शब्द 




















। के साथ सांज्ञा ( रूढ ) शब्दों का ही समास होता है, अतः 'सप्तषेयः के समान 'पंचजन' शब्द 
भी पंचभूत-जनित मनुष्य की संज्ञा ही है, केवल संख्या का वाचक नहीं । तथापि वैसा मानने 
पर 'पंचे पंचजना:” इस वाक्य का अर्थ होता है--'पंच मनुष्या।'। तब पूरे वाक्य का अर्थ 
| करना होगा--आत्मा में पाँच मनुष्य ओर एक आकाश--यें छः पदार्थ ही प्रतिष्ठित हैं । 
क्‍ ऐसे भर्थ भें श्रुति का कभी तात्पय नहीं हो सकता, क्योंकि भ्ात्मा में तो समस्त विश्व 




















१] प्राणाविपरत्वम्‌ ] हिन्दोसद्दितमामतोसंचलितम्‌ 8८१ 
पबशतिसंख्यया यावन्‍्तः संख्येया आकाडक्षयन्ते तावन्त्येव च तत्त्वानि खांख्येः 
भामती 


तन्न पोर्वापयंपर्यालोचनया काण्यमाध्यन्दिनवाक्ययोविरोधात्‌ । एकत्र हि ज्योतिषा पश्चत्वमस्नेनेतरत्र । न 
च घोडशिग्रहणाग्रहणव द्विकल्पसस्भवः, अनुष्ठानं हि विकल्प्यते न वस्तु । बस्तुतत्वकथा चेय॑ नानुष्ठानकथा, 
विध्यभावात्‌ । तस्प्तास्कानिचिदेव तत्त्वानीह पद्म प्रत्येक पत्नसंख्यायोगीनि पत्नविशतितत्त्वानि भवन्ति । 
सांख्येश्व प्रकृत्यादीति पर्चाविशति तत्त्वानि स्मयंन्ते इति तान्येबानेन सन्त्रेणोच्यन्त इति नाश प्रधा- 
नावि । न चाधारत्वेनात्मनों व्यवस्थानात्‌ स्वात्मनि चाधाराधेयभावस्थ विरोधादू आकाशस्य च॒ व्यति- 
रेचनात्‌ त्रयोविशतिजंना इति स्पान्न पञ्च पश्नजजना इति वाच्यम्‌ , सत्यप्याकाश्ात्मनोव्यंतिरेचने 
मूलप्रकृतिभाग: सत्वरजस्तमोभिः पत्नविद्वतिसंख्योपपत्तेः । तथा थ॒ सत्याकाज्ात्मभ्यां सप्तविश्ञतिसंल्यायां 
पर्च्नाबशति तत्त्वातीति स्वसिद्धाभ्तव्याकोप इति चेतु। न. मुलग्रक्ृतित्वमात्रेणेकीकृत्य सच्त्वरजस्तमांसि 
पड्चबिद्यतितत्त्वोपपत्ते: । हिरुग्भावेन तु तेषां सर्घावश्ञतत्वाविरोधस्तस्मास्नाज्ञाब्दी सांख्यस्सतिरिति 
“पयपयरकः:- फिलकओ मोड ५५ आफ: भामती -ब्याख्या 
प्रतिष्ठित है, केवल छ: पदार्थ ही नहीं । फलतः 'पंचजन” शब्द को रूढ न होकर यौगिक ही 
मानना होगा । जन” शब्द को कथ्थ॑चित्‌ तत्त्वार्थक माना जा सकता है। 
फिर भी यदि सन्देह हो कि क्या वाक्य-शेषगत प्राणादि पाँच पदार्थ यहाँ विवक्षित 
हैं ? अथवा उनसे भिन्न कोई अन्य तत्त्व ? प्राणादि पाँच पदार्थों का ग्रहण करने पर काण्व 
शाखोीय उपनिषतु और माध्यन्दिन शाखीय उपनिषत्‌ के वाक्‍यों में विरोध उपस्थित होता 
है, क्योंकि एक उपनिषत्‌ में ज्यीति को लेकर पाँच संख्या की पूर्ति की गई है और दूसरी 
उपनिषत्‌ में अन्न ( पृथिवी ) को लेकर [ उत्तरभावी सूत्रों में इस का विश्लेषण आ रहा 
है ]। “अतिरात्रे षोडशिन गृह्दाति” (मै. सं. ४७६) “नातिरात्रे षोडशिन॑ गृह्लातिा”/ (_) 
इसके समान दोनों विरोधी अर्थों का विकल्पात्मक समन्वय यहाँ नहीं किया जा सकता, 
क्योंकि क्रिया या प्रयोग में विकल्प होता है, वस्तु में विकल्प नहीं हो सकता । भ्रक्ृृत में वस्तु 
तत्त्व का प्रतिपादन किया जाता दै, अनुष्ठान का नहीं, क्योंकि अनुछ्ान का बोधक कोई विधि 
वाक्य यहाँ उपन्ध नहीं । परिशेषतः कोई ऐसे पाँच तत्त्वों का अभिधान करना होगा, जिनमें 
प्रत्येक तत्त्व पदच्चात्मक हो । इस प्रकार सब मिलाकर पचीस तत्त्व सम्पन्न हो जाते हैं। 
सांख्य-दशेन मैं प्रकृत्यादि प्चावशति तत्त्व प्रतिपादित हैं । वे हो उक्त श्रुति में अभिहित है, 
क्तः प्रधान ( प्रकृति ) तत्त्व को अशब्द ( अप्रामाणिक ) नहीं कहा जा सकता । 
शह्ला-१ मूल प्रकृति+७ मह॒दादि+१६ विक्ृति+१ पुरुषं या आत्मा' इन 
सांख्याभिमत पचीस तत्त्वों का प्रतिपादन “यस्मिन्‌ पश्च पद्मजना आकाशश्र प्रतिष्ठित:” 
( बृहू० उ० ४।४॥ १७ ) इस श्रुति के द्वारा सम्भव नहीं, क्योंकि इस श्रुति में आत्मा को पचीस 
तत्त्वों का आधार माना गया है, पीस तत्त्वों के अन्तगंत नहीं, क्योंकि आधार-आधेयभाव 
एक ( अभिन्न ) तत्त्व में सम्भव नहीं, अतः पचीस आधेय तत्त्वों में से पुरुष या आत्मा को 
निकाल देने पर चौबीस तत्त्व शेष रहते हैं एवं आकाश को भी पचीस से भिन्‍न गिनाया गया 
है, अतः आकाश को भी निकाल देने पर तेईस तत्त्व ही शेष रह जाते हैं, अतः 'पत्च पश्चजना:” 
का भ्षर्थ तेईस करना होगा, जो कि न तो सम्भव द्वै और न सांख्य-पक्ष का उपस्थापक । 
समाधान-- आत्मा ओर आकाश को घटा देमे पर भी मूल प्रकृति के स्थान पर सत्त्व, 
रज और तम--इन तीन गुणों की गणना कर लेने पर पचीस तत्त्वों का लाभ हो जाता है । 
श्लात्मा और आकाश को आधघेय पचीस तत्त्वों से निकाल कर सभी तत्त्वों का आकलन 
करने पर सब सत्ताईस तत्त्व हो जाते हैं, तब सांख्य-प्रिद्धान्त से विरोध उपस्थित क्यों नहीं 
चर 





















































8८२ प्रह्मसूत्नशाइ रभाष्यम्‌ [अ. १ पा. ४ सू. ११ 


संख्यायन्ते - 'मूलप्रकृतिरविकृतिमेहदाद्याः प्रकृतिविकृतयः सप्त । षोडशकश्व घिकारो 
न प्रकृतिन विंकृतिः पुरुष? ( सांख्यका० ३) इति। तया श्रुतिप्रसिद्धया पर्श्चावशति- 
संख्यया तंषां स्म्ृतिप्रसिद्धानां पत्चाचिशतितर्वानामुपसंग्रहास्प्राप्तं पुनः भुतिभर्वमेच 
प्रधानादीनाम्‌ । हर 

ततो ब्रम:,-न संख्योपसंग्रहादपि प्रधानादीनां श्रुतिमस्व॑ प्रत्याशा कक्तेब्या। 

भामती 

प्राप्ते । मुलप्रकृति: प्रघानम्‌ । नासावस्यस्थ विकृतिरषि तु प्रकृतिरेव तबिवसुक्त ७ सुछा इति । 
मह॒वहुद्भधारः पद्नतस्मात्राणि प्रकृतिश्र विक्ृतिश्र । तथाहि--महत्तत्वमहड्भारस्थ तत्त्वान्तरस्य प्रक्ृति- 
मुलप्रकृतेस्तु विकृतिः | एबमहड्ल/रतत्त्वं महतो विक्वृति:, प्रकृतिश्च॒ तदेव तामसं सत्‌ पद्चतस्मात्राणाम्‌ । 
तदेद सात्त्विक सत्‌ प्रकृतिरेकाबशेन्द्रियाणाम्‌ । पद्नतन्मान्नाणि चाहड्भारस्थ विकृतिराकाशादोनां पद्मानां 
प्रकृतिस्तदिवमुक्त मह॒दाद्याः प्रकृतिबिकृतयः सप्त। षोडक्षकश्व विकार: षोडशसंख्यावच्छिन्नों गणो 
विकार एवं । पद्चभूतान्यतन्मात्राण्येकावल्लेन्द्रियाणोति घोडशको गण: । यद्यपि पृथिब्यादयों गोघढादोनां 
प्रकृतिस्तथापि न ते प्रथिव्याविभ्यस्तत्ततान्तरमिति न प्रकृति: । तस्‍्त्वान्त रोपादानत्वं चेह प्रकृतित्वमभिमतं 
नोपादानमात्रस्व सित्यवि रोष: । पुरुषस्तु कूटस्थनित्योडईपरिणामों न कस्यचित्प्कृतिर्नापि विकृतिरिति। 

एवं प्राप्तेशभिधोयते --& न संस्योपसं प्रहादषि प्रधानादीनां श्रुतिमत्त्वाशडूध कत्तंव्या । कस्सा- 

__ भामती-ब्याख्या 
होता ? इस प्रश्न का उत्तर यह है कि सत्त्वादि तीन गुणों का मूलप्रकृतित्वेन एकरूप में संग्रह 
कर लेने पर पचीस तत्त्वों की उपपत्ति हो जातो है, उसके पृथग्माव की विवक्षा होने पर 
श्रुति-प्रतिपादित सत्ताईस संख्या की भी उपपत्ति हो जाती है। सांख्याचायों ने अपने पचीस 
तत्त्व इस प्रकार गिनाए हैं-- 
भूलप्रकृतिरविक्षृतिमहदाद्या प्रकृति विकतयः सप्त । 
षोडशकश्न विकारो न प्रकृतिन विक्ृतिः पुरुष: ॥ ( सां० का० ३ ) 

“भूलप्रकृति' शब्द से 'प्रधान' तत्त्व विवत्रित है, जो कि अन्य किसों तत्त्व का विकार 
नहीं, केवल प्रकृति हो है-यह “मूल” पद के द्वारा कहा गया है। महत्त्व, भहुंकार, शब्दादि 
पाँच तन्मात्राएं--ये सात तत्त्व किसी को प्रकृति भी हैं और किसी के विकार भी भर्थात्‌ 
महत्तत्त्व अपने से पृथक्‌ तत्त्वरूप अहंकार की प्रकृति और प्रधानसंज्ञक भूल प्रकृति का विकार 
है; अहंकार तत्त्व महत्तत्त्व का विकार और ग्यारह इन्द्रियों के सहित पाँच तम्मात्राओं की 
प्रकृति है, अन्तर केवछ इतना है कि तामस अहंकार पाँच तन्मात्राओं एवं सात्तिक अहंकार 
इन्द्रियों का जनक होता है; पाँच तन्मात्राएं अहंकार के विकार एवं आकाश।दि पाँव 
महाभूतों की प्रकृति (जनक ) हैं, यह कहा गया- “मह॒दाद्याः प्रकृतिविकृतयः सप्त । 
षोडशकपथ्न विकार:” । षोडश संख्या से अवच्छिन्न समूह केवल विकार है, पश्च महाभूतों 
और एकादश इन्द्रियों के सभूह को 'षोडशकः” कहा गया है। यद्यपि पृथिव्यादि भूत भी 
घट, पट और वृक्षादि शरीरों के जनक होने से उनकी प्रकृति भी हैं, अतः उन्हें विक्ृतिमात्र 
नहीं कहा जा सकता । तथाषि घटादि को पृथिव्यादिखूप ही माना जाता है, उनसे भिन्‍न 
अन्य तत्त्व नहीं, फलत: पृथिव्यादि भूत अपने से भिन्‍न किसी तत्त्व की प्रकृति न होने के 
कारण विक्ृतिमात्र हैं । यहाँ प्रकृतित्व का लक्षण तत्त्वान्तरोपादानत्व ही विवक्षित है, 
उपादानत्वमात्र नहीं । पुरुष तत्त्व कूटस्थ, नित्य, अपरिणमी होने के कारण न तो किसी तत्त्व 
की प्रकृति ( परिणामी उपादान कारण ) हो सकता है और न किसी की थिकृति ( परिणाम ) 
यही कहा गया है--“न प्रकृतिन॑ विक्रेति! पुरुषः” | ८ 


। प्रोणादिपरत्वम्‌) टिन्दीसह्दितमामतोसंवलितम्‌ घ८क 


कस्मात्‌ ? नानाभावात्‌ । नाना झोतानि पंर्चावशतिस्तस्‍्वानि | नेषां पंचशः पंचशः 
साधारणो धघर्मो<स्ति, येन पञ्चरविशतेरन्तराले पराः पदच पञ्चसंख्या निविशेरन्‌ | न 
होकनिबन्धनमन्तरेण नानाभूतेषु द्वित्वादिकाः संख्या निविशन्ते। अथोच्येत पड्चाविश- 
तिसंख्येवेयमवयबद्धारेण लक्ष्यों, यथा 'पड्च सप्त च वर्षाणि न ववर्ष शतक्तुः इति 


द्वादशवार्षिकीमनाबूष्टि कथयन्ति, तद्धृदिति । तद्‌पि नोपपद्यते, अयमेयास्पमिन्पक्षे दोषो 


भामती 
त्ञानाभावात्‌ । नाता ह्योतानि पद्चाविशतितस्वानि नेषां पद्चणः पद्मशः साधारणंघर्मोईस्त ७ । न खलु 
सत्वरजस्तमोमह॒दहुद्धू/राणामेकः क्रिया वा गुणों वा द्वव्यं वा जातिर्वा घसं: पद्नतस्मात्राविभ्यो व्यावृत्त: 
सस्वाबिदु चानुगतः कश्चिवस्ति : नाषि पुथिध्यप्तेजोबायुत्र/णानां, नापि रसनचक्षुस्व्वक्‌भोत्रवाचां, नापि 
पाणिपादपायूपस्थमनसां, येनेकेनासाधारणेनोपगुहीत।ः पद्म पद्मका भवितुमहेन्ति । पृब॑पक्षेकदेशिनमुत्या- 
पयति. & अथोच्येत पत्मविशतिसंल्येवेयम्‌ इति ७ । यद्यपि परस्यां संख्यायामवान्त रसंख्या द्वित्वादिका 
नास्ति, तथापि तट्युबं तस्या: सम्भवात्‌ पोर्वापब्यलक्षणया प्रत्यासत्या परसंख्योपलक्षणाथं पृ॑संख्योपन्‍्य- 
स्पत इति । दृषयति & अयमेवास्मिन्‌ पक्षु दोषः इति ७। न च पश्चशब्दो जनशब्देन समस्तो$पमस्‍्तः 


मामती-व्याख्या 

सिद्धान्त--सांख्वाभ्विमत पचोस रुंख्था का धरथाकथच्चित्‌ उपसंग्रह ( लाभ ) कर लेने 
कट ५ प्रधानादि पदार्थों में श्रुतिमत्त्व ( शाब्दत्व या श्रुतिप्रसाण-सिद्धत्व ) सम्भव नहीं, 
क्योंकि “नानाभावात्‌” । सारांश यह है कि “पद्च पच्चजा:” इस शब्द के साथ सामझ्जस्य 
स्थापित करने के लिए सांख्यीय पचीस तत्त्वों को इस प्रकार पाँच पद्चकों में विभाजित 
करना होगा--(१) सत्त्व, रज:, तमः, मह॒त्‌ अहंकार । (२) पृथिवी, जल, तेज, वायु, श्लाण । 
(३) रसन, चक्षु, त्वक्‌, श्रोत्र, वाकू । (४) पाणि, पाद, पायु, उपस्थ, मत । (५) शब्दादि- 
तम्मात्रा-पश्चक । किस्तु पत्चकों के रूप में यह विभाजन तभा सम्भव द्वोगा, जब कि प्रत्येक 
पंचक के घटकीशृत पाँचों तत्त्वों में रहनेवाला कोई एक साधारण धमं हा । वह यहाँ सम्भव 
नहीं, क्योंकि पाँचों तत्त्वों में नाना ( अनेक ) धम रहते हैं, अतः प्रत्येक पंचकता का अवच्छेंद- 
कीभूत कोई क्रिम्रा या गुण या द्रव्य या जाति अथवा कोई धर्म ऐसा उपलब्ध नहीं होता, जो 
दूसरे पंचक के घटक तत्त्वों में अवृत्ति और कंवल स्वकीय तत्त्वों में बत॑मान हो । फलत: पंच- 
पंचकों की उपवत्ति नहीं हा सकता । 

पूवंपक्ष के किसो एकदेशं। की ओर से विशेष पूर्वपक्ष प्रस्तुत किया जाता दवै- 
“अथोच्येत पंचविशति सख्यवेयंमव पवद्वारा लक्ष्यते” । यद्यपि यहाँ पचरविशति संख्या का 
वाचक पद न होने के कारण मुख्य वृत्ति से महासंख्या का छाभ न होने पर भी अवाश्तर 
संख्या-वाचक पद की महा संख्या में लक्षणा हो जाती है, जैेसे-“पंच सह च वर्षाणि न 
ववर्ष शतक्रतुः” इस वाक्य के द्वारा बारह वर्ष की अनावृष्टि का जहाँ प्रतिपदन किया जाता 
है, वहाँ पंच ओर सप्तहप अवान्तर संख्याओं के द्वारा द्वादशरूप महा संख्या का छाभ किया 
जाता है । वेसे ही “पंच पंचजना:”-यहाँ पर भी “पंच-पंच' शब्द की लक्षणा पंचविशति 
में की जाती है। यद्यपि शतत्वादि महासंख्या के आधार में द्वित्वादि अवान्तर पंख्या नहीं 
रहती, भतः दोनों सहचरित न होने के कारण उतमें लक्ष्य-लक्षणभाव सम्भव नहीं । तथापि 
लक्ष्य-लक्षणभाव के लिए नियत सहंचार की हो अपेक्षा नहीं, हाँ, कोई सम्बन्ध अवश्य अपेक्षित 
है। महासंख्या की अवान्तर संख्या कारण होती है, अतः महासंख्या की उत्पत्ति के पूर्व॑ 
उसी आधार में अवान्तर संख्या अवश्य रहती है, फलतः अवान्तर संख्या से जनित होने के 
कारण अवास्तर संख्या-वाचक शब्द की महसंख्या में लक्षणा सुकर हैं। 
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यललक्षणाश्रयणीया स्यात्‌ । परश्ात्र पंचशब्दो जनशब्देन समस्तः पशञ्चजना इति, पारि- 
भाषिकेण स्वरेणेकपद्त्वनिश्चयात्‌ । प्रयोगान्तरे च॒ 'पञ्चानां त्वा षच्चजनानाम! (तै० 
१/६॥९२ ) इत्येकपेकस्वर्येकविभक्तिकत्वावगमात्‌ । समस्तत्वात्य न वीप्सा 'पच्च 
भामती 
शक्यो बक्‍्तुमित्याह & परश्चात्र पद्नशब्द इति & । ननु भवतु समासस्तथापि किमित्यत आह 
& समस्‍्तत्वाद्य इति ७ । अपि च वोष्सायां पद्नकद्थग्रहणे दशेव तस्व्ानीति न सांख्यस्मृतिप्रत्यभिज्ञान- 
मिस्यसमासमम्युपेत्याह ७ न पद्चकट्यप्रहणं पद्म पञ्च इति & | न चेका पत्चसंख्या पञ्नसंख्यान्तरेण शकक्‍्या 
बिशेष्टम्‌। पद्नशब्दस्यथ संख्योपसर्जनद्ृब्यवचनस्वेन संख्याया उपसर्जनतया विशेषणेनासंयोगादित्याह्‌ 
भामतो-व्याख्या 

उक्त पृव॑पक्ष में दोषाभिधान किया जाता है--“अयमेवास्मिन्‌ पक्षे दोष:”। भर्थात्‌ 
मुख्य वृत्ति का परित्याग कर छक्षणा वृत्ति का आाश्रयण भी एक दोष ही है। वस्तुत) यहाँ 
द्वितीय 'पंच' शब्द स्वतन्त्र नहीं, अवितु 'जन” शब्द के साथ समस्त है-'पंचजनः, अतः “पंच' 
और “'पंचजना:' शब्द समानार्थक न होने के कारण उनके सह प्रयोग को वीप्सा नहीं कह 
सकते “ समस्तत्वाच्च न वीप्सा । [ भाष्यकार ने समास के समर्थन में कहा हैं--''भाषिकेण 
स्वरेणेकपदत्वनिश्रयात्‌” । भाषिक स्वर का स्पष्टीकरण श्रीशबरस्वामी ने प्रश्नोत्तर के द्वारा 
किया है-- “कः पुनर्भाषिक: स्वर! ? उच्चते-- 

छन्दोगा बहुंचाश्रेव तथा वाजसनेयिन:। 
उच्चनीचस्वरं प्राहुः स वैभाषिक उच्यते ॥ ( शाबर. पृ. २२६२ ) 

अध्ययन-काल में प्रयुक्त मन्त्र-स्वर को प्रावचनिक स्वर एवं विनियोग-कालीन ब्राह्मण ग्र्न्थों 
में प्रयुक्त मस्त्र-स्वर को भाषिक स्वर कहते हैं । श्रीशबरस्वामी का भी यही कहना है कि 
साम, ऋक्‌ और यजुर्वेद के विनियोगदर्शी वैयाकरणों ने जो उदात्तादि स्व॒रों का विधान 
किया है, वही भाषिक स्वर है। उक्त मन्त्र में प्रथम 'पंच' शब्द आधदुदात्त और द्वितीय 'पंच' 
शब्द सर्वानुदात्त दवै। 'जना:' शब्द अन्तोदात्त इस लिए है कि पंच! शब्द के साथ उसका 
समास हुआ है, अतः “समासस्य” (पा, सू. ६१२२३ ) इस सूत्र के द्वारा नकारस्थ आकार 
में उदात्त स्वर का विधान किया एवं “अनुदात्तं पदमेकवर्जम्‌” ( पा. सू. ६११५८ | 
इस सूत्र ने 'पंचजनाः इस समस्त पद के अन्तिम आकार को छोड़कर शेष सभी स्वरों को 
अनुदात्त कर दिया । इस प्रकार समास के विना न तो नकारस्थ आकार उदात्त होता और 
न समस्यमान द्वितीय 'पंच” शब्द सर्वानुदात्त । समास का घटकीभूत पंच” शब्द 'जन' शब्द 
का विशेषण है, अतः अपने पूव॑-प्रयुक्त 'पंच” शब्द के साथ अन्वित नहीं हो सकता, तब वीप्सा 
की उपपत्ति क्योंकर होगी ? ] 

यदि वीप्सा की उपपत्ति किसी प्रकार कर भी ली जाय, तब भी दो पंचकों को मिला 
देने पर दश ही तत्त्व बनते हैं, अत: पंचविशति तत्त्ववादी सांख्य के सिद्धान्त की यहाँ 
प्रत्यभिज्ञा नहीं हो सकती -“न च पंचकद्वयग्रहणं पंच पंच” । एक पंच संख्या को अन्य 
पंच संख्या का विशेषण नहीं बना सकते, क्योंकि संख्यादि गुण द्रव्यादिरूप गुणी पदार्थों के 
विशेषण होते हैं, परस्पर उनका विशेष्य-विशेषणभाव सम्बन्ध नहीं होता, जैसा कि महर्षि 
जैमिनि ने कहा है--“गरुणानां पराथंत्वादसम्बन्धः समत्वात्‌ स्यात्‌” ( जे. सू. ३१२२ ) । 
यद्यपि शुक्लादि शब्दों के समान पंचादि शब्द भी द्रव्यादि के उपस्थापक होते हैं, तथापि 
संख्योपसजंनक द्रव्य के ही वाचक माने जाते हैं, अत! उपसर्जनीभूत संख्या को क्षत्य संख्या 
का विशेष्य नहीं बनाया जा सकता, क्योंकि संख्यादि गुण साक्षातु द्रव्य के परिच्छेंदक होते 


। 
पड्चजनशब्दस्य प्राणादिपरत्वम्‌ ]) हिन्दीसद्दितमामतोसंवलितम्‌ ४८५ 


पंचः इति । न च पञ्चकद्यग्रहणं पंच पंचेति। नच पंचसंख्याया एकस्याः 
पंचसंख्यया परया विशेषणं पंच पंचका ईत, उपसजंनस्यथ विशेषणेनासंयोगात्‌ | 
ननन्‍्वापन्नपल्चसंख्याका जना एव पुनः पंचसंख्यया विशेष्यमाणाः पंचचविशतिः 
प्रत्येष्यन्ते । यथा पंच पंचपूल्य इति पंचबिशतिपूलाः प्रतीयन्ते, तद्धत्‌। नेति तब्रूमः, 
युक्त यत्पथ्चपूलीशब्द्स्य समाहाराभिप्रायत्वात्कतीति सत्यां भेदाकाडुक्षायां पच्च 
पंचपूल्य इति विशेषणम्‌ , इह तु पंच जना इत्यादित एव भेदोपादानात्कतोत्यसत्यां 


भामिती 
& एकस्याः पद्नसंख्याया: इति ७ तदेवं पूर्वपक्षेकदेशिनि दूषिते परमपृर्वपक्षिणमुत्यापयति & जन्‍्वा- 


पश्नपञ्ञसंस्थाका जना एवं इति & । अत्र तावबूढों सत्यां न योगः सम्भवतीति वच्यते, तथापि योगिक 
पद्चजनशब्दमश्युपेत्य दूषयति & युक्त यत्‌ पद्नपुलोशब्दस्य इति & । पजञ्जपूलीत्यन्न यद्यपि पृथक्त्वेकार्थ- 
समवायिती पशद्चसंब्यावच्छेदिकास्ति तथापीयं समुदायिनो&वच्छिनत्ति, न समुदाय समासपदगम्यमतस्त- 
स्मिन्‌ कति ते समुदाया इत्यपेक्षायां पदान्तराभिहिता पश्नसंख्वा सम्बध्यते पड्चेति | पद्चजना इत्यन्न तु 
पञचसंख्ययोत्पत्तिशिष्या. जनानामवच्छिन्नत्वात्समुदायस्यथ च पदञ्ञपुलीबदन्राप्रतीतेन॑ पदान्तर।भिहिता 





भामती-व्याख्या ; 
हैं, क्रिया या गुणादि के नहीं, भाष्यकार शबरस्वामी कहते हैं--“'गुणस्तु विशिनष्टि साधन 
साक्षाद्‌ द्रव्यं क्रियां प्रति उपकरोति” ( शाबर. पृ. ६९५ )। यही भाष्यकार कह रहे हैं-- 
“न एकस्था: पंचसंख्याया।” । 
पृवंपक्ष के एकदेशी को दूषित करके परम पूव॑पक्ष का उत्थापन किया जाता है-- 
“नस्वापन्नपं चसंख्याका जना एंव पुन! पंचसंख्यया विशेष्यमाणाः पंचविशतिः प्रत्येष्यस्ते”। 
यद्यपि आगे चल कर 'पंचचन” शब्द को रूढ़ मान कर यौगिक नहीं माना गया दै। तथापि 
यहाँ 'पंचजन' शब्द को यौगिक मान कर पूवव॑पक्ष पर दूषणाभिधान किया जाता है--“युक्तं 
यत्‌ पंचपुलीशब्दस्थ समाहाराभिप्रायत्वात्‌” [ 'पंचानां पूलानां समाहारः पंचपुली' । “द्विगोः” 
( पा. सू. ४१२१ ) इस सूत्र के द्वारा अदन्त 'पंचमूल' शब्द से डीप्‌ का विधान हो जाता 
है। खेत में पक्रे गेहूँ, जौ अ।दि को काट-काट कर जो मुद्ठा बाँधते जाते हैं, उसका नाम पुल या 
पूला है । पाँच मुद्ों की एक गाँठ का नाम पंचपूली है। वेसी पाँच पंचपूलियों में पचीस 
मुट॒ठे हो जाते हैं। । यहाँ घिद्धान्ती का कहना यह है कि 'पत्चपूल' और पश्चजन'- दोनों शब्द 
अदन्त हैं । यदि दोनों समाहार के वाचक होते, तब पदच्च॒पूली के समान ही “पश्चजनी'-- 
ऐसा प्रयोग होना चाहिए था, किन्तु वैसा नहीं, अतः यह मानना होगा कि 'पद्मपूछी” का अथे 
जेसे पंचपूल-समाहार द्ैै, वैसे पश्चजन का पतच्चजन-समाहार अर्थ नहीं। कति समाहारा! 
के समान 'कति पंचपूल्यः-ऐसी आकांक्षा में 'पंच पंचपुल्यः”- ऐसा प्रयोग सम्भव है, 
क्योंकि समाहार-घटक “पंच” शब्द समाहार के घटकीभूत पूलों का विशेषण ( परिच्छेंदक ) 
है, समाहार का नहीं अर्थात्‌ समाहार पदार्थ एक या अपृथक्‌ दी और उस समाहार की 
घटकी भूत प्रत्येक इकाई पृथक्‌ है, अतः उसमें पृथकत्व और पंचत्व--दोनों रहते हैं। इस 
प्रकार 'पंचत्व” संख्या प्रथकत्व धमं के साथ पूलारूप एक ही अथ॑ में रहने के कारण पृथकत्वै- 
कार्थंसमवायिनी है, समाहारगत अप्रथवत्वेकाथंसमवायनी नहीं [ वेशेषिकादि द्वित्वादि संख्या 
को पर्याप्ति सम्बन्धेन प्रत्येक में नहीं मानते, किन्तु समवायेन या स्वरूपतः प्रत्येक में अवस्थित 
मानते हैं ]। समाहारगत संख्या की आकांक्षा को पूरा करने के लिए द्वितीय 'पंच” पद का 
प्रयोग आवश्यक है--'पंच पंचपूल्य” किन्तु 'पंचजनाः--यहाँ पर एक ही आकांक्षा हैं-- 
'कति जनाः ?' उस आकांक्षा की शान्ति तो समास-घटक 'पंच' शव्द से ही हो जाती है, 
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भेदाकाडक्षायां न पंच पंचजना इति विशेषणं भवेत्‌। भवदपीद्‌ विशेषणं पंचसंख्याया 
पव भवेत्‌ , तत्र चोक्तो दोषः | तस्मात्पंच पंचजना इति न पंचर्विशतितस्त्वाभिप्रायम्‌ । 
अतिरेकान्व न पंचरचिशतितत्त्वाभिप्रायम्‌ । अतिरेको दि भवत्यात्माकाशाभ्यां 


आज भामती 


संख्या सम्बध्यते । स्पादेततु-- संख्येयानां जनानां मा भूच्छब्दान्तरवाच्यसंख्यावच्छेदः पद्नसंख्यायास्‍्तु 
तयावच्छेदो भविष्यति, न हि साप्यवच्छिन्नेत्यत आह & भवदपीदं विशेषणम्‌ इति ७। उक्तो5त्र दोषः । 

सर्जन॑ विशेषणेन युज्यते, पऊच शव एव तावत्संल्येयोपसर्जनसंख्यामाह विज्येषतस्तु पझचजना इत्यन्न 
समासते । विशेषणापेक्षायां तु न समासः स्पादसामर्ध्यान्नहि भवति ऋद्धस्थ राजपुरुष इति सम्तासो४षि 


बृत्तिरेव ऋद्धस्प राज्ञः पुरुष इति सापेक्षस्वेरास।मर्थ्यादित्यथं:। ७ अतिरेकाच्च इति # । अभ्युच्चय- 


भामती-बव्याख्या 
द्वितीय 'पंच' शब्द का प्रयोग क्योंकर होगा ? यद्यपि द्रव्थार्थक पद का विशेषण असमस्त 
भी होता है और उसके द्वारा अभिहित संख्या भी उस द्रव्य की परिच्छेंदिका मानी जाती है। 
तथापि जनवदार्थ की उत्पत्ति ( ज्ञप्ति) के जनकीभूत 'पंचजन'--इस शब्द के पूब॑पद से 
उपदिष्ट ( प्रतिपदित ) होने से पंचत्व संख्या समीपतर है, अतः इसी के द्वारा जन पदार्थ 
का परिच्छेंद होगा, पदान्तराभिहित संख्या के द्वारा नहीं [ उत्पत्ति-शिष्ट पदार्थ स्देव उत्पन्न- 
शिष्ट की अपेक्षा प्रबल माना जाता है, जैसे कि चातुर्मास्य नाम की दृष्टि के प्रथम पे में 
“तप्ते पप्सि दध्यानयति सा वैश्वदेवी आसिक्षा”--इस वाक्य के द्वारा आसिक्षाद्रव्यक याग 
का विधान किया गया । खौलते दूध में दही डाल देने से दूध फट कर दो भागों में विभक्त 
हो जाता है-(१) पनीर या छेंना और (२) पानी । पनीर को आमिक्षा' और पानी को 
ववाजिन' कहते हैं। आसिक्षान्याग-विधान के अनस्तर “वाजिभ्यो वाजिनम्‌”-यह, वाक्य 
पठित दै, इसमें यह सन्देह है कि इस वाक्य के द्वारा पूर्वोक्त आमिक्षा-याग में वाजिनरूप 
द्रव्प्रान्तर का विधान किया गया है? अथवा इस वाक्य के द्वारा वाजिनद्रव्यक कर्मान्‍्तर 
का ? सिद्धान्त में वातिककार ने कहा है-- 
आमिक्षोत्तद्यमानेन क्ंणा सह युज्यते। 
ततो वाक्यान्तरोपात्तमुत्पन्नेन तु वाजिनम्‌ ॥ ( तं० वा० पृ० ५३७ ) 

जिस वाक्य में आमिक्ष-याग को उत्पत्ति ( विधि ) होती है, उसी वाक्य मैं पूवंपद 
के द्वारा आमिक्षा का अभिधान होने से आमिक्षा उत्पत्ति-शिष्ट है और उस वाक्य से उत्पन्न 
( बिहित ) कर्म के उद्देश्य से वाक्‍्थान्तर के द्वारा वाजिन द्रव्प का विधान किया जाता है, 
अत: वाजिन उत्पन्न-शिष्ट है । उत्पत्ति-शिष्ट प्रबल होने से पहले ही कम के साथ अस्वित हो 
जाता है । एक द्रव्य से युक्त कम॑ में वाजिनरूप द्रव्यान्तर को अवकाश नहीं मिल पाता, 
अत “वाजिभ्यो वाजिनम्‌”-यह वाक्य कर्मान्तर का विधायक है ]। 

शुझ्भा-पदञ्मचजन' यहाँ पद्म” संख्या का परिच्छेद्य ( संख्येय ) जो जनपदः्थ॑ है, 
वह अन्य ( समासाधटक ) पद के द्वारा प्रतिपादिन संख्या का परिच्छेंद्य यदि नहीं हो सकता, 
तव उसकी परिच्छेंदकीभूत पंचत्व संख्या को पदान्त राभिहित पंचत्व संख्या का पर रिच्छेद्य 
मान लेना चाहिए, क्योंकि वह किसी संख्यान्तर से परिच्छेध नहीं, फलतः पंच पंचका:'-- 
ऐसा प्रयोग सम्भव हो जाता है । 

समाधान -भाष्यकार उक्त शड्धू। का अनुवाद करते हुए निराकरण का स्मरण दिला 
रहे हैं--“भवदपि इदं विशेषणं पंचसंख्याया एव भवेत्‌, तत्र चोक्तो दोष” । अर्थात्‌ यह कहा 
जा चुका है कि “उपसर्जनस्थ विशेषणेनासंयोगात्‌”” । “पंचजना:'--इस समस्त पद में पंच! 





] प्राणादिपरत्वम्‌ू) . हिन्दीसहितभामतोसंवलितम्‌ ३४८७ 


पंचचिशतिसंख्यायाः । आत्मा तावदिह प्रतिष्ठां प्रत्याधारत्वेन निर्दिष्ट', यस्मिन्निति 
सप्तमीखूचितस्य “'तमेव मन्य आत्मानमः इत्यात्मस्वेनाजुकषणात्‌। आत्मा च चेतनः 
घुरुषः । स च॒ पंचचिशतावन्तर्गत प्वेति न तस्येबाधारत्वमाधेयत्वं च युज्यते । 
अर्थान्तरपरियग्रद्दे च तस्वसंख्यातिरेकः सिद्धान्तविरुद्धः प्रसज्येत तथा “भाकाशक्घ 
प्रतिष्ठित/ इत्याकाशस्यापि पंचचिशतावन्तर्गतस्थ न पृथगुपादानं न्‍्याय्यम्‌ | अर्थान्त- 
रपस्ग्रहे चोक्त दूषणम्‌। क॒र्थ च संख्यामात्रश्नणणे सत्यक्षुतानां पंचचिशतितत्त्वाना 
मुपसंग्रहः प्रतीयेत ? जनशब्द्स्थ तस्वेष्वरूढत्वात्‌। अर्थान्तरोपसंग्रहेउपि संख्यो- 
पपत्ते; | कथं तहिं पंच पंचजना इति? उच्यते -दिक्‍्संखये संशायाम! ( पा० खू० 
२।१।५० ) इति विशेषणस्मरणात्संज्ञायामेव पंचशव्दस्य जनशब्देन समासः। ततम्व 
भामती 
सात्रमू। यदि सरवरजस्तमांसि प्रधानेनेकोकृत्यात्गाकाशौ तस्‍्वेभ्यो ब्यतरिच्येते, तदा सिद्धान्तव्याकोपः । 
अथ तु सरवरजस्तमांसि भिथो भेदेन विबच्यन्ते, तथापि वस्तुतर्वञ्यवस्थापने अ.धा रत्वेनात्मा निष्कृष्यता- 
साधेयान्तरेभ्यस्ट्वाकाशस्पाधेयस्य व्यतिरेचनसनर्थंकमिति गसयितव्यम । & बथठ्च संख्यामात्रअवणे 
सति इति & | विकसंख्ये संज्ञायामिति संज्ञायां समासस्मरगात्‌ पठचजनद<दंस्तावदय क्चिन्विरुढ़: । न 
च रूढो सत्यामवयवप्रसिद्धेग्रंहणं सापेक्षत्वात्‌ , निरपेक्षश्वाच्च हढेः। तद्यदि रूढों मुख्यो&5्यंः प्राप्यते 
तत; स एव प्रहौतव्योज्य त्वसौ न वाक्‍्ये सम्बन्धाहः पूर्वापरवाक्यविरोधो वा ततो रूब्यपरित्यागेनेव 
वृत्त्यम्तरेणार्थान्तरं कल्पयित्वा बाक्यमुपपादतीयम्‌ । यथा इ्येनेनाभिचरन्‌ यजेतेति श्येनशब्दः शक्ुनि- 
भामती-ब्याख्या 
शब्द विशेषण और “जन' शब्द विशेष्य है। विशेषणीभूत 'पंच' शब्द का अन्य पंच विशेषण 
से सापेक्ष हौ जाता है, सापेक्ष पद असमथ माना जाता है और समास सदेव सम पदों में ही 
होता है, जेसा कि “समर्थ: पदविधि:” (पा० सू० २११) इस सृत्र में भाष्यकार ने कहा 
है--''सापेक्षमसमर्थ भवति” ( महाभाष्य० पृ० २११) । जैसे कि “ऋद्धस्व राजपुरुषः 
यहाँ पर विशेषणीभूत 'राज' शब्द का “ऋद्ध! विशेषण होने के कारण 'पुरुष' पद के साथ 
उस का समास नहीं होता, अपि तु ऋद्धस्य राज्ञ: पुरुष:--ऐसा वाक्य ही रह जाता द्दै। 
सूत्रध्य 'नानाभावात्‌? शब्द की व्याख्या करने के पश्चात्‌ 'अतिरेकात्‌” पद की व्याख्या 
प्रश्तुत की जाती है--'अतिरेकाच्च न ॒पंचाविशतितत्त्वाभिप्रायम्‌” । यस्मिनु पंच पंचजना:' 
आकाशश्न प्रतिष्ठित:” यहाँ 'पंच पंचजना:' --इस वाक्य के द्वारा पचीस तत्त्वों का ग्रहण करने 
ओर आकाश की प्रथक्‌ गिनती करने पर अभिमत पचीस संख्या से अतिरिक्त छब्बीस तत्त्व 
हो जाते हैं और'यस्मिन' शब्द से आधारभूत आत्मा का आहित पचीस तत्त्वों से पृथक्रण 
करने पर सत्ताईस तत्त्व हो जाते हैं। 'अतिरेकात्‌” यह हेत्वन्तर यहाँ पृथक्‌ प्रयत्न-साध्य 
नहीं, अपि तु 'नानात्वात्‌'- इस हेतु की खोज में किए जानेवाले प्रयत्न प्ते ही अतिरेक्ताच्च' 
इस का लाभ भी हो जाता है, अतः यह हेतु-प्रयोग केवल अभ्युच्चयमात्र है [ एक तथ्य की 
गवेषणा में अपने-आप अनुनिष्पस्त पदार्थों को अभ्युच्चय कहा गया है- अभ्युच्चयो 
यदिदमिह भवतीति विज्ञानेडपरमपि भवतीति विज्ञानम्‌” ( शाबर पृ० १७९९ ) ]। 

“कथ्थ॑ च॒ संख्यामात्रश्नवणे सत्यश्रुतानां पंचविशतित्त्वानामुपसंग्रहः प्रतीयेतु” इस 
भाष्य का आशय यह है कि 'पंचजना:--यहाँ पर “दिक्संख्ये संज्ञायाम्‌” ( पा. सू. २१:४० ) 
इस सूत्र के द्वारा तमास सम्पस्न किया गया है.। इस सूत्र का कहना है कि दिशा और संख्या 
के वाचक शब्दों का उत्तर पदों के साथ तभी समास होता है, जब कि समस्त पद किसी 
पदाथे की संज्ञा हो, जेसे-'दक्षिणाग्निः, 'सप्तष॑य:” | इसी प्रकार, पंचजन” शब्द भी किसी 
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रूढत्वाभिप्रायेणेंब केचित्पंचजना नाम विवश्ष्यन्ते, न सांख्यतस्त्वाभिप्रायेण । ते कती- 
त्यस्थामाकांक्षायां पुनः पंचेति प्रयुज्यते | पंजजना नाम ये केचित्त च॒ पंचेवेत्यथः। 
सप्तचयः सप्तेति यथा ॥ ११॥ 

के पुनस्ते पंचजना नामेति ! तडुच्यते - 

प्राणादयों व|क्प्शेषात्‌ ॥ १२ ॥ 

“यसर्मिन्पठच पथ्चजना/ इत्यत उत्तरस्मिन्मन्त्रे ब्रह्मस्वरूपनिरूपणाय प्राणादयः 
पञ्च निर्दिष्टाः-'प्राणस्य प्राणमुत चश्षुषश्चक्षुरुत भ्रोत्रस्य ओोत्रमन्नस्थान्न मनसो 
ये मनो विदु/ इति । ते5त्र वाकयशेषगताः संनिधानात्पण्चजना विवश्ष्यन्ते। कर्थ 


भामती 
बिशेषे निरूढवृत्तिस्तदप रित्यागेनेव निपत्यादानसादुश्येनत्थंबाविकरेन कऋ्रतुविशेषे बत्तते, तशा पझुचजन- 
दाब्दोइबयवार्धयोगानपेक्ष एक स्मिन्नपि वत्तते यथा सप्तषिशब्दो वसिष्ठ एकस्म्रिन सप्सु च वत्तते।न 
चेष तस्वेषु रूढः पंवर्बिद्ञतिसंख्यानुरोधेन तत्तवेषु बत्तंयितव्यः । झूढौ सत्यां पंर्चावशतेरेव संख्याया 
अभावात्‌ कथ्य तत्वेषु बत्तंते ॥ ११ ॥ 

एवडब के ते पञ्चजना हत्यपेज्ञायां कि वाक्यश्ेषगताः प्राणादयों गुह्ान्तामुत पंचविश्ञतिस्त- 
स्व्वानीति विशये तत््वानामप्रामाणिकत्वात्‌ प्राणादीनाञझ्च घाक्यशेषे श्रवणात्तत्परित्यागे श्रुतहान्यश्रुत- 
कल्पनाप्रसज्भारप्राणादय एवं पठचजना;। न च॑ काण्वसाध्यन्विनयोविरोधान्ष प्राणादीनां वाक्य- 
शेषगतानामवि ग्रहणमिति साम्प्रतं, बिरीघे४पि तुल्यबछतया घोडब्िग्रपणाग्रहुणवद्विकल्पोपपत्ते: । 


_-_...ल.ल._._नननननीनीनीीीनीीी 5 ३&ूमथ “5 रु 


भामती-ब्याख्या 
अर्थ की संज्ञा माननी होगी। संज्ञा शब्द रूढ होता हैं, यौगिक नहीं, अतः 'जन' 
शब्द की अवयव-क्युत्पत्ति के द्वारा तत्त्वपरता उचित नहीं, अपितु अवयवार्थ॑-सापेक्ष 
यौगिक शब्द की अपेक्षा तन्निरपेक्ष रूढ शब्द के द्वारा किसी मुख्य अर्थ का ग्रहण करना 
होगा । यदि उस अर्थ का प्रकृत वाक्य के साथ कोई सम्बन्ध नहीं बनता, या पूर्वोत्तर वाक्षयों 
से विरोध होता है, तब रूढि शक्ति का परित्याग न करते हुए अभय वृत्ति के ढ्वारा अर्थान्तर 
की कल्पना करके वाक्य का उपपांदन करना होगा, जैसे --“श्येनेनाभिचरन्‌ यजेत” 
( षर्ड्विश. ३८ ) यहाँ 'श्येन! शब्द 'बाज' पक्षी में रूढ है, अतः उस अर्थ का परित्याग न 
करते हुऐ "यथा वे श्येनो निपत्यादत्ते एवमयं हिषन्तं अआतृव्यं निपादत्ते” ( पड्विश. ३।८ ) 
इस अर्थवाद में प्रतिपादित श्येन के स्वभाव का साम्य अपना कर “इयेन! शब्द यागविशेष 
का वाचक माना जाता है । उसी प्रकार 'पंचजन' शब्द भी अवयवार्थ-निरपेक्ष किसी एक 
अर्थ का भी वाचक वैसे ही हो सकता है, जैसे कि 'सप्तध' शब्द वसिष्ठादि सात ऋषियों का 
भी बोधक होता है और अकेले वर्सष्ठ का भी। 'पञ्चजन' शब्द तत्त्वों में कहीं रूढ नहीं 
माना जाता कि पञ्चाविशति संख्या के अनुरोध पर वह सांख्याधिमत तत्त्वार्थक मान लिया 
जाय । 'पंचजन' शब्द जब रूढ है, तब 'पंच' शब्द को प्रथक्‌ संख्या-परक नहीं माना जा 
सकता, तब संख्या के सम्बन्ध से तत्त्वार्थक क्योंकर होगा ॥ ११॥ 

जब कि पंचजन' शब्द तत्त्वार्थक नहीं हो सकता, तब "के ते पंचजनाः'-- ऐसी 
आकांक्षा होने पर क्या वाक्‍्य-शेषगत प्राणादि का ग्रहण किया जाय ? अथवा सांख्याभिमत 
पंर्चावशर्ति तत्त्वों का ? ऐसा संशय होने पर निर्णयय-सूत्र प्रस्तुत किया गया है--“प्राणादयो 
वाक्यशेषात्‌” । अर्थात्‌ पंचविशति तत्त्वों की क्प्रामाणिकता ध्थिर हो चुकी है और प्राणादि 
वाक्य-शेष में प्रतिपादित हैं, अत! प्राणादि का परित्याग करने में श्रुत-हानि और तत्त्वों की 
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पुनः प्राणादियु जनंशब्द्प्रयोगः ? तस्वेषु चा कर्थ जनशब्दप्रयोगः ? समाने तु भ्सिद्धय- 
विक्रमे वाक्यशेपवशात्पराणादय एव ग्रह्ीतव्या भवन्ति | जनसंवन्धाच्च प्राणादयो 
जनेशब्द्भाजो भचन्ति । जनवचनश्व पुरुषशब्दः प्राणेषु प्रयुक्तः--ते वा एते पंच 
ब्रह्मपुरुषा” ( छा० ३।१४॥६ ) इत्यत्र । 'प्राणो द पिता प्राणो ह माता! (छा० ७१५।१) 
इत्यावि च ब्राह्मणण्‌। समासबलाच्य समुदायस्य रूढत्वमविरुद्म्‌। कर्थ पुनरसतति 
भामती 
न॒चेय॑ वस्तुस्वरूपकथा$पि तुपासनानुष्ठानविधिमंनसेवानुव्रषब्यमिति विधिश्रवणात्‌ & कं पुन) 
प्राणादिषु जनशब्दप्रयोग इति ७ । जनवाचकः शब्दों जनशब्दः, पंचजनदाब्द इति यावत्‌ | तस्य केथ॑ 
प्राणादिष्वजनेषु प्रयोग इति व्यास्येयम्‌ । अन्यथा तु प्रत्यस्तमितावयवार्थ समुदायशव्दार्थ जनद्ाब्दार्थो 
नास्तीत्यपय्प॑नुयोग एवं । रूढथपरित्यागेनेव वृत्यन्तरं वर्शयति ७जनसम्बन्धाच्च इति७ । जनदाब्द भाज:, 
पश्चजनदाब्द भाजः । ननु सत्यामवयवप्रसिद्धों समुदायशक्तिकत्पतमनुपपक्नं, सम्भवति च पत्चविशित्यां तत्वे- 
प्ववयवप्रसिद्धिरित्यत आह & समासवछाच्च इति ७ । स्पादेततु-- समासवलाच्चेद्रढिरास्थीयते, हम्त न 





भामती-ब्या ढया 

कल्पना में अश्रुत कत्पना प्रसक्त होती है, अतः प्राणादि-पंचक का ही 'पश्चजना:! शब्द से 
ग्रहण करना चाहिए.। यह जो आक्षेप किया गया था कि काण्व और माध्यन्दिन शाखा के 
वाक्य-शेषों का परस्पर विरोध है, क्योंकि एक वावय-शेष में ज्योति को लेकर पंच संख्या 
पूरी की गई और दूसरे में अन्त (पृथिवी ) को लेकर । उसका समाधान यह है कि 
समानबलवाले दो वाक्यों का विरोध उपस्थित होने पर विकल्प मान लिया जाता है, जैसे-- 
“अतिरात्रे घोडशिन गृह्लाति” ( मै० सं० ७६ ) और “नातिरात्रे षोर्डाशन गृह्लाति/-यहां 
घोडशी का ग्रहण किया भी जा सकता है और नहीं भी । दोनों अवस्थाओं में कम विगुण 
नहीं होता । प्रकृत में भी वस्तु-स्वरूप का कथन नहीं कि विकल्‍प असम्भव हो जाता। यहाँ 
उपासनानुछान का विधि-वाक््य उपलब्ध होता है--“मनसंवानुद्रष्टव्यम्‌” ( वृह० ४॥४॥१९ )। 

“क्रथं पुनः प्राणादिषु जनशब्दप्रयोग:“- इस भाष्य का , क्षय इस प्रकार हैं-- 
'जनवाचक! शब्दों जनशब्दः कर्थात्‌ 'पदञ्चजन! शब्द का यहाँ जनशब्दत्वेन ग्रहण किया गया 
है । प्रस्तुत प्रश्न की पूरी व्याख्या इस प्रकार हो जाती है कि जो शब्द 'जन! करा वाचक है, 
उसका जन से भिन्न प्राणादि क्षर्थों में प्रयोग क्‍यों कर होगा? आर्थात्‌ नहीं हो सकता। 
अस्यथा [ भाष्यस्थ 'जन' शब्द से 'पणञ्चजन' शब्द ग्रहण नकर केवल उसके अवयवरूप 
'जन' शब्द का ग्रहण करने पर ] “कथ्थ॑ पुतः प्राणादिषु जनशब्दप्रयोग: ?”--यह भाक्षेप 
असंगत या अनुक्तोपालम्भमात्र हो जता है, क्योंकि घिद्धान्ती की ओर से कभी नहीं कहा 
गया कि केवल 'जन शब्द का प्रयोग प्राणादि में होता है, अपि तु सिद्धान्ती ने तो अवयवार्थ॑ 
का सर्वथा परित्याग करके केवल समुदायभूत 'पञझचजन” शब्द को प्राणादिपरक माना है, 
अत; 'प्राणादिरूप समुदायाथ में अवयवरूप “जन! शब्द का प्रयोग नहीं हो सकता!--यह्‌ 
आक्षेप पर्यवसित होता है, जो कि अनुचित है । प्रकृत में रूढि शक्ति का परित्याग न करते 
हुए वृत््यस्तर (लक्षणा वृत्ति ) का निमित्त प्रदर्शित किया जाता है--/जनसम्बन्धाच्च 
प्राणादयों जनशब्दभाजो भवन्ति” | यहाँ भी 'जनशब्दभाज:' का अर्थ 'पठ्चनशब्दभाज:/-- 
ऐसा ही करना चाहिए । 

जब कि पञ"्चविशति तत्त्वों में अवयवाथथंता लोक-प्रसिद्ध ( वलृप्त ) है, तब समुदाय 
शक्ति की कत्पना क्यों ? इस प्रश्न का उत्तर दिया जाता है--“समासवलाच्च समुदायस्य - 
रूढत्वमविरुद्धम” । छोक-प्रसिद्धि की उपेक्षा करके यदि रूढार्थ की कल्पना की जाती है, तब 

दर 



























































४९० प्रह्यसूत्रशाइरभाष्यम्‌ [अ. १ पा. ७ खू. १३ 


प्रथमप्रयोगे रूढिः शक्‍क्या33श्रयितुम्‌ ? शक्योद्धिदादिवदित्याह- प्रसिद्धाथंसंनिधाने 
हाप्रसिद्धा: शब्दः प्रयुज्यमानः समभिव्याद्वारात्तद्धिघयों नियम्यते, यथा 'उद्धिदा 
यजेत', 'यूपं छिनत्ति', 'वेद्‌ करोति? इति। तथा3यर्माप पंचजनशब्दः समाखान्वा- 
श्यानादवगतसंज्ञाभावः संश्याकांक्षी वाक्‍्यशेषसमभिव्याहतेषु प्राणादिषु चर्तिष्यते। 
केश्वित्त देवाः पितरों गन्धर्वा अखुरा रक्षांसि च पंच पंचजना व्याख्याता:। अन्येश्र 
भामती 

वृष्टस्ताह _तस्य प्रयोगो&बकर्णादिवद्‌ वृक्षादिषु ॥ तथा च छोकप्रसिद्धधभावाक्न रूढिरित्याक्षिपति & कं 
पुनरसतीति ७ । जनेषु तावत्‌ पद्चजनशब्दस्य प्रथमः प्रयोगो लोकेषु दृष्ट इत्यसति प्रथमप्रयोग इत्यसिद्ध- 
समिति स्थवीयस्तयानभिषायास्पुपेत्य प्रथमप्रयोगाभाव॑ समाधत्ते ७ शक्योद्िदादिवव्‌ू इति ७। आचार्य 
देशोयानां मतभेदेष्वपि न पत्चविशतिस्तत्वानि सिध्यन्ति | परमार्थतस्तु पत्चजना वाक्यशेदगता एवेत्याशय- 
बानाह ७ कंश्चित्‌ तु इति ७ । शेषमतिरोहिताथंभ्‌ ॥ १२-१३ ॥ 


का 





भामती-व्याख्या 
जैपते 'अश्वकर्ण' शब्द की प्रसिद्धि वृक्षादि में होती है, व॑से ही 'पञऊजन' शब्द की प्रसिद्ध 
पञ्चविशति तत्त्वों में क्यों है? एवं जिस अथे में जिस शब्द का प्रयोग लोकप्रसिद्ध नहीं, 
उस अथं में उस शब्द का प्रयोग नहीं हो सकता, क्योंकि शाब्दिक मर्यादा के प्रखर पारखी 
आचायों का कहना है कि “लोकावगतसामथ्ये: शब्रे वेदेषपि बोधकः” ( ब्र० सि० पू. 5२ ) 
इस आक्षेप का समाधान कोई आचाय॑ इस प्रकार करता है--' शक्‍या उदच्ध्रिदादिवतु”। 
[ श्राशय यह है कि एकमात्र लोक-व्यवहार ही शब्द-शक्ति का निर्णायक नहीं, अपितु 
प्रसिद्धार्थंक पदों का समभिव्याहार या सन्निधान भी तात्पय-निश्चायक होता है, जेसा कि 
महर्षि जेमिनि ने “प्रसिद्धसन्निधानम्‌” ( जै. सू. ९॥४॥२५ ) ऐशा कह कर सुचित किया है। 
शबरस्वामी भी कहते हैं--“प्रसिद्धस्थ सन्निधो यदभिधीयते, तत्तथैव”' ( शबर० पू० १७८० ) 
वातिकका रने भी कहा है-- 
पदमज्ञातसन्दिग्धं॑ प्रसिद्धेरपृथकृश्रुति । 
निर्णीयते निरूढं तु न स्वार्थादपनीयते ॥ (तं. वा. पृ. ३२५ ) 

“उड्धिदा यजेत पशुकामः” (तै० ब्र० १९७॥३ ) यहाँ सन्देह किया गया है कि 
'उद्धित्‌! पद क्‍या किसी कर्म की संज्ञा है ? अथवा कम के उद्देश्य से किसी साधन ( द्रव्य ) 
का समपंक ? पूव॑पक्षी ने कहा कि छोक-व्यवहार से उद्धित” पद याग के साधनोभूत किसी 
द्र्य में रूढ प्रतीत नहीं होता, अत: 'उद्धिद्यत भरमिरनेन'-इस योग-उ्युत्पत्ति से अवगत खनिश्र 
( फावड़ा ) आदि द्रव्य का विधान ज्योतिष्टोमनामक कम में करना चाहिए। सिद्धान्ती ने 
कहा कि अप्रसिद्धाथेंक पद के अर्थ का निर्णय प्रसिद्धाथंक पद की सन्निधि से होता है। 
प्रकृत में 'बजेत! शब्द का अथ॑ है--'यागेन भावयेत्‌” श्रतः पूरा वाक्य 'उद्धिदा यागेन 
भावयेत्‌'- ऐसा बनता है। दोनों तृतीयान्त पदों का अभिन्न अर्थ में तात्पय॑ पयंवसित होता 
है। 'याग' शब्द कर्म में प्रसिद्ध है, अतः 'उद्धित्‌” पद भी कमंविशेष की संज्ञा है। जैसे 
प्रसिद्धाथंक 'याग” पद की स्स्निधि से 'उद्धितर पद करमं-विश्ष का बोधक है, वैसे ही 
सन्निह्ठित वावय शेष के क्राधार पर “पण्चजन शब्द प्राणादिपरक निर्णीत होता है ]। 
कतिपय आचार्यो ने देव, पितर, गन्धवं, असुर और राक्षस'--इने पाँचों का ग्रहण 'पंचजन' 
शब्द से किया है एवं अन्य आचारयों ने ब्राह्मणादि चार वर्ण और निधाद--इनको पंचजन 
कहा है। कहीं-कहीं 'पांचजन्यया विशा” ( ऋ. सं, ८५३७ ) इस प्रकार 'प्रजा” का वाचक 








न मायापरत्वम्‌]. हिन्दीसद्दितमामतीसंचलितम्‌ ४५९४ 


चत्वारों चर्णो निषाद्पंचमाः परिगृहीताः। ' क्ृचिच्च यत्पंचजन्यया बिशए ( ऋ० 
सं० ८।५३॥७ ) इति प्रज्ञापरः प्रयोगः पंचजनशब्दस्य दृश्यते। तत्परिग्रहे3पीद न 
कश्चिद्विरोधः। आचार्यस्तु न पत्चविशतेस्तस्वानामिद प्रतोतिरस्तोस्‍्येवंपरतया 
'प्राणादयों वाक्यशेषात्‌! इति जगाद्‌ ॥ १२ ॥ 

भवेयुस्तावत्प्राणाद्यः पंचजना माध्यंद्नानाम्‌, येउन्नं प्राणादिष्वामनस्ति। 
अर तु कथं प्राणादयः पंचजना भवेयुर्येउन्नं प्राणादिषु नामनन्तीति ! अत उत्तरं 
पठति-- 

ज्योतिषकेषामपत्यन्ने ॥ १३ ॥ 

असत्यपि काण्वानामन्ने ज्योतिषा तेषां पद्मसंख्या पूर्यत । तेउपि द्वि यस्मिन्‌ 

पश्च पश्चजना:'इस्यतः पूर्वेस्मिन्मन्तरे ब्रह्मस्वरूपनिरूपण[येव ज्योतिरघीयते-- तदेद्‌ वा 
, ज्योतिषां ज्योति/ इति। कर्थ पुनरुभयेषामपि तुल्यवदिदं ज्योतिः पठथ्यमानां खमानम- 

न्त्रगतया पश्चसंख्यया केषांचिद्‌ गृह्मते केषांचिश्नेति ? अपेक्षाभेदादित्याद। माध्यंदिनानां 
द्वि समानमन्त्रपटितप्राणादिपश्चजनलाभाध्चास्मिन्मन्त्रान्तर पठिते ज्योतिष्यपेक्षा भचति। 
तदलाभात्त काण्वानां भवत्यपेक्षा। अ्पैक्षामेदाउचच समानेउवि मन्‍्त्रे ज्योतिषो पद्द- . 
णाम्नहणे । यथा समानेप्यतिरात्रे बंचनभेद्त्षोडशिनो अहणापग्रहणे, तद्धतू। तदेव॑ 
80% श्रुतिप्रसिद्धि काचित्प्रधानविषयास्ति । स्म्॒तिन्यायप्रसिद्धो तु परिदरि- 
ध्येते ।। १४॥।। 


अनकजन 


( ४ कारणत्वाधिकरणम्‌ । छू० १४-१५ ) 
कारणस्वेन चाकाशादिषु यथाव्यपदिशेक्ते! ॥ १४ ॥ 
प्रतिपादितं ब्रह्मणो लक्षणम्‌। प्रतिपादितं च ब्रह्मचिषयं गतिसामास्यं बेदान्त- 
वाक्‍्यानाम्‌ | प्रतिपादितं च॒ प्रधानस्याशब्दत्वम्‌ । 
भामती 
अथ समस्वयलक्षणे केयसकाण्डे विरोधाविरोधचिस्ता ? भविता हि तस्था: स्थानसविरोधलक्षण- 
मित्यत आह &# प्रतिपादितं ब्रह्मणो लक्षणमिति & । अयमर्थ: नानेकशासागततत्तद्क्यालोचनया 
बाक्यार्थावगम प्यंवसिते सति प्रमाणास्तरबिरोधेन बावयार्थावगतेरप्रामाष्यमादडूबाविरोधब्युत्पादनेन 
प्राप्तप्रामाण्यव्यवस्थापनसविरोधलक्षणायं:, प्रासज़िक तु ततन्न सृश्विषयाणां वाक्‍्यानां परस्परमविरोषप्रति- 
पादनम्‌, न तु लक्षणार्थ: । तत्प्रयोजन च तन्नेब प्रतिपादयिष्यते । इह तु वाकथानां सुश्प्रतिपादकानां परस्प- 


भामती-ब्यास्या 

'वश्चजना:? शब्द देखा जाता है। इस प्रकार आचार्यजनों का मत-मेद रहने पर भी 'पंचजन' 
शब्द से पर्च्वाविशति तत्त्वों की कभी भी सिद्धि नहीं हो सकती । परमाथंतः वाव्यशेषगत 
प्राणादि ही यहाँ पत्चजन हैं, इस आशय को मन में रख कर कहा है-' कैश्वितु इत्यादि” । 
शेष भाष्य सुगम हैं ॥ १२-१३॥ 

संगति--इससे पहले (१) ब्रह्म कर लक्षण किया गया, (२) सभी वेदान्त-वाक्यों का 
ब्रह्म में समन्वय प्रतिपादित हुआ एवं (३) सांख्याभिमत प्रधानतत्त्व की अशब्दता ( अनाग- 
मिकता ) सिद्ध की गई। संस्थापित सिद्धान्तों पर उज्भावित कतिपय विरोधों का समाधान 
इस अधिकरण में किया जाता है। यहाँ जो यह श्धा होती है कि इस समस्वयाध्याय के 





४९२ ब्रह्मसत्रशाइरभाष्यम्‌ [अ- १ पा. ४ खू: १४ 


| तत्रेद्मपरमाशड्रथते-न जन्मादिकारणत्वं ब्रह्मणो ब्रह्मविषयं वा गतिसामान्यं 
क। ' वेदान्तवाक्यानां प्रतिपत्त शक््यम्‌ । कस्मात्‌ ? विगानदशेनात्‌ । प्रतिवेदान्तं हान्यान्या 
॥॥॥ सुष्टिर्पलभ्यते, क्रमादिवेचित्रयात्‌। तथा हि- कचित्‌ , आत्मन आकाशः संभूत/ 
॥। ( ते० २५१) इत्याकाशादिका सृष्टिराम्तायते । क्चित्तेजभादिका-तक्तेजोडखजत! 
| ॥ इति । क्चित्माणादिका -स प्राणमखजत प्राणाच्छूद्धाम' (प्र० ६४४) इति 
॥॥0 कचिद्करमेणेव लोकानामुस्पत्तिराम्नायते-स इमाँटलोकानस्रज़त | अम्भो मरीचोमेर- 
|| | ॥ माप/ ( ऐे० ड० ४१४३ ) इति। तथा कवचिदसत्पूर्विका स॒ष्टिः पठयते- असद्वा इद्मग्र 
| आसीत्ततो वे सदजायत” (तें० २७७ ) इति। “असदेवेदमग्र आसीत्तत्सदासी- 
॥॥ | नत्समभवत ( छा० ३१९।१) इति च। क्चिद्सद्धादनिराकरणेन सत्पूर्विका प्रक्रिया 
| प्रतिश्षायते- तद्भैक आहुरसदेबेदमम्र आसीत? इत्युपक्रम्य 'कुतस्तु खलु सोस्‍्येव॑ 
| स्यथादिति होचाच कथमसत, सज्जायेतेति सस्वेव सोम्येद्गग्न आसीत्‌ (छा० ६॥२।१,२) 


। इति | कचित्‌ स्वयंकतृकेव व्याक्रिया जगतो निगद्यते-तद्धंदं तहांव्याकृतमासीत्तन्ना- 
॥ ॥ मरूपाभ्यामेव व्याक्रियते! (ब्ृ० १७४७) इति। एवमनेकथा विप्रतिपत्तवेस्तुनि च 
| विकर्पस्याजुपपत्तेन वेदान्तवाक्यानां जगरकारणावधरणपरता न्याय्या | स्सृतिनन्‍्याय- 

॥ भामती 
रबिरोधे श्रह्मणि जगद्योनो न समन्‍्वयः सेदुमहति । तथा च न जगत्कारणत्वं ब्रह्मणो लक्षणं, नच तत्न 
| गतिसामास्यम्‌, न व तत्सिद्धये प्रघानस्पाशब्दत्वप्रतिपावनं, तस्माद्वाक्‍्यानां विरोधाविरोधाभ्यामुक्तार्था- 





| क्षेपसमाधानाभ्यां समस्वय एवोपपाद्यत इति समन्‍्वयलक्षणे सज़्तनिदमधिकरणम्‌ । 
। वबाक्यानां कारणे काय्यें परस्परविरोधतः । 
समन्‍्वयो जगद्योतो न सिध्यति परात्मति ॥ 





| भामती-व्याख्या 
| साथ इस अधिकरण की संबति क्‍या? विरोधाविरोध-बिन्ता के लिए तो द्वितीय. अविरोधा- 
॥| ध्याय की रचना की गई है। उस शद्भूा का निराकरण किया गया है -“श्रतिपदित ब्रह्मणो 
लक्षणमित्यादि”' । आशय यह द्वै कि अविरोध छक्षण ( द्वितीयाध्याय ) का प्रयोजन यह है 
| कि अनेक शाखाओं या एक शाखा के सम्बन्धित वाक्यों की आलोचना से अधिगत वाक्यार्थ 
| पर प्रमाण॑ंतरों के द्वारा उद्भाबित विरोध के माध्यम से जो प्रकृत वाक्‍्याथं-ज्ञान में अप्रामाण्य 
| की शद्भू की जाती है, उसका परिहार करते हुए प्रामाण्प व्यवस्थापित करना । वहाँ सृष्टि- 
विषयक वाकक्‍्यों का जो परस्पर-अविरोध प्रतिपादित है वह केवल आतुषषाज्धिक है, अविरोधा- 
ध्याय का मुख्य प्रतिपाद्य नहीं । किन्तु यहाँ सृष्टि-प्रतिपादक वाक्‍्यों का परस्पर-विरोध होने 
॥॥| पर सभो वात्यों का एक ब्रह्म में समन्वय नहीं सिद्ध होता और ब्रह्म में जगत्‌ की कारणता 
॥| वर्यवसित नहीं होती । ब्रह्म-छक्षण की अनुपपत्ति के साथ-साथ गति-सामान्य [ सभी वेदान्त- 
॥ वाक्धों का ब्रह्म में समस्वय ] एवं सांख्याभिमत प्रधानगत अशाब्दता की सिद्धि भी नहीं 
। होती । फलत: वाक्यों के विरोधाविरोध या आक्षेप-समाधान की शैली अपना कर समन्वयरूप 
| । | मुख्य प्रयोजन की जो सिद्धि की जाती है, वह सर्वेथा प्रथम ( समन्वय ) अध्याय से संगत है । 
| संशय-परस्पर-विरोधी सृष्टि-वाक्यों का जगत्कारणीभूत ब्रह्म में समन्वय हो सकता 
। 
॥. 
































है ? अथवा नहीं ? 
हे 
कम है हर पके क 
वाक्‍्यानां कारणे कार्ये परस्परविरोधतः। 
समन्जयो जगद्योनौ न पिध्यति परात्मति॥ 





5] सप्टुस्मेदः].. हिन्दीसहितमामतोशंवलितम्‌ ४५९४ 


प्रसिद्धिभ्यां तु कारणान्तरपरिभ्रहो न्‍्याय्य इति । 
प॒व॑ प्र'प्ते ब्रम१:- सत्यपि प्रतिवेदास्तं सज्यमानेष्वाकाशादिषु क्रमादिद्वारके 
_विगाने न स्रष्टरे किचिद्विगानमस्ि फकैचिद्विगानमस्ति । कुतः ! यथाव्यपदिष्टोक्तेः यथाभूतो होकस्मिन्‌ 
भामती 
सदेब सोस्येदसप्न आसीदित्यादीनां कारणविषयाणामसद्वा इदमग्म आसोदित्यादिभिर्वाकयें: कारण- 
विषयेबिरोधः, कार्यविषयाणासपि विभिश्नक्रमाक्रमोत्पत्तिप्रतिपादकानां विरोध: । तथा कानिचिद- 
न्यकतुंकां जगदुस्‍्पत्तिमाचक्षते वाक्‍्याति, कानिचित स्व्रयंकतुंकाम्‌ । सुष्या च तश्काय्येंण तत्कारणतया 
ब्रह्म. लक्षितम्‌ । सुष्टिविप्रतिपत्तो तत्कारणतायां ब्रह्मलक्षणे विप्रतिपत्तो सध्यां भवति तल्लक्ष्ये ब्रह्म 
प्यपि विप्रतिपत्तिः । तस्माव्‌ ब्रह्मणि समस्वयाभावान्न समन्वयगस्यं ब्रह्म, बेदान्तास्तु कर्त्रादिप्रतिपावनेन 
कर्मंबिघिपरतयोपचरितार्था अविवक्षितार्था वा जपोपयोगित इति प्राप्तम्‌ । क्रमादीत्यादिग्रहणेनाक्रसो 
गुद्यते । 
एवं प्राप्त उच्चते - 
सर्गक्रमविवादेईषपषि न स॒स्रष्टरे विद्वते। 
सतस्त्वप्तद्ब॒ब्यों भक्त्या निराकाय्यंतया क्चित्‌ ॥ 
न तावदस्ति सुष्टिक्रमे विगानं, श्रुतीनामविरोवात्‌ । तथाहि--अनेकशिल्पपय्यंवदातो देववत्तः 
प्रथम॑ चक्रदण्डादि करोत्यय तदुपकरणः कुंभ फुंभोपकरणस्त्वाहरत्युदकम, उदकोपकरणश्र संयवनेन 
गोघुम्तकणिकानां करोति पिण्ड, विष्डोपकरणस्तु पचति घृतपूर्ण, तदस्य देवदत्तस्प सवंत्रेतस्सिनू कतृंत्वा- 


भागमती-ब्याख्या 

कारणविषयक और का्यंविषयक वाकक्‍्यों. का परस्पर-विरोध है, जेसे कि “सदेव 
सोम्य ! इदमग्न आसीत्‌” ( छां. ६३१ ) और “असद्वा इदमग्र आसीत्‌” ( ते. २७७ ) इत्यादि 
वाक्य 'सत्‌' और 'असत्‌” कारण के प्रतिपादक होने से परस्पर-विरुद्ध हैं। इसी प्रकार काय॑ 
( सृष्टि ) के प्रतिपादक वाक्‍्यों की भी एकवाक्‍्यता नहीं, क्योंकि “कृतस्तु खलु सोम्येदं स्थात्‌'” 
(छां. ६।२।२ ) इत्यादि वाक्य जगत्‌ को अन्यकतुंक और “(तद्ेदं तह्ंग्याकृतमासीतू, तन्नाम- 
रूपाध्यां व्याक्रिप्ते” (बृह. उ. १॥४॥७ ) इत्यादि वातय जगतु को स्वयंकतृंक कहते हैं । 
सृष्टि का क्रम भी विविधरूप में अभिहित है । इसी सृष्टि के द्वारा ब्रह्म का तटस्थ लक्षण किया 
गया है--“जन्माद्यस्थ यतः” ( ब्र. सू. ११॥२ )। सृष्टि में विध्रतिर्षात्त होने पर सृष्टिकारणत्व- 
रूप ब्रह्म-लक्षण में विप्रतिपत्ति और विप्रतिपन्न लक्षण के द्वारा ब्रह्महूप लक्ष्याथं में भी 
विध्रतिपत्ति हो जाती है । जब ब्रह्म में वेदांत-वाक्यों का समन्वय नहीं होता, तब समख्य-गम्य 
ब्रह्म क्प्रोंकर होगा ? वेदान्त-वाक्यों का सार्थक्य तो कमंकाण्ड में अपेक्षित कर्त्ता-भोक्तारूप 
जोवात्मा का प्रतिपादन कर कम-विधिपरता में ज्यवा जप की उपयोगिता में हो जाता है। 
“क्रमारिवैचित्रयात्‌” इस भाष्य में आदि” पद के द्वारा अक्रम ( यौगपद्य ) का ग्रहण किया 
जाता है ! 

समाधान-- 

सगक्रमविवादेषषि न स॒ख्ष्टरे विद्यते। 
सतस्त्वसद्गचो भवत्या निराकार्यतया क्चित्‌ ॥ ; 

सृष्ठि-क्रम में किसी प्रकार का विगान ( विरोध ) नहीं, क्‍योंकि सभी श्रुतियाँ अविरु- 
द्वार्थक हैं। जैसे कि अनेक शिल्पों में कुशल देवदत्त भी पहले दण्ड-चक्रादि साधन पदार्थों का 
संग्रह करता है, उस सामग्री की सहायता से घट का निर्माण करता है, घट में जल भर छाता 
है, जल से गेहै का आटा गून्ध कर पूड़ी के पेड़े बनाता है, उन्हें बेल कर घी में पूड़ियाँ छानता 
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वेदान्ते स्वक्षः सर्वेश्वरः सर्वास्मेकोडद्धितीयः कारणत्वेन व्यपविष्टस्तथाभूत एच 
वेदास्तान्तरेष्वपि व्यपदिश्यत्ते | तद्यथा 'सत्य॑ ज्ञानमनन्तं ब्रह्य (लै० २१) इति। 
अन्न तावज्छानशब्दे परेण ७ तद्धिषयेण कामयित्त्ववचनेन चेतन ब्रह्म न्यरूपयत्‌ , 
भामती 
ृ8क्यं वक्त देवदत्ताच्चक्रादि सम्भूतं तस्माच्वक्रादेः कुम्भादीति । शक्यज्ञ देवदत्तात्‌ कुम्भ: समुद्भूतस्त- 
स्मादुदकाहरणादीत्यादि । नहास्त्यसम्भवः सर्वेत्रास्मिन्‌ काव्यंजाते ऋभवत्यपि वेवदत्तस्य साक्षात्कतृ रनुस्यू- 
तत्वात्तथेहापि । यद्यप्पाकाशादिक्रमेणेब सुश्िस्तथाप्याकाशानकानिलादो तत्र तत्र साक्षात्‌ परमेश्वरस्य 
कतृत्वाच्छवयं वक्त परमेश्वरादाकाशः सम्भूत इति, शकक्‍्यं च वक्‍तुं परमेश्वरादनल: सम्भूत इत्यावि। 
ग्रदिं त्वाकाशाद्वायुर्वायोस्तेज इत्युवस्वा तेजसो वायुर्वायोराक्ताश इति ब्रयाज्भूबेद्वरोधो न चेतदस्ति । 
तस्मादमूषामविवादः श्रुतोनाम्‌ । एवं 'स इसान्‌ छोकानसुजत' इत्यक्रमाभिधायिन्यपि श्रुतिरविरद्धा । 
एषा हि स्वव्यापारमभिधानक्रम्ेण कुबंती नाभिधेयानां क्रस॑ं निरणद्धि, ते तु यथाक्रमावस्थिता एवाक्रमे- 
गोच्यस्ते । यथा क्रमवन्ति ज्ञानानि जानातोति | तदेवमविगानम्‌ । अभ्युपेत्य तु विगानमुच्यते सूष्ठो 
खक्वेतद्विगानम्‌ । स्रष्टा तु स्वंवेदान्तव|क्येष्वनुस्यूत: परमेश्वर: प्रतीयते नात्र श्रुतिविगानं मात्रयाप्यस्ति । 
न च॒ सूष्टिवगानं स्रष्टर तदधीननिरूपणे विगानमावहतीति वाच्यम, नहमोष चब्टृत्वमान्रेणोच्यतेडपि तु 
सत्य ज्ञानमनन्त ब्रह्मोत्यादिना रूपेणोच्यते ल्रष्टा। तच्चास्य रूप॑ स्व॑वेदान्तवाक्यानुगतम्‌ । तज्ज्ञानं च॑ 








भामती-व्याब्या .. 

है । इन सभी कार्यों के सम्पादन में देवदत्त कर्त्ता है, अतः यह कह सकते हैं कि देवदत्त से 
चक्रादि सामग्री ओर चक्रादि सामग्री से घट सम्भूत ( उत्पन्न ) हुआ एवं ऐसा भी कहा जा 
सकता है कि देवदत्त से घट उत्पन्न हुआ और घट से जलाहरण किया जाता है। ऐसा कहना 
असम्भव कदापि नहीं, क्योंकि समस्त क्रमिक कार्य-कलाप का साक्षात्‌ कर्त्ता देवदत्त सत्र 
अनुस्यृत है। वैसे ही यहाँ भी सभी प्रकार से कहा जा सकता है। यद्यपि सृष्टि सदैव 
आकाशादि-क्रम से होती है, तथापि आकाश, वाद्रु और तेज आदि कार्यों का साक्षात्‌ 
परमेश्वर ही कर्त्ता है, अतः यह कहा जा सकता है “परमेश्वराद्‌ आकाश: सम्भूतः', 
परमेश्व राद्‌ वायु! सम्भूत:, परमेश्वरान्‌ तेज: सम्भूतम्‌' | यदि आकाश से वायु और वायु से 
तेज संभूत हुआ-ऐसा कह कर तेज से वायु और वायु से आकाश संभूत हुआ-ऐसा कहा जाता, 
तब अवश्य विरोध उपस्थित होगा । किन्तु ऐसा कहीं नहीं कहा गया है, अतः इन श्रुतियों में 
किसी प्रकार का विरोध नहीं। इसी प्रकार “स इमान्‌ लोकानसृजत'--ऐसा उपक्रम कर 
सग॑-प्रतिपादिका श्रुति विरुद्ध नहीं मात्री जाती, क्योंकि- यह श्रुति अभिधान-क्रम से अपना 
व्यापार करती हुई अभिज्ञान क्रम का विरोध कभी भी नहीं करती। अभिषेय पदार्थ तो 
यथाक्रम अवस्थित होकर युगपत्‌ वेसे ही कहे जाते हैं, जैसे 'क्रमवन्ति ज्ञानानि जानाति! । 
इस प्रकार के प्रतिपादन को विगान कदापि नहीं कहा जा सकता । 

श्रुतियों के विगान ( विरुद्धार्थ-प्रतिपादन ) को स्वीकार कर लेने पर भी यह कहा जा 
सकता है कि यह विगान केवल सृष्टि के विषय में है, स्रष्ट भ्रात्मा तो सभी वेदान्त-वावयों में 
अनुस्यूत परमेश्वर ही है । इसके विषय में श्रुतियों का किसी प्रकार का भी विवाद नहीं । 
यदि सृष्टि में विवाद या विगान है, तब सृष्टि के अधीन ही जिस स्रष्टा का निरूपण होता है, 
उस में विवाद क्‍यों न होगा ? इस प्रश्व॒ का उत्तर यह है कि स्रष्टा परमेश्वर का निरूपण 
केवल सृष्टि के अधीन नहीं, क्योंकि तटस्थ लक्षण में सृष्टि की क्षपेक्षा होने पर भी स्वरूप 
लक्षण में उत्की कदापि अपेक्षा नहीं--'सत्य॑ ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” (तै० २।१।१ ) इत्यादि 
वाक्‍्यों के द्वारा स्वरूपतः परमेश्वर का निरूपण किया जाता है, सृष्टि के माध्यम से नहीं । 











जा 
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अपरबयोज्यस्वेनेश्वरं कारणमत्रवीत्‌ | तद्धिषयेणेव परेणात्मशब्देन शरीरादिकोशपरं- 
परया चान्तरलुप्रवेशनेन सर्वेषामन्तः प्रत्यगात्मानं निरधारयत्‌। “बहु स्यां प्रजायेय! 
(तै० २६) इति चात्मबिषयेण बडुभवनालुशंसनेन खज्यमातानां विकाराणां स्रष्ठरभेद- 
मभाषत । तथा 'इदं सर्वमसुज़त । यदिदं किच! ( ते० २६६ ) इति समस्तजगत्सष्टि- 
निर्देशेन प्राक्सऐरद्धितीयं स्नष्टारमाचष्टे | तदृत्र यढलक्षणं ब्रह्म कारणत्वेन विज्ञातं, 
तल्लक्षणमेवान्यत्रापि विशञायते - 'सदेव सो्येदम प्र।आसीदेकमेवाद्धितीय म', 'तदेक्षत 
बहु सयां प्रजायेयेति । तत्तेजोडखजत ( छा० ६२१,३ ) इति | तथा आत्मा वा इद्‌- 
मेक एवाग्र आसीज्नान्यस्किचन मिषत्‌ । स हक्षत लोकान्लु खज! ( ऐ० ड० ४।११,२ ) 
इति च, वधंजातोय्कस्य कारणस्वरूपनिरूपणपरस्य वाक्यजातस्य प्रतिवेदान्त- 
मविगीतार्थत्वात्‌ । कार्यचिषयं तु बविगानं दृश्यते- कचिदाकाशादिका खष्टिः 
क्चित्तेजआदिकेत्येवंजातीयकम्‌। नच कार्यविषयेण विग/नेन कारणमपि ब्रह्म सर्वे- 
बेदान्तेष्वचिगीतमश्निगम्यमानमविवक्षितं भवितुमहतीति शकक्‍यते वक्‍तुम्‌, अतिप्रस- 
ज्ञात्‌। समाधास्थति आचायेः कार्यविषयमपि घिगानं “न वियद्श्र॒ते” ( ब्र० खू० 
२।३।१) इत्यारभ्य भवेदपि कार्यस्य घिगीतत्वमप्रतिपादत्वात्‌। न हाय खष्थादिप्रपंच 
प्रतिपिपाद्यिषितः। नहि तत्प्रतिबद्धः कश्चित्पुरुषार्था दृश्यते श्रूयतते बा । न च कब्पयितु 
शक्यते, उपक्रमोपसंहाराभ्यां तन्न तत्र ब्रह्मविषयवोक्‍्येः साकमेकवाक्यताया गस्यमा: 
नत्वात्‌। वशयति च सृष्टथादिप्रपंचस्य ब्रह्मप्रतिपत्त्यथेताम्‌-अम्नेन सोम्य शुज्ञे- 
नापो मूलमन्विच्छाद्धिः सोस्य शुन्ञेन तेजोमूलमन्विच्छ तेजसा सोम्य शुज्ञेन सन्मूल- 


भामती 
फलवत्‌ , 'ब्रह्म विवाप्नोति परं' 'तरति शोकमात्मवित्‌' इति धुतेः । सृश्ज्िनरय तु न फल श्यते तेन 
फलवत्सब्निधावफलं तदज्भुमिति सुष्टिविज्ञानं स्रष्दुब्ह्मविज्ञानाज़ुं तदनुगुणं सदृब्रह्मज्ञानावतारोपायतया 
व्यास्येयम्‌ | तथा च श्रुति; - 'अम्नेन सोम्य शुद्धेनापो मूलमन्विचछ” इत्यादिका । शुद्धेनाग्रेग फाय्येंगेति 
यावत्‌ । तस्मान्न सृश्टिविप्रतिपत्तिः स्नष्टरि विध्रतिपत्तिमावहति । अपि तु गुणे त्वन्याय्यक्ल्पनेति तबनु- 
गुणतया व्यास्येया । यच्च कारण विगानमसद्वा हृदमग्न आसीदिति, तदषि, तवप्येष इलोको भवतीति 
भामती-व्यास्या 

यह स्वरूप तो सभी वेदान्त वाक््यों में अनुस्यृत है, उसी का ज्ञान पुरुषारथं का साधन कहा 
गया है--“ब्रह्मविदाप्नोति परम” ( तै० २११ )। “तरति शोकमात्मवित्‌” ( छाँ० ६॥१७ )। 
सृष्टि के ज्ञान को कहीं भी पुरुषार्थ का साधन नहीं माना गया है, अतः “फलवत्सस्निधावफलं 
तदज़म्‌” ( जै० सू० ४४३४ ) इस न्याय के अदुसार सृष्टि का ज्ञान सथ्टहूप ब्रह्म के ज्ञान 
का अज्जमात्र है, क्योंकि ब्रह्म ज्ञान मोक्षफलक और सृष्टिज्ञान फल-रहित है, अतः सृष्टि-प्रक्रिया 
की ऐसी व्याख्या करनी होगी, जिस से ब्रह्म-ज्ञान का अवतार ( आविर्भाव ) हो, श्रुति ने 
ऐसा ही कहा है--“अन्नेन सोम्प शुद्धेनापो मूलमन्विच्छ” (छां, ६।८ाड़े )। वट वृक्ष या 
उसके अंकुर भाग को शुद्ध कहते हैं, यहाँ काये ( जन्य वस्तु ) मात्र का शुज्ञ पद उपलक्षक 
है। श्रुति का तात्पय यही है कि सुश्चादि अज्ञों के द्वारा अज्भी ( ब्रह्म ) का ज्ञान करना 
चाहिए [ सृष्टि और प्रलय का निरूपण एक प्रकार से ब्रह्म की व्याख्या माना गया है-- 
“अध्यारोपापवादाभ्यां निष्प्रपठ्च॑ प्रपञ”च्यते'”” [। इस प्रकार यह सिद्ध हो जाता है कि 
सृष्टिवेषयक विप्रतिपत्ति स्रष्टा के विषय में किसी प्रकार की विप्रतिपत्ति की जनक नहीं, 
होती, अपि तु “गुणे त्वस्यायकल्पना” ( जै० सू० ९३:१५ ) इस न्याय के अनुसार सुश्टिरूप 

( भड्जुभूत ) पदार्थों की लक्षणादि अन्याय-कल्पना के द्वारा अज्जीभृत ब्रह्म के ज्ञान में 
पृयेवसान करना होगा। 
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मन्बिच्छ' ( छा० ६॥८७७ ) इति | सुदाविदशान्तैश्व कार्यस्य कारणेनाभेदं बदितु स्वष्टथा- 
दिप्रपद्चः भ्राव्यत इति ग़म्यते | तथाच संप्रदायाचिद्‌ चदन्ति -'सुब्लोहंविस्फुलिज्ञ थे 
सुष्टियों चोदिताउन्यथा। उपायः सोउवताराय नास्ति भेदः कर्थंचन |? ( माण्डू० 
का० १११५०) । ब्रह्मप्रतिपत्तिप्रतिबद्ध तु फर्ल भयते -त्रह्मचिदाप्नोति परम' 'तै० २१), 
'तरति शोकमास्मचित! ( छा० ७।१३ ) “तमेव विद्स्वाउतिस्त्युमेति' ( श्वे० ३८ ) 
इति। प्रत्यक्षावगर्म चेदं फलम्‌, “तत््वमसि! इत्यसंसारयात्मत्वप्रतिपत्ती सत्यां 
संसार्यात्मत्वव्यावृत्तेः ॥ १४ ॥ 

यत्पुनः कारणबिषयं बिगानं दुर्शितम्‌ --असद्वा इद्मग्र आखीत' इत्यादि, तत्परिहतें- 
व्यम्‌ । अन्रोच्यते - 
समाक्षात्‌ ॥ १५॥ 

असद्वा इद्मग्र आसीत' ( ते० २७) इति नाज्रासन्निरात्मक कारणस्वेन 


भामती 

पूबंप्रकृतं सदृ्ह्माकृध्यासदेवेदमप्न आसीदित्युच्यमानं व्वसतो5भिषाने$सम्बद्ध स्थात्‌ । श्रुत्यन्तरेण थे 
मानान्तरेण च विरोषः । तस्मादौपचा रिक॑ व्यास्येपम्‌ । तक आहुरसदेवेदमप्र आसीदिति तु निराकाय्यं - 
तयोपस्यस्तमिति न कारणे विवाद इति। सूत्रे चशब्दत्स्वः पुबंपक्ष निवत्तंपति--आकाश्ादिषु 
सुज्यमानेषु क्रमविगानेईपि न ख्रष्टरे विगानम्‌ | छुतः १ बयेकस्यां श्रुतो ब्यपविष्ट: परमेश्वर: स्वस्थ कर्त्ता 
तथेब श्रुश्यन्तरेषूक्ते, केन रूपेण ? कारणत्वेन | अपरः कल्पो यथा व्यपदिष्टः क्रम आकाशादिषु, आत्मन 
आकाश: सम्भूत आकाशाहायुर्वायो रग्निरग्नेरापो5$'्भू थः पृथिबीति, तथेव क्रमस्थानपबाधनेन तत्तेजो$- 
सुजतेत्याबिकाया अपि सुष्टेकक्तेन॑ सुश्ठावषि विगानम्‌ ॥ १४ ॥ 

नम्वेकन्नात्मन आकाहकारणस्वेनोक्तिरन्यन्न च॑ तेज:कारणत्वेन. तश्कथमविगानसमत माह 


भामती-व्याख्या 

यह जो कारणविषयक विगात का निर्देश करते हुए कहा गया कि किसी श्रुति में 
जगत्‌ कारण तत्त्व 'सत्‌' कहा गया और किसी में असत्‌ | वह भी संगत नहीं, क्योंकि श्रुतियों 
का तातपये सद्‌ ब्रह्मगत जगत्कारणता के प्रतिपादन में ही है, असत्कारणता में नहीं, 
क्योंकि “तदप्येष एइलोको भवति”- इस प्रकार तत्पद के छारा पूव-प्रतिपादित सद्‌ ब्रह्म' का 
अनुवतंन करके “असदेवेदमग्र आसीत्‌”--इस वाक्य के द्वारा असत्‌ का आभिधान करने पर 
विरोध और असम्बद्ध-प्रतिपादन प्रसक्त होता है, इतना ही नहीं, अन्य श्रुतियों और प्रमाणों से 
विरोध भी आता है, अतः 'असत्‌' पद को औपचारिक मानना होगा, जैसा कि भाष्पकार ने 
कहा दहै--/असदिति व्याकृतनामरूपविशेषविप रीतरूपमविकृतं ब्रह्मोच्यते, न पुनरत्यन्त- 
मसत्‌, न ह्मसतः सल्वन्मास्ति” ( ते, उ. भा. पृ. ५० ) | वस्तुतः असत्कारणवाद निराकरणीय 
होने के कारण निर्दिष्ट हुआ है--यह सिद्धान्त-श्लोक में सूचित किया गया है-- निराकायंतया 
क्चित्‌” । “का रणत्वेत चाकाशादिषु”--इस सिद्धान्त-सूत्र में चकार “तु! के अथ में प्रथुक्त 
होकर पूरे पक्ष का निवर्तक है। आशय यह है कि आकाशादि पदार्थों के सृष्टि-क्रम में विगान 
( ्रिप्रतिपादन ) होने पर भी स्रश ( ब्रह्म ) में कोई विवाद नहीं, क्योंकि जैसे एक श्रुति में 
परमेश्वर जगत्कारणत्वेन निर्दिष्ट है, वैसे ही श्रुत्यन्तर में भी । सूत्रकार ने जो कहा है-- 
“यया व्यपदिष्टोक्तेः”, उसका तात्पय॑ भी यही है कि आत्मनः आकाश: सम्भृत/ इस वाक्य 
में जो क्रम व्यपदिष्ट है, उस क्रम की विवक्षा न करके “तन्‌ तेजोउसृजत्‌'--ऐसा कह दिया 
गया है, अतः सृष्टि में भी किसी प्रकार का विगान नहीं ॥ १४ ॥ 

जब कि एक श्रुति में आत्मा का आकाशकारणल्वेन निर्देश है और दूसरी श्रुति में तेज:- 
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श्राव्यते | यतः 'असन्नेव स भवति, असदू ब्रह्मत बंद चेत्‌। अस्ति ब्रह्मेति चेद्वेद, 
सन्तमेनं ततो चिदु” इत्यसद्धादापवादेनास्तित्वलक्षणं त्रह्माज्ञमयादिकोशपरस्परया 
प्रत्यगात्मानं निधोये 'सोडकामयत' इति तमेव प्रकृतं समाकृष्य सप्रपचां स॒र्ि तस्मा- 
च्छावयिस्वा 'तत्सत्यमित्याचक्षते! इति चोपसंहत्य 'तदष्येष इलोको भवति' इति 
तस्मिन्नेव प्रकृते<थें श्लोकमिममुदाहरति-असदा इृदमग्र आसीत्‌' इति। यदि 
त्वसन्निरात्मकमस्मिन्‌ इलोकेभिप्रयेत , ततो<न्यसमाकषेणें5न्यस्योदाहरणादसंबद्ध 
वाकयमापद्यत । तस्मान्नामरूपव्याकृतवस्तुविषयः प्रायेण सच्छब्दः प्रसिद्ध इति तदथा 
करणाभावापेक्षया प्रागुत्पत्तः सदेव ब्रह्मसदिवासीदित्युपचरयते । एषव “असदेवेदमश्र 
आसीत! ( छा० ३।१९।१ ) इत्यत्नापि योजना, 'तत्सदासीतः इति समाकषणात्‌। 
अत्यस्ताभावाभ्युपगमे हि 'तत्सदासीत! इति कि समाहृष्येत ? “तद्धेक आइुरसदेवे- 
दमग्र आसीत' ( छा० ६।२।१ इत्यत्रापि न श्रत्यन्तराभिप्रायेणायमेकीयमतो पन्‍्यास+ 
क्रियाणामिव वस्तुनि विकव्पस्थासंभवात्त्‌। तस्माच्छुतिपरिशहीतसत्पक्षदार्ल्यायेवायं 
न्द्मतिपरिकल्पितस्यासत्पक्षस्योपन्यस्य निरास इति द्रश्व्यम्‌। तद्धेदं तहाव्याकृत 
मासीत! ( घृ० १४७ ) इत्यत्रापि न निरध्यक्षस्थ जगतो व्याकरणं कथ्यते, स एबं इदद 
प्रविष्ट आ नखाग्रेभ्यः इत्यध्यक्षस्य व्याकृतकार्यानुप्रवेशित्वेन समाकर्षात्‌। निरध्यक्षे 
व्याकरणाभ्युपगमे छानन्तरेण प्रक्तावलम्बिना स इत्यनेन सर्वेनाम्ना कः कार्याजुप्रवेशि 
त्वेन समाकृष्येत ? चेतनस्य चायमात्मनः शरीरे5जुप्रवेशः अ्रयते । अज्ञप्रविष्टस्थ चेतन 
त्वश्रवणात्‌- पश्यंश्रश्ठुः श्टण्वच्श्रोत्रं मन्चानो मन/ इति । अपि च याहशमिद्मयत्वे 
नामरूपाभ्यां व्याक्रियमाणं जगत्साध्यक्षं व्याक्रियत एवमादिसगें5पीति गम्यते, दृष्टि 
परीतकर्पनानुपपत्तः । भ्रत्यन्तरमपि 'अनेन जीवेनात्मनालुप्रविश्य नामरूपे व्याकर- 
वाणि! (छा० ६।३।२) इति साध्यक्षामेव जगतो व्याक्रियां दशयति | व्याक्रियत इत्यपि 
कर्मकतेरि लकारः सत्येव परसेश्वरे व्याकतरि सौकयेमपेक्ष्य द्रष्टवयः। यथा दूयते 
केदारः स्वयमेवेति सत्येव पूर्ण लबितरि। यद्धा,-क्मंण्येवेंष लकारो:3र्थाक्षिप्तं 
कर्तारमपेक्ष्य द्रष्टच्यः । यथा गम्यते ग्राम इति । १५ ॥ 


७७:७० 
भगमती 
& कारणत्वेन इति ७। हेतो तृतीया, सर्वत्राकाशानलानिलादो साहात्कारणत्वेनात्मतः। प्रपथ्चितं 
चेतवधस्तात्‌ । व्याक्रियत इति च कर्मकत्तरि कर्मणि वा रूपम्‌ । न चेतनमतिरिकतं कर्त्तारं प्रतिक्षिपति 
किन्तुपस्थापयति । न हि लुथते केदार: स्वयमेवेति वा लूयते केवार इति वा लवितारं देववत्तादि प्रति- 
क्षिपति, अ्षि तुपस्थापयत्येव; तस्म्ात्सवंसबदातम्‌ ॥ १५ ॥ 
+>“कककुक 3 
भामती “व्याख्या 
कारणत्वेन, तब कारणता में विगान क्‍यों नहीं ? इस प्रश्न का उत्तर है--नात्रासन्निरात्मकं 
कारणत्वेन श्राव्यते”। यहाँ 'कारणत्वेन' में तृतीया विभक्ति हेत्वथंक है। सर्वत्र 
आकाश, तेज, वायु आदि में साक्षात्‌ कारणत्वेन आत्मा निर्दिष्ट है। इस का विस्तार 
पहले किया जा चुका है। “व्याक्रियते'--यह कमंकर्तता या कर्म में प्रत्यय है। इस पद के द्वारा 
श्ततिरिक्त चेतन कर्त्ता का निराकरण नहीं किया जाता, अपि तु उस का उपस्थापन किया जा 
रहा द्ै, क्योंकि “लूयते केदार: स्वयमेव”--ऐसे प्रयोग के द्वारा लविता ( काटनेवाले ) पुरुष 
का निषेध नहीं किय। जाता, अपि तु उस का उपस्थापन किया जाता हैं॥ १५॥ 
चूटऋाछ 
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( ५ बालाक्यधिकरणम्‌ । छू० १६-१८ ) 
जगद्वाचित्व।त्‌ ॥ १६ ॥ 

कोषीतकिब्राह्मण. बालाक्यजातशत्रुसंचादे भ्रुयते-“यो वे बालाक पत्तेषां 
पुरुषाणां कर्त्ता यस्य वेतत्कम स॒वे वेदितव्य” (कोौ० ब्रा० ४५) इति। तत्र कि 
जीवो वेद्तिव्यत्वेनोपद्व्यते, उत मुख्येः प्राण५, उत परमात्मेति विशयः । 

कि तावत्प्राप्तम्‌? प्राण इति | कुतः ? “यस्य वैतत्कर्म' इति श्रवणात्‌ , परिस्प- 

ननु ब्रद्म ते ब्रवाणीति अकामानांबपरकाइ कहर चज्ञ॒सर्वान्‌ पाप्मनो5पहत्य सर्वेषान्ब भूतानां 
श्रेष्टघं स्वाराज्यं पय्येंति य एवं वेदेति निरतिशयफलश्रवणाद्‌ ब्रह्मवेदनावन्यस्य तदसम्भवात्‌ । आदित्य- 
चन्द्रादिगतपुरुषकतुंत्वस्थ च यस्‍्ये बंतत्कर्मेति चस्पासत्यवच्छेदे स्॑नास्ता प्रत्यक्षसिद्धस्थ जगतः 
परामशेन जगत्कतुंस्वस्य च॒ ब्रह्मणोडन्यत्रासम्भवात्कय॑ जीवमुख्यप्राणादाडुत ? उच्चते-ब्हाय ते बबा- 
णीति ब/लाकिना गाग्येंण ब्रह्माभिधानं प्रतिज्ञाय तत्तद/वित्यादिगताब्रह्मपुरथाभिधानेन न तावबू 
ब्रह्मोक्तम । यस्य चाजातबत्रोयों वे बालाके एतेषां पुरुषाणां कर्त्ता यस्य बेतत्‌ कर्ूति वाक्यं न तेत 
ब्रह्माभिषान प्रतिज्ञातम्‌ । न चान्यदीयेनो१क्रमेणान्यस्थ वाक्य शवय नियम्तुम्‌। तस्मादजातशन्रोर्बाविय- 
सम्दर्भपोर्वापर्यालो बमया योएस्थाथ्थ: प्रतिभाति, स एव ग्राह्मयः । अन्न च फर्म शब्दस्तावदू व्यापारे निरूढ- 





भामती-व्याख्या 

विषय-कौषीतकी ब्राह्मणणत बालाकि और अजातशत्र के संवाद में आया है-- 
“यो वै बालाक एतेषां पुरुषाणां कर्त्ता, यस्य वेतत्‌ कम, स व॑ वेदितव्यः” ( कौ, ब्रा. ४१९ ) 
इस वाक्य का अर्थ विचारणेय है। 

संशय--उक्त श्रुति में कथित कर्त्ता प्राण है? या जीव ? अथवा परमात्मा ? 

शह्ला-“ब्रह्म ते ब्रवाणि” (बृह. उ. २१।१) यह प्रकरण-ब्रह्माभिधान का है, 
उपसंहार में भी कहा गया है--“सर्वान्‌ पाप्मनोःपहुत्य सर्वेषां च भूतानां श्रेय स्वाराज्यं 
पर्येति य एवं वेद” | यहाँ 'स्वाराज्य' के समान निरतिशय फल की प्राप्ति श्रुत है, जो कि 
ब्रह्मज्ञान का ही फल है, उससे भिन्‍न और किसी वेदनादि का फल नहीं हो सकता, आदित्य 
और चन्द्रमण्डलादिगत पुरुष का जनकत्व ब्रह्म से अन्यत्र सम्भव नहीं, “यस्य वेतत्‌ कम॑ स 
वे वेदितव्यः” (कौ, ब्रा. ४१९) यहाँ पर यद्यपि कोई अवच्छेंद (विशेष प्रकरणादि निर्णायक) 
नहीं, तथापि 'एतत' पद के द्वारा जिस प्रत्यक्ष-सिद्ध जगत्‌ का ग्रहण होता है, उसकी कारणता 
ब्रह्म में ही सम्भव है, अन्यत्र नहीं, अतः यहाँ ब्रह्म से भिन्‍न जीव और मुख्य प्राण के ग्रहण 
की शद्भुा क्योंकर होगी ? 

समाधान- बलाक-पुत्र गाग्ये ने “ब्रह्म ते ब्रवाणि”-ऐसा प्रतिज्ञा की, उसने 
भादित्यादिगत ब्रह्मेतर पुरुषों का ही अभिधान किया, ब्रह्म का नहीं और जिस अजातशत्रु 
का “यो वे बालाके एतेषां पुरुषाणां कर्त्ता, यस्य वेतत्‌ कम”-यह वाक्य है, उसने ब्रह्माभिधान 
की प्रतिज्ञा नहीं की । अन्य व्यक्ति के उपक्रम ( प्रतिज्ञा ) से अन्य व्यक्ति के उपसंहार की एक- 
वाक्यता स्थापित नहीं की जा सकती | परिशेषतः अजातशत्रु के उक्त सन्द्न-वाक्य की 
पौर्वापर्यालोचना से जो उस वाक्य का अय॑ निक्रलता हो, वही ग्राह्म होगा । - 

पूर्व पक्ष --“यस्यैतत्‌ कर्म ”-यहाँ पर “कर्म पद व्यापार (क्रिया) अथ में रूढ है किन्तु 
'क्रियते इति कर्म'-ऐसी व्युत्पत्ति के द्वारा कार्यमात्र (जन्य वस्तुमात्र) का बोधक माना जाता 
है। रूढि शक्ति के अक्षुण्ण रहते-रहते यौगिक व्युत्पत्ति का आश्रयण उचित नहीं माना जा सकता 
ब्रह्म एक उदासीन और अपरिणामी तत्त्व है, उसका यह व्यापार (जगत की रचना) नहीं माना 
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न्द्लक्षणस्य च कर्मणः प्राणाभ्रयत्वात्‌ , वाक्यशेषे च “अथास्समिन्प्राण एवेंकचा भचति! 
इति प्राणशव्ददशेन(त््‌ , प्राणशब्द्स्य च मुख्ये प्राणे श्रसिद्धत्वात्‌। ये चेंते पुरस्ताद्वा- 
लाकिना आदित्ये पुरुपश्चन्द्रमसि पुरुष/ इत्येवमादयः पुरुषा निर्दिष्टास्तेषामपि भवति 
प्राण: कर्ता, प्राणावस्थाविशेषत्वादादित्यादिदेवतात्मनाम्‌-'कतम पएको देव इति 
प्राण इति स ब्रह्म स्यवित्याचक्षते” ( बृह० ३।९।९ ) इति अ्र॒त्यन्तरप्रसिद्धेः। जीवचो 
बाउयमिह बेद्तिव्यतयो पद्श्यते । तस्थापि धर्माधमेलक्षणं कम शक्‍यते भ्रावयितुम्‌-- 
'यस्य वैतस्कम! इति | सोउपि भोक्‍्त्त्वाद्भोगो पकरणभूतानामेतेषां पुरुषाणां कर्तोप- 
पद्यते | वाक्प्रशेषे च जीवलिज्ञमवगस्यते । यत्कारणं बेद्तिष्यतयोपन्यस्तस्य घुरुषाणां 
कतुवेंद्नायोपेतं बालाकि प्रति धुबोधयिषुरजञातशत्रुः खुप्तं पुरुषमामन्त्यामन्त्रणशन्दा- 
अ्रवणात्प्राणादीनामभोकतृत्व॑ प्रतिबोध्य यष्टिघातोत्थानात्प्राणादिव्यतिरिक्त जीच॑ 
वृत्ति; कार्येषु क्रियत इति व्युत्पत्त्या बत्तेत । न हू सत्यां ब्युत्पत्तियुक्ताभयितुम्‌।न च॒ ब्रह्मण 
उदासीनस्थापरिणा भिनो ब्यापारवत्ता । वाक्यशेषे चाथाह्मिन्‌ प्राण एजेंकघा भवतोति अ्रवणात्परिस्पन्द- 
लक्षणस्य व क्षप्ंणों यत्रोपपत्तिः, स एवं बेदितव्यतयोपदिश्यते । आदित्यादिगतपुरुषकतुंस्व॑ च॒ प्राणस्पो- 
पपन्चते हिरण्यगर्भरूपप्राणावस्थ।विश्वेषत्वादादित्यादिदेवतानां कतम एको देबः प्राण इति श्रुतेश । उपक्रमा- 
नुरोधेन चोपसंहारे सबंशव्दः सर्वान्‌ पाप्मन इति व सर्वेबां भूतानामिति चापेक्षिकवृत्तिबंहून्‌ पाप्मनो 
बहुनां भूतानामित्येव॑ परो द्रष्टधयः। एकस्मिन्‌ वाक्ये उपक्रमानुरोधादुक्‍्संहारों बर्णनीयः। यदि तु 
वृप्तबालाकिमत्रह्मणि ब्रह्ममिधायित्रमपोद्याजातशन्रोबंचनं ब्रह्मविषयमेवान्यथा तु तदुक्तादिशेषं॑ विवक्षोर- 
बह्यामिधानससम्बद्धं स्थादिति सन्‍्यते, तथापि नेबद्‌ ब्रह्माभिघान भवितुमहोंत, अपषि तु जीवाभिधानमेब, 
यत्कारणं वेदितव्यतयोपस्यस्तस्थ पुरुष।णां क्तुबेंदनायोपेत बालाकि प्रति बुवोधयिषुरजातशत्रु) सुप्त 
पुरुषमामन्त्यामस््रणशब्दाभ्वणात्‌ प्राणादीनामभोक्तुत्वमस्वामित्व प्रतिबोध्य यश्घितोत्यानात्‌ प्राणाबि- 
भामती-ब्यास्या 
जा सकता। 
वाक्यशेष में ' 'अथास्मिनु प्राण एकधा भवति”--ऐसा प्राण श्रुत है, अतः परिस्पन्‍्द- 
नरूप क्रिया जिस पदाथ में उपपन्न हो सके, वही यहाँ बेदितव्यतया उपविष्ट माना जायगा। 
आदित्यादिगत पुरुष की कतूंता प्राण में उपपन्न हो जातो है, क्मोंकि हिरण्यगर्भखूप प्राण 
के आदित्यादिगत पुरुष ( दवता ) विकार माने गये हैं, अन्य श्रुतियों में भी कहा गया दै- 
“कतम एको देव; ? प्राण इति” ( बृहृ० उ० ३॥९।९ )। उपक्रम के अनुरोध पर "“सर्वान 
पाप्मनो5पहत्य सर्वेषां च भूतातां श्रेष्ठय॑ पर्येति/--इस उपसहर-बक्य में 'सवं” शब्द पापों 
और भूतों की आपेक्षिक सबंता ( भूथरता ) का प्रतिपादक है अर्थात्‌ बहुत-से पापों का 
अपघात करके बहुत-से भूतों में श्रेष्ता प्राप्त करता है--ऐसा ही वहाँ अथे होगा, क्योंकि 
महावावप्र में उपक्रम के अतुस।र ही उपसंहार का बर्णंन करना चाहिए । 
यदि “भ्रान्त बालाकि के अकब्नह्य में ब्रह्मत्वाभिधान का निराकरण करके अजातशत्रु 
ने अपने वाक्य में ब्रह्म का अभिधान किया, अस्यथा बाछाकि को अन्ह्माभिधायी कहना संगत 
क्योंकर होगा ? अतः प्राण का प्रतिपादन सम्भव नहीं'-ऐसा माना जाता द्वे, तब भी यह 
कहा जा सकता है कि यह सन्दर्भ ब्रह्म भिधान का नहीं हो सकता, अपितु जीव का अभिधायक 
माना जा सकता है, क्योंकि वेदितव्यतया निर्दिष्ट जो आदित्य-पुरुषादि का कर्त्ता आत्मा है, 
उसके जिज्ञासु वालाकि को उसका बोध कराने की इच्छा से अजातशत्रु बालाकि को साथ 
लेकर एक सोए हुए व्यक्ति के पास गया--“तो ह पुरुष सुप्तमाजग्मतुः” (बृह० उ० २११५) । 
सोए हुए पुरुष का नाम लेकर अजातशत्रु ने पुकारा-- बृहत्याण्डुरवासा सोमराजन्‌ !” 



































७०० जायाई। [ भर. १ पा. ४ खू. रैए 
भोक्तारं प्रतिबोधयति। तथा परस्तादपि जीवलिह्ममवगम्यते -'तद्था श्रेष्ठो 


जी नप है] ् धर भिभुडस्ते थे श्र 

स्वभुडक्त यथा या स्वाः श्रेष्ठिनं भुअन्त्येवमेवेष प्रश्नास्मेतरात्म एवमेबेत 
आत्मान एतमात्मानं भुअन्ति ( कौ० ब्रा० ४२० ) इति। प्राणभ्ृत्वाच्च जीवस्योपपन्न 
प्राणशब्द्त्वम्‌ । तस्माज्जीवमुख्यप्राणयोरन्यतर इह ग्रहणीयो न ॒परमेश्वरः, तह्लिज्ञा- 
नवगमादिति । 

भामती 

वध्यतिरिक्त जोबं भोक्तारं स्वामिनं प्रतिबोधयति परस्ताद|प तथ्था श्रेष्ठी स्वेमुंड्क्त यथा वा त्वा) 
श्रेष्ठितं भु>जन्‍्ति एवमेवेष प्रज्ञास्मेतेरात्ममिर्भुडके एवम्रेते आत्मान एनमास्मानं भुञ्जन्तीति श्रवणात्‌ । 
यथा अं छो प्रधान: पुरुष: स्वेभृंत्ये: करणभूतेविषयान्‌ भुड्कते यथा वा सवा भृत्या: श्र पिन भुठ्जन्ति, 
ते हि श्रेष्ठिनमशनाच्छादनादिग्रहणेन भुझजन्ति, एवमेबेष प्रज्ञात्मा जीव एतेरादित्यादिगतेरात्मभिविषयान्‌ 
भुडक्ते । ते झादित्यादय आलोकदृश्याविना साचिव्यमाचरन्तो जीवॉत्मानं भोजयन्ति, जीवात्मानमपि 
यजमान तदुत्सृष्टृहविरादान।दिनादित्यादयो भुञ्जन्ति, तस्माज्जीवास्मेब ब्रह्मणो5भेदादू ब्रद्मोह वेदितस्यतयों - 
पविहियते । यस्य बेतत्‌ कर्मेति जीवप्रयुक्तानां देहेन्द्रियादीनां कर्म॑ जोवस्थ भवति। कर्मंजन्यश्वाद्वा 
धर्माषमंयो! कर्मशब्दवाच्यत्वं रूब्यनुसारात्‌ । तौ च॒ धर्माधमों जोदस्य धर्माधर्माक्षिप्तत्वाच्चादित्यादीनां 
भोगोपकरणानां तेषु जोवस्य कतृंत्वमुपपन्नम्‌ । उपपम्न चर प्राणभरवाज्जीवस्य प्राणशब्दत्वम्‌ू । ये च॑ 
प्रश्नप्रतिवचने क्वेष एतत्‌ बाला$ पुरुषो5श यरष्ट यदा सुप्तः रथप्मं न कझ्वन पश्यतीति । अनयोरषि न 
स्पष्ट ब्रह्मा भिधातमुपलभ्यते । जोवध्यतिरेकश्र प्राणात्मनों हिरण्पगर्भस्थाप्यु१पद्यते, तस्म्ताज्जीबप्र।णयो- 


भामती-व्याख्या 


( बृह. उ. २११५ ) । वह जब पुकारने पर नहीं छठा, तब अजातशत्रु ने अपनी यह्टि (छड़ी) 
के इशारे से उसे जगाकर उठाया। सुप्त पुरुष की इस उत्थापन प्रक्रिया से प्राणादि में 
अकतृत्व-अभोक्तृत्व सूचित कर प्राणादि से भिन्‍न चेतन पुरुष ( जीव ) में भोक्तृत्व अवबोधित 
किया। पश्चाड्भावी उपसंहार-वाक्‍्य में भी एक दृष्टान्त के द्वारा जीव का ज्ञान कराया गया-- 
तद्धथा श्रेष्ठी स्वेर्भुड्क्ते यथा वा सवा! श्रेष्ठिनं भुञन्ति, एवमेवैष प्रज्ञात्मा एतैरात्मभिभु इक्ते 
एवमेवेते आत्मान एनमात्मानं भुझन्ति” ( को. ब्रा. ४२० ) अर्थात्‌ जैसे कोई सेठ ( मुखिया 
पुरुष ) अपने भृत्यों के द्वारा उपहत विषयों का उपभोग करता है । अथवा जैसे भृत्यगण 
अपने सेठ से वेततादि लेकर सेठ का उपभोग करते हैं। उसी प्रकार यह प्रज्ञात्मा ( जीव ) 
भी इन आदित्यादि देवों की सहाण्ता से शब्दादि विषयों का उपभोग करता है. भथवा 
आदित्यादि देवगण जीवरूप यजमान के द्वारा त्यक्त हि का उपभोग करते हैं। अतः 
जीवात्मा ही यहाँ ब्रह्म से अभिन्न होने के कारण वेदितव्यतया छपदिष्ठ है। 'यस्य वेतत्‌ 
कर्म'--यहाँ 'कमं” पद का अथं व्यापार या क्रिया ही है, इन्द्रियादि का कर्म जीव 
का हो समझा जाता है अथवा कर्म से जनित होने के कारण धर्म और अधर्म का 
कर्म पद से ग्रहण किया गया है, क्योंकि कर्म”! पद जिन यागादि कर्मों में रूढ है, 
धर्मादि उन कर्मों से अविनाभूत हैं । धर्माद के द्वारा भ्रादित्यादि देवाँ का भी 
जीव कर्त्ता माना जाता है। जीव प्राणभृत्‌ होने के कारण प्राणपदास्पद भ्ली हो जाता है। 
बवेष एतद्‌ बालाके ! पुरुषोडशयिष्ट ?” “यदा सुप्तः स्वप्न न कंचन पंश्यति” ( कौ. ब्रा. ३३ ) 
इत्यादि जो प्रश्न और उत्तररूप वाक्य हैं, उनका अभिश्वेय भी स्पष्टरूप से ब्रह्म नहीं प्रतीत 
होता । 'क' ओर 'एष'--इस प्रकार सप्तमी और प्रथमा विभक्ति के द्वारा जो जीव का अंपने 
से भिन्‍त किसी आधार तत्त्व में अवस्थित होने का प्रश्न किया गया है, उससे भी ब्रह्मरूप 
आधार सिद्ध नहीं होता, क्योंकि 'प्राणे! इस सप्तम्यन्त पद से जिस हिरण्यगर्भाव्मक प्राण तत्त्व 


ब्रह्मदादः हिन्दोसहितभामतोसंचलितम्‌ णु०१्‌ 


पव॑ प्राप्ते ब्रुम/-- परमेश्वर एवायमेतेपां घुरुषाणां कर्ता स्थात्‌। कस्मात्‌ ? 
उपक्रमसामर्थ्यात्‌ । इह हि बालाकिरजातशत्रणा सह ब्रह्म ते त्रवर्णण” इति संबदितु- 
मुपचक्रमे । स च कतिचिदादित्याद्यधिकरणान्पुरुषानमुख्यत्रह्मदष्टिभाज उकत्वा 
तृष्णीं बभूव | तमजातशन्रुः 'स्षा वे खलु मा संबदिष्ठा ब्रह्म ते ज्रवाणि' इत्यप्लुख्य- 
ब्रह्मवादितया<पोद्य तस्कर्तारमन्यं बेद्तिव्यतयोपचिक्षेप । यवि्‌ सो<प्यमुख्यत्रह्म- 
दृष्टिभाक स्यात्‌ , उपक्रमो बाध्येत । तस्मात्परमेश्वर एवायं भवितुमह॑ति । कतुत्व॑ं 
भामती 
रन्यतर इह ग्राह्मी न परमेश्वर इति प्राप्तम्‌ । 
एवं प्राप्ते उच्चते-- 
मृषाबादिनसापोद्य बालाकि ब्रह्मवादिनम्‌ । 
राजा कयमसम्वद्धं भिथ्या बा वक्‍तुप्रहेति ॥ 
यथा हि केनचिस्मणिलश्रणज्ञमानिता काचे मणिरेव वे|दतव्य इत्युकते परस्य काचोड5य॑ सणिनं, 
तब्लश्रणायोगावित्यभिधाय आत्मनो विशेष जिज्ञापयिषोरतत्वाभिधानमसम्बद्धमू । अमणो मष्यभिधानं न 
पृवंवादिनों विशेषमाषादयति स्वयम्पि सषामिधानात्‌ । तस्मादनेनोत्त रवादिना पुरवंबादिनों विशेषमापा- 
बयता मणितस्वमेव बक्तव्यम्‌ । एक्मजातशन्रुणा इसबालाऊेरअह्मवादिनों विशेषमात्मनों दह्ंयता जोब- 
ध्राणाभिधाने असम्बद्धभुक्तं स्पात्‌ । तयोर्बाधब्रह्मणोब्रंह्य।मिधाने भिथ्याभिहितं स्थात्‌। तथा बन 
कश्मिद्विशेषों बालाकेगगरग्पादिजतत्नश्रोभ॑वेत्‌ । तस्मादनेन ब्रह्मतस्वममिषातव्य तथा सत्यस्य न मिष्या- 
इद्यम्‌ । तस्माद ब्रह्म ते ब्रबाणोति ब्रह्मणो3पक्रमास्सर्वान्‌ पाप्मनो5पहत्य सर्वेषाज्व भूतातां श्रेष्ठथ॑ स्वाराज्यं 
पर्य्येति य एवं वेदेति च सति सम्भवे स्ंश्रुतेरसद्ोचाप्रिरतिशयेन फलेनोपसंहारादू ब्रह्मवेदनादन्यतश्र 
तदनुपपत्तेरादित्यादिपुरुषकतृत्वस्य च स्वातन्त्यलक्षणस्थ मूख्यस्य ब्रह्मण एव सम्भवादस्येषां हिरण्पगर्भावीनां 
तत्पारतन्ञ्यात्‌ क्बेष एतदुबालाके हत्यादेजीबाधिकरणभवनापादानप्रदनस्य यदा सुप्त। स्वप्नं न कब्नन 
भामती-व्याख्या 
को आधार बताया गया है, उसमें जीव-व्यतिरेक ( जीव का भेद )उपपन्न हो जाता है। 
फलत: जीव और प्राण--इन दो में से किसी एक का ही यहाँ ग्रहण करना चाहिए । 
सखिद्धान्त--. मृषावादिनमापोद्य बालाकि ब्रह्मवादिनम । 
राजा कथमसम्बद्धं मिथ्या वा वक्तुमहति ॥ 
ज॑से कोई जौहरी का ढोंग बनाकर काच ( शीश ) को मणि ( हीरादि ) कह रहा 
है। दूसरा व्यक्ति कहता है-“काचो5्यं मणि, तल्लक्षणायोग।त्‌' । इस प्रकार सत्यवादी 
व्यक्ति का आगे चल कर अतत्त्वाभिधान करता सवंथा असम्बद्धाभिधान है, क्योंकि अतत्त्वा- 
भिधान करने पर पहले व्यक्ति से दूसरे का कोई अन्तर नहीं रहता, दोनों ही मृषावादी 
हैं, अतः इस दूसरे व्यक्ति को पहले व्यक्ति से अपना भेद सिद्ध करने के लिए यथार्थाभिधान 
ही करना होगा। प्रकृत में भी राजा अजातशत्रु को भी श्रान्त एवं अन्नह्मवादी बालाकि से 
अपनी विशेषता जताने के लिए सत्य ब्रह्मतत्त्व का ही अभिधान करना होगा, जीव और 
भाणरूप अन्नह्म में ब्रह्मत्वाभिधान करने पर असम्बद्धाभिधायी और मृषावादी ही समझा 
जायगा ओर बालाकि गाय्ये से भजातशन्रु का कोई अन्तर .नहीं रह जाता । फलत! “ब्रह्म ते 
ब्रवाणि”-- इस प्रकार उपक्रम के आधार पर “सर्वान्‌ पाप्मनोश्पहत्य सर्वेषां च भूतानां 
श्रेष्ठघ॑ स्वाराज्यं पर्येति य एवं वेद”-इस श्रुति के 'स्वे” शब्द का संक्रुचित अर्थ त करके 
सहज-सिद्ध अथे करना आवश्यक है। वैसा अर्थ करने पर निरतिशय फल की प्राप्ति में 
पर्यवसान होता है । यह सब कुछ ब्रह्म-ज्ञान से ही सम्भव हो सकता है, अन्य के ज्ञान से 








| ॥ ५०२ प्रह्मसत्रशाइरभाष्यम्‌ [ भर. है पा. ख स्‌ःश्दे 


| | चेतेषां पुरुषाणां न परमेश्वर।दन्‍्यस्य स्वातन्त्येणावकपते । 'यस्य चैतत्कमे? इत्यपि 
| नाय॑ परिस्पन्दलक्षणस्य घर्माधमंलक्षणस्थ वा कर्मणो निर्देशः, तयोरन्यतरस्याप्य- 
यु भागमती 
पह्यत्यवाहस्मिन्‌ प्राण एवेकधा भवति हत्यादेरुत्तरस्प च ब्रह्मण्वेवो पपत्तेब्रंह्म विषयत्व॑ निश्वीयते । अथ 
| | | | कस्मास्त भवतों हिरण्यगर्भगोचरे एव प्रइनोत्तरे तथा च॒ नेताभ्यां ब्रह्मविधयत्वसिद्धि रिस्येतब्विराचिकीर्ष) 
॥ | पठति & एतस्मादात्मन: प्राणा यथायतनं प्रतिष्ठन्त इति &। एतदुकत॑ भवति--आश्मेव जीव- 
| क्‍ | प्राणादीनामधिकरण नाम्यदिति । यद्यपि व जोबो नात्मनो भिद्यते तथाप्युपाध्यवच्छिम्तस्थ परमात्मनो 
| जोवस्वेनोपाधिभेदादू भेदमारोप्याधाराधेयभावो द्रष्टव्य:। एवं च जोवभवनाघारत्वमपादानश्वं च परमात्मन 
॥ उपपन्नम्‌ । तदेवं बालाक्यजातशत्र॒संवादवाक्यतन्दर्भस्थ ब्रह्मपरत्वे स्थिते यस्य वैतश्कमेंति व्यापाराभिषाने 
| न सज़ुच्छत इति कर्मंशब्दः कार्याभिधायी भवति, एतदिति स्वंतामपरामुष्ट च _तस्काये, सर्बनाम चेद॑ 
सप्निहितपरामशि, न व किश्चिदह शब्दोक्तमस्ति सब्निहितम्‌ । न चादित्याविपुरुषा: सन्निहिता अधि 
| परामर्शाहा बहुत्वातृ पुंल्लिज़ूस्वाचच । एतदिति चेकस्य नपुंसकस्याभिधानादेतेषां पुरषाणां कर्तेत्यनेनंव 
गतायंस्वाच्च । तस्मावशब्दोक्तमपि प्रत्यक्षसिद्धं सम्बन्धाहं जगदेव पराच्रष्टब्पम्‌ । 





॥| भामती- व्याख्या 
| नहीं । आदित्य-पुरुषादि का कतुंत्व, निरतिशय स्वातन्त्र्यादि मुख्य ब्रह्म में ही सम्भव हैं, 
हिरण्यगर्भादि में नहीं, क्योंकि उनमें ब्रह्माधीनत्व ही है, सवंथा स्वाधीनत्व नहीं । 'बवेष:'-- 
यह प्रश्न और “यदा सुप्तः न कश्नन स्वप्नं पश्यति”-यह उत्तर भी ब्रह्म में हो उपपन्न 
| होता है, अतः उक्त प्रश्न और उत्तर में ब्रह्मविषयकत्व हो निश्चित होता है । उक्त प्रश्न और 
॥| उसके उत्तर-वाक्य को हिरण्पगर्भपरक क्यों न मान लिया जाय ? इस प्रश्न का उत्तर देने , 
के लिए श्रुति कहती है-'एतप्मादात्मनः प्राणा यथायतनं विप्रतिष्ठन्ते” ( कौ. ब्रा. ३३ )॥ ॥ । 
॥ सारांश यह है कि जीव और प्राणादि का आधार आंत्मा ( ब्रह्म ) ही है, अन्य नहीं । यद्यपि ह 
॥| जीव आत्मा से भिन्‍न नहीं, तथापि उपाधि-विशेष से अवच्छिस्त परमात्मा को जीव माना | 
गया है, अतः उपाधि-विशेष के भेद से आत्मा में भेद मान कर आधघाराधेयभाव कहा गया है । । 
| इस प्रकार बालाकि और अजातशत्रु का संवाद ब्रह्मपरक है--ऐसा स्थिर हो जाने पर “यस्य 
। वेतत्‌ कर्म”?-यहाँ 'कमं' पद की व्यापार-वाचकता संगत नहीं होती, अतः 'कमं' शब्द को 
काये ( जन्य ) अथं का बोधक माना जाता है। वह काये 'एतत्‌'-इस सबंनाम पद से 
परामृष्ट है, यह स्वंत्ाम सदेव सन्निह्वितार्थ का परामर्शी होता है । यहाँ सन्निहित कोई पदार्थ 
किसी शब्द के द्वारा अभिहित नहीं । आदित्यादि पुरुष सन्निहित होने पर भी परामशं के योग्य 
नहीं, क्योंकि वे बहुत हैं ओर पुँल्लिज्भ हैं, अतः उनका 'एतत्‌'- इस नपुंसक-एकवचन के 
| द्वारा पर।मर्श क्योंकर होगा ? दूसरी बात यह भी है कि “एतेषां पुरुषाणां कर्त्ता”--.इस 
। वाक्य ते ही विवक्षित अर्थ की सिद्धि हो जाती है, 'एतत्‌' पद के द्वारा उनके परामर्श की 
। आवश्यकता ही नहीं रह जाती । परिशेषतः शब्दानुक्त प्रत्यक्ष-सिद्ध अथे ( जगत्‌ ) ही एंतत्‌ 
| पद के द्वारा परामशंनीय है। [ 'शाब्द! शाब्देनैवान्वेति--इस नियम के अनुसार तदादि 
सर्वनाम पद भी किसी शाब्द अर्थ के ही परामर्शी होते हैं, अन्य प्रमाण से सिद्ध अर्थ के 
नहीं, अन्यथा जहाँ घट का प्रत्यक्ष हो रहा है, वहां 'घटो5स्ति--ऐसा न कह कर केबल 
“अस्ति! कहना ही पर्याप्त होगा, क्योंकि प्रत्यक्ष-सिद्ध घट के साथ अस्ति” पद के द्वारा 
। उपस्थापित सत्ता का अन्वय हो ही जायगा, किन्तु ऐसा नहीं होता। वेसे ही 'एतत्‌ क्म'--- 
| यहाँ पर भी “कम” पद से उपस्थापित कायत्व का अन्वय प्रत्यक्ष-सिद्ध जगत्‌ के साथ नहीं 
॥ द्वो सकता, किसी शब्द के द्वारा अभिहित जगत्‌ का ही 'एतत्‌” पद के द्वारा प्ररामश होगा, 









































। ब्रह्मवादः ] हिन्दीसद्दितमामतीसंवलितम्‌ ण्ण्डे 


प्रकृत्वात्‌, असंशब्दितत्वाच्च । नापि पुरुषाणामयं निर्देशः, एतेषां पुरुषाणां क्तेत्येच 
तेषां निर्दिषतत्यात्‌, लिज्ञबचनविगानाच्च | नापि पुरुषविषयस्थ करोत्यथेस्थ क्रिया- 
फलस्य वा5यं निर्देशः, कतृंशब्देनेव तयोरुपात्तत्वात्‌। पारिशेष्यात्पत्यक्षसंनिहितं 
भामती 
एतदुकत भवति--अत्यल्पश्चिदमुच्यते एतेघामावित्यादिगतानां जगदेकदेशभूतानां कर्तेति, किन्तु 
कुत्स्तमेव जगद्यस्थ कायंमिति वाशब्देन सुच्यते । जीवप्राणशब्दौ च॒ब्रह्मपरो जीवशब्दस्थ ब्रह्मोपलक्षण- 
परत्वात्‌ न पुनत्नह्मशब्दों जोबोपलक्षणपरस्तथा सति हि बह्यसमञ्ज्सं स्थादित्युक्तम्‌ । म चानधिगतार्था- 
वबोधनस्वरसस्य दव्दस्थाधिगतबोधन युक्तम्‌ । ताप्यनधिगतेनाधिगतोपलक्षणमुपपन्नम्‌ । न च सम्भवस्ये- 
कवाक्यस्वे बाक्यभेदों न्‍्याय्य: । बाक्यशेषानुरोधेन च जीव: णपरमात्मोपासनात्रयविघाने वाक्यत्रयं 
भवेत्‌, पोर्बावय्यंपर्ययालोदनया तु ब्रह्मोपासनपरत्वे एकवाक्यतेव । तस्मान्न जीवप्राणपरत्वमपि तु ॒ब्ह्म- 
: परव्क्लेषेति सिद्धम्‌ । स्थादेतत्‌-निरदिश्यस्तां पुरुषाः कार्यास्तद्विवया तु कृतिरनिर्दिश तत्फलं वा कार्य- 
कक: 444८ अर 2:5५ ४उ:अक 32: सी: 


भामती-बव्याख्या 

प्रत्यक्ष-सिद्ध का नहीं। किसी शब्द के द्वारा अनभिहित जगत्‌ का कर्मता के साथ अन्वय 
क्योंकर होगा ? इस प्रश्न का उत्तर यह है कि तदादि सव॑नाम पदों को शक्ति बुद्धिविषयता- 
वच्छेंदकोपलक्षित पदार्थ में मानी जातो है, यह जगत्‌ भी प्रत्यक्ष ज्ञान का विषय है, बतः 
बुद्धिस्थ वस्तु का 'एतत्‌” पद से परामर्श सम्भव हो जाता है, 'एतत्‌' शब्द के द्वारा परामृष्ट 
जगत्‌ पदार्थ भी शाब्द होकर 'कर्म' शब्द से उपस्थौषित. कार्यंता के साथ भन्वित हो 
जायगा ]। “यस्य वा एतत्कमं” यहाँ पर “वा” शब्द के द्वारा यह ध्वनित किया गया है कि 
उस महान्‌ ब्रह्म तत्त्तके लिए “एतेषां पुरुषाणां कर्त्ता”-ऐसा कहना तो बहुत थोड़ा है, 
ब्रह्म में उत्वषंता का आधायक नहीं, क्योंकि जिस ब्रह्म का समस्त विश्व कार्य है, उसके 
लिए आदित्यादि पुरुषों को कतूंता कौन-सी बड़ी बात है? 'जीव' और 'प्राण'-ये दोनों 
शब्द ब्रह्मपरक हैं। “जीव” शब्द जैसे ब्रह्म का उपलक्षक है, व॑से 'ब्रह्म शब्द जीव का 
उपलक्षक नहीं हो सकता, क्योंकि ऐसा मानने पर वेदान्त-सिद्धान्त का बहुत-सा भाग 
असज्भत हो जाता है, जेसे वेदान्त-वाक्यों का प्रामाष्प प्रत्यक्षादि प्रमाणों से अनधिगत अर्थ के 
अवबोधन में माना जाता है, जीव तो प्रत्यक्षत: अधिगत है, अतः जीवपरता में न तो वेदान्त- 
वाक्यों का प्रामाण्य बनता है और न अनधिगत ब्रह्म अधिगत जीव का उपलक्षक हो सकता है। 

प्रकृत वेदान्त-वाक्‍्यों की ब्रह्मपरता में एकवाक्यता बनी रहती किन्तु जीव, मुख्य 
प्राण ओर ब्रह्म--इन तीनों की उपासना का प्रतिपादन मानने पर तीन वाक्य पयंवसित होते 
हैं, एकवाक्यता भज्भ हो जाती है। पूर्वापर के वाक्‍्यों की आलोचना से एक ब्रह्म की 
उपासना में तात्पययं मानने पर एकवाक्यता सुरक्षित रहती है। अतः जीव और प्राण के 
प्रतिपादक वाक्‍्यों का परम तात्पर्य ब्रह्म में ही (थर होता दै--यह पहले “नोपासात्रैविध्या- 
दाभ्रितत्वादिह तद्योगात्‌” ( ब्र. सू. १११३१ ) इस मूत्र में कहा जा चुका है। 

शुझह्वा-यह जो कहा गया कि “यस्य वा एतत्‌ कर्म ”--यहाँ “कम! पद से व्यापार 
( क्रिया ) का अभिधान करने पर पुनरुक्ति हो जाती है, क्योंकि “य एतेषां पुरुषाणां कर्त्ता”- 
यहाँ कर्त्ता पद से भी क्रिया का प्रतिपादन होता है। वह कहना संगत नहीं, क्‍योंकि (१) कार्य॑ 
( घटादि जन्य पदाथे ), (२। कृति ( भावना ) और (३) कृति का फल ( काय॑ की उत्पत्ति ) 
इन तीनों में से केवल काय॑ का निर्देश “य एतेषां पुरुषाणां कर्त्ता”--यहाँ पर किया गया है, 
कृति और कृति-फल दोनों का निर्देश नहीं किया गया, अतः “यस्य वेतत्‌ कर्म”-यहाँ “कम! 
पद से उन दोनों का भी निर्देश करने पर पुनरुक्ति क्यों होगी ? 





५०७ अह्यसूत्रशाइरभाष्यम्‌ [ भ. है पा. ४ सू. १७ 


क्‍ | प्रक्तमसंशब्दितं च । सत्यमेतत्‌ , तथाप्यसति विशेषोपादाने साधारणेनाथथेन संनि- 
। हितवस्तुमात्रस्यायं निद्‌ शा इति गम्यत, न विशिष्टस्थ कस्यचित्‌। विशेषसंनिधाना- 
! भावात्‌ | पूर्वत्र च जगदेकदेशभूतानां पुरुषाणां विशेषोषादानाद्विशेषितं जगदेवद्दो- 

पादीयत इति गम्यते। एतडुक्त भवति-य पतेषां पुरुषाणां जगदेकदेशभूतानां 
|॥॥॥ कता, किमनेन विशेषेण, यस्य कृत्स्नमेब जगद्विशेषितं कमेति। बाश-्द णएकदेशा- 
|| वच्छिन्नकतृत्वव्याबृत्त्यथः । ये वालाकिना बत्रह्मत्वाभिमताः पुरुषाः कीर्तितास्तैषाम- 
| ब्रह्मत्वस्यापनाय विशेषोषादानम्‌ । एवं ब्राह्मणपरिब्राजकन्यायेन सामान्यविशेषाभ्यां 
। ॥ जगतः करता बेद्तिव्यतयोपद्श्यते। परमेश्वरश्व स्वेजगतः कर्ता स्ववेदान्तेष्वच- 
॥ | चारितः ॥ रैदे । 


। जगत्‌ सर्ववास्नेतच्छब्देन निर्दिश्यते | क्रियत इति च तदेव जगत्कर्म | नन्नु जगद्ष्य- 


| जीवम्ु ख्यप्राणलिज्ञान्नेति चेत्तदयाख्यातम्‌॥ १७ ॥ 

अथ यदुक्त-बाक्यशेषगताज्जीबलिक्ञान्मुख्यप्राणलिज्ञाच्चय तयोरेवान्य[तर- 
॥ स्येह्द ग्रहण न्‍्याय्यं न परमेश्वरस्थेति, तस्परिदृतेव्यम्‌। अन्नोच्यते--परिहतं चेतत्‌ 
| 'नोपासात्रेविध्यादाश्रितत्वादिह तद्योगात्‌ (ब्र० खू० १॥१॥३१) इत्यन्न । त्रिविध॑ 
। हात्रोपासनमेयं सति प्रसज्येत--जोबोपासनं, मुख्यप्राणोपासनं, श्रह्मोपासनं चेति । 
| न चेतन्‍्न्याय्यम्‌।| उपक्रमोपसंहाराभ्यां हि त्रह्मविषयत्वमस्थ वाक्यस्यावगस्यते । तत्नो- 
पक्रमस्य तावदू ब्रह्मचिषयत्व॑ द्शितम्‌ | उपसंहारस्थापि निरतिशयफलभ्रवणादू ब्रह्मचि- 
बयत्व॑ रृश्यते --'सर्वान्पाप्मनो5पहत्य सर्वेषां च भूतानां श्रेष्ठ स्वाराज्यमाधिपत्य॑ 
| पर्येति य एवं बेद्‌ इति। नस्‍्वेंच॑ सति प्रतदेनवाक्यनिणयेनद्मपि वाक्य निर्णीयते। 
(| न निर्णीयते, 'यस्य वेतस्कर्म' इत्यस्य ब्रह्मविषयत्वेंन तन्नानिर्धारितत्वात्‌। तस्मादत् 
| जीवमुख्यप्राणशद्भा पुनरुत्पद्यमाना निवर्त्यते। प्राणशब्दो5पि ब्रह्मविषयों दृष्ठ/- 
| भामिती 
| स्पोस्पत्तिस्ते यस्येदं कर्मेति निर्देचमेते ततः कुत: पोनरुक्‍्त्यमित्यत आह & नापि परुरुषविषयस्थ इति ७ । 
। कतृंशब्देनेव कर्तारमभिवधता तयोरुपात्तत्वादादिपतस्वान्नहि कृति बिना कर्ता भवति नापि कृतिभावनाप- 
॥ राभिषधाना भूतिसुर्त्पत्ति विनेत्यथं: । ननु यदीदमा जगत्परामुष्ट ततस्तत्नान्तभूताः पुरुषा अपोति य एतेषां 

। पुरषाणामिति पुनरुक्तमत आह & एतदृक्‍त भवति--य एपां पुरुषाणाम्‌ इति ७ ॥ १६-१७ ॥ 


भामती-व्याख्या 
समाधान-उक्त शड्भा का निरास करते हुए भाष्यकार कहते हैं--“नापि पृरुषविष- 
॥| यस्य करोत्यथ॑स्य क्रिपराफलस्य वाध्य॑ निर्देश, कतृं-शब्देनेव तयोरुपात्तत्वात्‌” | आशय यह 
| है कि 'कर्त्ता' शब्द मुख्यरूप से “कृतिमान्‌” व्यक्ति का वाचक हो कर कृति और क्ृति-फल 
| इन दोनों का भाक्षेपक है, क्‍योंकि इन दोनों के विना कतूंत्व उपपन्न नहीं होता। भर्थात्‌ इृति 
| के विना कर्त्ता और कृति-फल के विना कृति उपपन्त नहीं । कृति को ही भाट्ट मतानुसार 
। भावना कहा जाता है, वह कृति की फलभरृत भूति (उत्पत्ति ) के विना क्‍्योंकर सम्पन्न 
होगी ? वारतिककार कहते हैं-- 
तेन भूतिषु कतृंत्वं प्रतिपन्नंस्थ वस्तुन! । 
प्रयोजकक्रियामाहुभवनां भावनाविदः ॥ ( तं० वा० पृ० ३८२ ) 
यदि :पुरुष' पद और 'एतत्‌” पद--इन दोनों के द्वाश कार्य पदार्थ का ही प्रतिपातन 
है, तब इन दोनों पदों में पुनरुक्ति क्यों नहीं? इस प्रश्न का उत्तर भाष्यकार ने दिया है-- 
"एतदुक्तं भवति” । अर्थात्‌ उक्त दोनों वाकयों में बाध्य-बाधकभाव है, पनरुक्ति नहीं ॥१६-१७॥ 

















रा ४८ंणााााआआ 


5 । ब्रह्मबादः ] हिन्दीसद्दितभामतोीसंवल्ितम्‌ ण्ग्५ 


'प्राणबन्धनं हि सोम्य मनः ( छा० ६।:८।२ ) इत्यत्र । जीवलिकज्नमप्युपक्रमोपसंदहार- 
योब्रद्यविषयत्वादभेदाभिप्रायेण योजयितव्यम्‌ ॥ १७॥ 
अन्यार्थ तु जेमिनि। प्रइनव्याख्यानाभ्यामपि चेवमेके ॥१८॥ 

अपि च नेवात्र विवद्तिव्यम्‌-जीवप्रधानं वेद वाक्‍यं स्यादू , ब्रह्मप्रधानं बेति । 
यतो<न्यार्थ जीवपरामश्श ब्रह्मप्रतिपस्यर्थमस्मिन्‌ बाक्ये जैमिनिराचार्यों मन्यते। 
कस्मात्‌ ! प्रश्नव्याख्यानाम्याम । प्रइनस्तावस्सुप्तपुरुषप्रतिबोधनेन प्राणाविष्यतिरिक्त 
जीबे प्रतिबोधिप्ते पुनर्जीवव्यतिरिक्तविषयों दृश्यते -क्वैंष एतद्बालाके पुरुषो5शयिष्ट 
क वा एतदभूस्कुत एतदागात? ( कौ० ब्रा० ४।१० ) इति । प्रतिवचनमपि 'यदा खुप्तः 
स्वप्नं न कंचन पश्यत्यथास्मिन्प्राण पवैकधा भवति” इत्यादि 'एतस्मादात्मनः प्राणा 
यथायतन विप्रतिषएटस्ते प्राणेभ्यो देवा देवेम्यो लोकाः ( कौ० त्रा० ४।२० ) इति थ। 
सुषुध्तिकाले च परेण ब्रह्मणा जोब पएकतां गच्छति। परस्माश्च ब्रह्मणः प्राणादिकं 
जगज्जायत इति बेदान्तमर्याद। | तस्माद्यत्रास्य जीवस्य निश्संबोधतास्वच्छतारूपः 
स्वाप उपाधिजनितविशेषविज्ञानरद्धितं स्वरूपं, यतस्तद्श्रंशरूपमागमनं, सोउन्र 


ननु प्राण एबंकधा भवतीत्यादिकादपि ०-०+“> कर व क कुत+ प्रतीयत इत्यतो बाक्‍्पान्तरं 
पठति & एतस्मादात्मन: प्राण: इति ७ । अवि च स्वंवेदान्तसिद्धमेतदित्याह ७ सुषुस्तिकाले च इति ७ । 
वेवान्तप्रक्रियायामेवोपपत्तिमुफ्सं ह। रव्याजेनाह & तस्माद्यत्रास्य ७ । आत्मनो यतो निःसम्बोधो$त; स्वच्छ- 
तारूपध्षिव रूपमस्पेति स्वच्छतारूपो न तु स्वग्छतेव लयविक्षेवसंस्कारयोस्तत्र भावात्‌ समुदाचरवृवृत्ति- 
विक्षेपाभावमात्रेणोपमा नम्‌ । एतदेव विभजते & उपाधिभिः & अन्तःकरणविभि। । ७ जनितं & यद्विशेष- 
विज्ञानं घटपटाविविज्ञानं तद्॒हितं स्वरूपमात्मनमः, यवि विज्ञानमित्येवोच्येत ततस्तवबिशिष्टमनवच्छिस्न 
सदुब्ह्याव स्थात्तच्च नित्यमिति नोपाधिजनितं नापि तद्गहितं स्वरूपं ब्रह्मस्वभावस्थाग्रहाणात्‌। अत उक्त 
&विश्येषेति३ । यदा तु लयलक्षणाविद्योपबुंहितो विक्षेपसंस्कार: समुदाचरति तदा विशेषविज्ञानोत्पादात्‌ 





जैमिति भामतो-व्याख्या 

आचाये जेमिति ने जो कहा है कि प्राणादि का संकीतंन ब्रह्म की प्रतिपत्ति के लिए 
है, वहाँ. शद्धू होती है कि “प्राणे एवंकधा भवति”--यह वाक्य 'प्राण' शब्द के द्वारा 
हिरण्यगर्भ॑पंज्क जीव का अभिधान करता है, अतः इस वाक्य के द्वारा जीव से अतिरिक्त 
ब्रह्म की प्रतिपत्ति क्योंकर होगी ? इस शद्भुग का समाधान करते हुए भाष्यकार प्राण-घटित 
वाक्‍्यान्तर प्रस्तुत करते हैं--“एतस्मादात्मन: प्राणा यथायतनं विप्रतिष्ठन्ते” ( क्ौ० ब्रा० 
४२० ) यहाँ पर “आत्मा” शब्द ब्रह्म तत्त्व का वाचक है, वह जिस प्राण का विप्रतिप्ठापक 
है, उसका ज्ञान प्राण के द्वारा क्यों न होगा ? दूसरी बात यह भी है कि यह तो सब वेदान्त- 
सिद्ध दवै कि सुधुप्ति-काल में जीव ब्रह्म के साथ एकतापन्न हो जाता है और पर ब्रह्म से ही 
प्राणादि प्रपश्च उत्पन्त होता है, क्षतः जिस ब्रह्म में यह जीव सो जाता है, भर्थात्‌ घटादि 
विषय-विशेषरूप मल से रहित, अत एव स्वच्छ स्वरूप में आविर्भत होता है और उस स्वापा- 
वस्था की निवृत्ति होने पर जीव फिर सोपाधिक विज्ञानावस्थारूप जागरण में आता है, वही 
स्वच्छ ब्रह्म वेदतीय है। यहाँ भाष्यकार “विशेष विज्ञान'--ऐसा न कह कर यदि केवल 
“विज्ञान! पद का प्रयोग करते, तब ब्रह्मरूप विज्ञान का ग्रहण होता । |स्वापावस्था को यदि 
ब्रह्मरूप माना जाता है, तब नित्यस्वरूप ब्रह्म की निवृत्ति न होने से जागरण; सम्भव न 
होता, अतः भाष्यकार ने कहा--“विशेषविज्ञानरहितम्‌””। जब कि लयावस्थ।रूप अविद्या 
मै उपोह्वल्ति विक्षेप-पंस्कार उद्भरत होते हैं, तब विशेष विज्ञानात्मक जागरण होता है । 

द्ड 



































५०६ प्रह्मसत्रशाइ्रमाष्यम्‌ [अ. १ पा: ४ खू. १ै८ 


परमास्मा वेद्तिव्यतय[ आ्रवित इति गस्‍्यते | अपि चेबमेके शाखिनो वाजसनेयिनो5: 
स्मिग्नेव बालाक्यजातशच्रुसंवादे स्पर्ड विज्ञानमयशब्देन जीवमाश्नाय तद्व्यतिरिक्त 
परमात्मानमामनन्ति - 'य एष विज्ञानमयः पुरुषः क्वेष ७ ।भूस्कुत एतदागात ( ब० 
२१११६ | इति प्रश्ने। प्रतिचचनेडपि 'य एषोउन्तहेंद्य आकाशस्तस्मिज्शेते' इति। 
आकाशशब्दश्व परमात्मनि प्रयुक्त 'दहरो3स्मिन्नन्तराकाशः ( छा० 4।॥१ ) इत्यज । 
'खर्ब एत आत्मनो व्युब्वरन्ति! इति चोपाधिमतामात्मनामन्यतो व्युद्चरणमामनन्तः 
परमास्मानमेव कारणत्बे नामनन्तीति गम्यते । प्राणनिराकरणस्यापि सुषुप्तपुरुषोत्था- 
पनेन प्राणाद्व्यतिरिक्तोपदेशोभ्युश्वयः | १८ ॥ 


->३३९0०-- 


भामती 
स्वप्नजागरावस्थातः परमाश्मनो रूपाद्‌ अंशरूपभागसनभिति । न केबल कौषीतर्किब्राह्मण वाजसनेयेःप्ये- 
बम्रेव प्रइनोत्तरयोजोंबव्यतिरिक्तमामनन्ति परमास्मानमित्याह -& अपि चेबमेक इति ७ । नन्वतन्नाकाशः 
दायनस्थानं तत्‌ फुतः परमात्मप्रत्यय इत्यत आह # आकाशशब्दश इति ७ । न तावन्मुख्यस्थाका- 
दास्यात्माघारत्वसम्भव: । यदि व हसप्ततिसहल्नहिताभिषानताडीसच्नारेण सुषु'ष्यवस्थायां पुरीतदव" 
स्थानमुक्त तदप्यन्त:करणस्य । तस्माव्‌ बहुरो$स्मिस्तम्तराकाश_ इतिववाकाशशब्द: परमात्मति सस्तव्य 
इृति । प्रथम भाष्यकुता जीवतिराकरणाय सूत्रभिदभबतारित तन्न मन्द्ियां नेद॑ प्राणनिराकरणायेति 
बुडिर्मा भूवित्याशयवानाह ७ प्राणनिराकरणस्थापि इति ७ । तो ह बालाक्यजातशन्नू सुप्त पुदंषमाज- 
ग्सतुस्तसजातशन्रुर्नाभभिरामन्त्रयाश्नक्र वृहत्पाण्डुरबासः सोमराजप्निति। स आमम्त्यमाणो नोत्तस्थों। 


त॑ पाणितापेष जोधयान्वकार । स होत्तस्थों स होबाचाजातशन्रुयंत्रेष एतत्‌ सुप्तोइभूदित्यादि, सो$प॑ सु्त- 
पुरषोत्यापनेन प्राणाविष्यतिरिक्तोपदेश इति ॥ १८ ॥ 
हि. 2 ऑन पक आम कक 





भागमती-बश्याख्या 

केवल कौषीतकि ब्राह्मण में ही प्रश्नोत्तर के द्वारा जीव-भिन्‍न ब्रह्म बर्णित नहीं अपितु 
वाजसनेयी शाखा की बृह॒दारण्यक उपनिषत्‌ में भी उसी प्रकार ब्रह्म भाम्नात है--“अपि 
चैवमेके शाखिनों वाजसनेयिनः” । यहाँ स्वाप का आधार ब्रह्म न होकर आकाश है, अतः 
परमात्मा की प्रतिपत्ति क्योंकर होगी ? इस प्रश्न का उत्तर है--“आकाशशब्दक्र परमात्मनि 
प्रयुक्तः”” । मुख्याकाश ( भूताकाश ) आत्मा का आधार कभी नहीं हो सकता । बहत्तर हजार 
नाड़ियों की चर्चा कर पुरीतति में जो अवस्थान कहा है, वह भी आत्मा का नहीं, भन्‍्तःक रण 
का है.। फलत! “दहरो$स्मिस्तन्तरकाशः” ( छां. 5११ ) यहाँ जैसे 'आकाश” शब्द परमात्मा 
का वाचक है, वेसे ही प्रकृत में भी । 

भाष्यकार ने पहले जीव का निराकरण करने के लिए इस सूत्र का अवतरण बताया 
था, उससे मन्दाधिकारियों को यह भ्रम हो सकता था कि इस सूत्र के द्वारा प्राण का 
निराकरण नहीं किया गया । वह भ्रम न हो, अतः कहा गया है -“प्राणनिराकरणस्थापि ।” 
यह कहा जा चुका है कि बालाकि और अजाशब्ु--दोनों सोए हुए पुरुष के पास गये। उस 
पुरुष को अजातशत्रु ने नाम लेकर पुकारा--बृहत्पाण्डुरवासा सोमराजन्‌ ! वह पुरुष अजात- 
शत्रु का शब्द न तो सुन सका और न उठा। अजातशत्रु ने फिर उसे हाथ छगाक९ जगाया 
तव वह उठा । तब अजातशत्रु ने कहा--“यत्रेव एतत्सुप्तो्भूत्‌”- इत्यादि । सुप्त पुरुष के 
उत्यापन से यह प्रदर्शित किया कि वह पुरुष प्राणादि से भिन्‍न है॥ १८ ॥ 





रण ब्रह्मनिदशः ] हिस्दीसहितभामतीसंवलितम्‌ ५०७ 


( ६ वाक्यान्वयाधिकरणम्‌ स्ू० १९--२२ ) 
वाक्यान्वयात्‌ ॥ १९॥ 
वृद्ददारण्यके मेत्रेयीब्राह्मणे3घीयते-'न वा अरे पत्यु! कामाय-! इत्युपक्रम्य 'न चा 
अरे सर्वस्य कामाय स्व प्रियं भवत्यात्मनस्तु कामाय सब प्रियं भवस्यात्मा वा अरे 
द्ृष्टव्यः भ्रोतव्यो मन्‍्तव्यो निद्ध्याखितवब्यो मेत्रेय्यात्मनो वा अरे दशेनेन भ्रवणेन 
मत्या चिन्नानेनेदं सर्व विद्तिम! ( ब० ४५६ ) इति, तत्रेतद्धिचिकित्स्यते -कि 
विज्ञानात्मेबायं द्रष्टव्यभ्नोतव्यत्वाद्रुपेणो पद्श्यित आहोस्थवित्परमात्मेति । कुतः 
पुनरेषा विचिकित्सा ? श्रियसंसूचितेनात्मना भोकत्रोपक्रमाद्धिशानात्मोपदेश इति 
प्रतिभाति | तथात्मविज्ञानेन सर्वधिशानोपदेशात्परमात्मोपदेश इति । कि तावत्पाप्तम? 


भामती 

ननु मेन्नेयीब्राह्मणोपक्रमे याज्ञवदक्येन गाहुंस्थ्याभ्रमावृत्तमाअमं य्रियासता हछेंन्रेग्या भार्याया 
कात्यायस्या सहाथंसंविभागकरण उक्ते सेत्रेयी याज्षवल्क्य पतिममृतत्वाथिनी पप्रच्छ-यल्नु म हय॑ं भगो: 
सर्वा पृथ्वी वित्तेन पूर्णा स्यात्किमहं तेनामृता स्थामुत नेति । तन्न नेति होबाच याज्ञवल्वयः । यथेबोप- 
करणवतां जीबितं तथेब ते जीवित स्वावमृतस्वस्य तु नाश्ञास्ति बित्तेन। एवं वित्तेनामृतत्वाशा भवेश्ववि 
वित्तसाध्यानि कर्माण्यमृतत्वाय युज्येरन्‌ू । तदेव तु नास्ति, ज्ञानसाध्यत्वावभृतत्वस्य । कर्संणां थे शात- 
विरोधिनां तत्सह॒भाविश्वानुपपत्तेरिति भाव: । सा होबाच मेत्रेयी येनाहूं नामृता स्थां किमहूं तेन कुर्या 
यदेव भगवान्‌ वेद तदेव मे ब्रूहि । अमृतश्वसाधनमिति शेष: । तत्नामृतत्वसाधनज्ञानोपस्यासाय वेराग्य- 


भामती-व्यास्या 
बिषय--“आत्मा वा करे द्रष्टव्य। श्रोतब्यों मन्तब्यों निदिध्यासितव्य:” ( बृहू० 3० 
४॥५।६ ) यह वाक्य विचारणीय है। 
बे सन्देह -उक्त वाक्य में क्या विज्ञानात्मा (जीव ) द्रष्टव्यत्वेत उपदिष्ट है? अथवा 
मा पूर्वपक्ष -र्त्ता-भोक्तारूप जीव का उपक्रम में निर्देश होने के कारण समस्त सन्दर्भ 
का तात्पये जीव के प्रतिपाइन में पयंवसित होता है । 
शह्का -बृहदारण्यकोषनिषद्गत मैँत्रेयी ब्र।ह्मण के उपक्रम में याज्ञवल्क्य ने स्वय॑ 
गृहस्थाश्रम के त्याग एवं सन्यासाश्रम में प्रवेश करने की इच्छा से अपनी कात्यायनी और 
मैत्रेयी नाम की दोनों धमंपत्नियों को धन का बंटवारा करने के लिए बुलाया ओर धन के 
बंटवारे का प्रस्ताव रखा । मंत्रेयी नाम की द्वितीय पत्नी ने जो भमृतत्व (मोक्ष) की कामना 
“ ब्वतो थी याज्ञवल्वय से पुछा--/पस्नु म इयं भगो; ! सर्वा पृथिवी वित्तेन पूर्णा स्थात्‌ स्यां 
त्वहं तेनासृताऊद्दों नेति” ( बृह० उ० ४॥५॥३ ) भर्थात्‌ है भगोः ( भगवन्‌ ! ) यदि यह समस्त 
पृथिवी धन से परिपूर्ण कर मुझे दे दी जाय तो क्या इससे मैं अमृत ,मुक्त) हो जाऊँगी ? 
अथवा नहीं ? इस प्रश्न के उत्तर में याज्ञवलक्य ने कहा-कभी नहीं। इससे केवल इतना 
होगा कि जैसे अशन-वसनादि साधन-सम्पन्न ब्यक्तियंं का जीवन लोकिक दृश्या सुखी होता 
है, वेसा ही तुम्हारा जीवन भी होगा किन्तु “अमृतत्वस्य तु नाशा अस्ति वित्तेन' [ मोक्ष-प्राप्ति 
की धन से कभी आशा नहीं की जा सकती ]। इर्स। प्रकार धन के द्वारा यदि मोक्ष-प्राप्ति की 
थ्राशा होती तो धन-साध्य यज्ञादि कम भी मोक्ष में उपयोगी होते, वह भी नहीं, क्योंकि मोक्ष 
की प्राप्ति केक्‍्ल ब्रह्मत्नान से होती दैं। कर्म तो ज्ञान के विरोधी हैं, अत! कर्मों में ज्ञान- 
सहभावित्व भी नहीं हो सकता। तब मैत्रेयी ने कहा-“येनाहूं नामृता स्यां किमहूं तेन 
कुर्याम्‌ ? यदेव भगवान्‌ वेद तदेव मे ब्रृहि” [ जित साधन के द्वारा मैं मुक्त नहीं हों सकती, 
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भामती 
पूर्व कस्वात्तस्थ रागविषयेषु तेषु तेषु पतिजायाविषु वेराग्यमृत्पादयितूं याज्ञवल्कयों न वा करे पत्युः 
क्ामायेत्यादिवाक्यसन्दर्भमुवाच । आत्मोपाधिक हि प्रियस्वमेषां न तु साक्षात्‌ प्रियाण्येतानि, तस्मादेतेम्यः 
पतिजायादिश्यो बिरम्य यत्र साक्षात्प्रेम स एवात्मा वा अरे द्रष्टव्यः श्रोतव्यों मन्तथ्यो निदिध्यासितब्यः । 
बाशब्दोउबधारणे । आत्मेब द्रष्टव्यः साक्षात्कतंब्प: । एतत्साघनानि च श्रवणादीनि बिहितानि श्ोतब्य 
इत्यादिना । कस्मात्‌ ? आत्मनो बारे बर्शनेन श्रवणादिसाघनेनेदं जगत्सवं विदित॑ भबतोति वाक्यशेषः । 
यतो नामरूपात्मकस्य जगतस्तत्वं पारमाथिक रूपमास्मेव भुजड्भस्पेव समारोपितस्य तत्व रज्जुस्त- 
स्‍्मावात्सनि विदिते सर्वंर्भिदं जगत्तत्त्ब॑ विदितं सवति रज्ज्वाभिव विदितायां समारोपितभुजज्ञुस्य त्त्वं 
बिदितं भवति, यतस्तस्मादास्मेव व्रष्टव्यो न तु तदतिरिक्त जगत्‌ स्वरूपेण व्रष्टध्यम्‌ | कुतः ? यतो बह्म 
त॑ परादादू ब्राह्मणजातिर्धाझणो$हमित्यमिमान इति यावत्‌ । परादात्‌ , पराकुर्यात्‌ , अमृतत्वपदात्‌ कं? 
योषत्यन्नात्मनों ब्रह्म ब्राह्मणजाति वेद । एवं क्षत्नादिष्तरपि दृष्टव्यम्‌ । आत्मेव जगतस्तत्त्वं न॒ तु तदतिरिक्त 
तबिस्यज्रेव भगवती श्रुतिरुपर्पात्ति दष्टन्तप्रबन्धेनाह। यत्‌ जड़ यदृग्रहूँ बिता न शाक्यते ग्रहोतुं तत्ततो 
लत व्यतिरिच्यते । यथा रजतं शुक्तिकाया भुजेज्ञो वा रज्जो: दुन्दुभ्य।विशब्दसामास्याददा तत्तच्छब्बभेदाः, 
न पुझान्ते च चिद्गुपग्रहणं बिता स्थितिकाले नासमरूपाणि, तस्मान्त चिदात्मनो भिद्यन्ते तदिदमुक्त ७स यथा 
भामती-व्याढ्या 
उसे लेकर मैं क्या करूँगी, अत: आप ( याज्ञवल्क । (जैस तत्त्व-ज्ञान के प्रभाव से इस धन* 
धास्यादि से सम्पन्न गृहस्थाश्रम को तुच्छ और हेय समझ रहे हैं, उस तत्त्व का उपदेश करें, 
जो कि अमृतत्व (मोक्ष) का सच्चा साधन है ]। मैत्रेयी की उस प्राथंना पर याज्ञवल्कय ने 
सोचा कि एक सच्चे मुमुक्षु को मोक्ष के साधनीभूत बरह्मज्ञान का उपदेश करना दवै किन्तु 
उसके लिए सत्पात्र होना चाहिए, वैराग्य ही एकमात्र वह उपाय है; जो कि अपेक्षित सत्पा- 
त्रता एवं तत्त्वज्ञान में अपेक्षित परिव्रज्यादि साधन-सम्पत्ति का मार्ग प्रशस्त करता दै, अतः 
बैराग्य का उत्पादन करने के लिए कहा--““ल वा भरे पत्यु! कामाय पति; ब्रियो भवति”, 
( बूहू* उ० ४५॥६ ) अर्थात्‌ पुरुषों को पत्नी आदि ओऔर स्त्रियों को पति आदि अनात्म 
पदार्थ इसलिए प्रिय नहीं होते कि वे स्वरूपतः सुखर्प हैं, अपि तु आनन्दस्वरूप आत्मा की 
लिप्सा के लिए वे प्यारे छगते हैं । आत्मा में अनौपाधिक प्रियत्त ओर पत्नी भरा्दि में 
ओपाधिक प्रियत्व है। अतः पति-पत्नी आदि समस्त भ्रव् से विरत होकर साक्षात्‌ प्रेमास्पद 
क्लात्मा का दर्शन, श्रवण, मतनादि करना चाहिए--“आत्मा वा अरे द्रष्टब्यः श्रोतव्यों मन्‍्तव्यो 
निदिध्यासितब्य/” ( बृहू० उ० ४॥१।६ ) यहाँ 'वा/ शब्द अवधारणार्थंक है, अतः आत्मैव 
द्रष्टव्यः यह अथे पयंवसित होता है। आत्म-दर्शन के साधनीभूत श्रवणादि का विधान 
श्रोतव्यः' इत्यादि वाक्य से किया गया द्वै। फलतः श्रवणादिसाधनक आत्म-वेदन सम्पन्न 
हो जाने पर समस्त जगतु विदित हो जाता है, क्योंकि नाम-रूपात्मक आरोपित जगत का 
आत्मा मौलिक तत्त्व वैसे ही है, जेसे कि आरोपित सर्प का रज्जु तत्त्व। रज्जुरूप आधार 
तत्त्व के विदित हो जाने पर उसमें आरोपित सर्पादि का विदित हो जाना नैसगिक है, अतः 
प्रपत्च का अधिष्ठानभूत आत्मतत्त्व ही द्रष्टव्य है, उससे अतिरिक्त जगतु स्वरूपेण द्रष्टव्य नहीं, 
क्‍योंकि "ब्रह्म त॑ं परादाद्‌ योअ्ल्यत्रात्मनों ब्रह्म बेद” (बृहू० उ० ४॥५७ ) भर्थात्‌ जो वही 
ब्रह्म ( ब्राह्मण ) उस व्यक्ति को श्रेयोमार्ग से च्युत कर देता है, जो व्यक्ति उस ब्राह्मण को 
आत्मा से भिन्‍न स्वरूपेण सत्‌ मानता है [ जैसे मिथ्या हृ सप॑ ही मिथ्यादर्शी का घातक 
होता दै, वैसे हो प्रत्येक मिथ्या दृषट पदार्थ मिथ्यादर्शी का भ्रंशक होता है ]। इसी प्रकार 
क्षत्रियादि भी मिथ्यादर्शी को कल्याण-मार्ग से वच्चित कर देते हैं । सारांश यह है कि आत्मा 





| ब्रह्मनिर्देश! ] हिन्दीसद्दितभ/मतीसंवलितम्‌ ण७९्‌ 





भामती 
इन्दुमेहल्पमानस्थ इति & । दुम्दुभिग्रहणेन तदृगतं शब्दसामास्यमुपलक्षयति । न केवर्ल स्थितिकाले 
नामरूपप्रपब्नश्चिदात्मातिरेकेणाग्रहणाच्चिदात्मनो न व्यतिरिच्यतेषपषि तु नामखूपोस्पत्तेः प्रागंपि चिद्रपा- 
बस्थानात्‌ तदुपादानश्वाच्च नामख्पप्रपक्वस्थ तदनतिरेक:, रज्ज्पादानस्थेव भुजज़ूस्य रज्जोरनतिरेक 
इस्पेतव्‌ वृष्ठन्तन साधयति भगवती श्रुति: । स॒ यथाद्रेवोअनेरभ्याहितस्थ प्रथर्धूमा विनिश्वरन्त्येवं वा 
अरेघस्य महुतो भूतस्य निःइतसितमेतद्यदुग्वेद इत्यादिना चतुविधो मन्त्र उक्तः, इतिहास इत्यादिनाश्टविधं 
श्र ॥ 

न सर भवति-- यथार्निमात्रं प्रथमसमवगम्यते क्षुद्राणां विस्फुलिज्भानामुपादानम्‌ । अथ 
ततो विस्फुलिज्भा व्युउ्चरन्ति न चेंतेअनेस्तत्वास्यत्वाभ्यां शक्यन्ते निवंक्तुम । एवमुग्वेदादयोःध्प्यक्षपप्रय- 
ध्नातु ब्रह्मणो व्यु्चरम्तो न ततस्तत्तवान्यत्त्वाभ्यां निरच्यन्ते ऋगादिभिर्नामोपलच्यते, यदा च नामघेय- 

भामती-बव्यास्या 

ही जगत्‌ का एकमात्र तत्त्व है, उससे अतिरिक्त ओर कुछ भो नहीं । इसी तथ्य का निगमन 
भगवती श्रुति ने एक दृष्टान्त के माध्यम से किया है--“स यथा दुन्दुभेहंल्यमानस्य न बाह्मानु 
शब्दान्‌ शवनुयाद्‌ ग्रहणाय, दुन्दुभेस्तु ग्रहणेन दुन्दुध्याघातस्य वा शब्दों गृहीत:” (बूहू० उ० 
४५८) ! जो पदाथे जिस वस्तु के ग्रहण के बिना गृहीत नहीं होता, वह पदार्थ उस वस्तु से 
भिस्त नहीं होता, जैसे रजत शुक्ति से, सप॑ रज्जु से, शब्द-दिशेष दुन्दुभ्यादि शब्द सामान्य से 
भिन्‍न गृहीत नहीं होते, वेसे ही रःप्र-रूपादि प्रपच्च अपने स्थिति-काल में भी चिद्रप-ग्रहण के 
बिना गृहं।त नहीं होता, अतः वह विदात्मा से भिन्‍न नहीं । श्रुतिगत 'दुन्दुभि” शब्द के द्वारा 
शब्द-सामान्य उपलक्षित होता है। नामरूपादि प्रपच्च केवल अपने स्थिति-काल में ही चिदात्म- 
ग्रहण के विना अगृहीत होकर चिदात्मा से अभिन्‍न सिद्ध नहीं होता, अपि तु अपनी उत्पत्ति 
से पहले भी चिद्रपेण अवस्थित होता है, क्योंकि नामरूपादि कार्य॑ चिदुपादानक होमे के कारण 
उपादान कारण से भिन्‍न कहाँ अवस्थित होगा ? फलतः नामरूपात्मक प्रपच्च अपनी उत्पत्ति 
के पूर्व भी चिद्रूप आत्मा से भिन्‍न वैसे ही नहीं, जैसे रज्जुपादनक .सप॑ रज्ज़ू से भिन्न नहीं 
होता। प्रत्येक कार्य अपने उपादान कारण से समुद्भूत होता है--“स यथाद्रैंधाग्नेरभ्याहि- 
तस्य पृथग्घूमा विनिश्नरन्त्येवं वा भरेःस्य महतो भूतस्य नि.श्वसितमेतद यद्‌ ऋग्वेदो 
यजुर्देद! सामवेदो5थर्वाज्िरस इतिहासः पुराणं विद्या उपनिषदः श्लोका: सृत्राण्यनुव्याख्या- 
नानि व्याख्यानानि इष्ट हुतमाशितं यामित च लछोका परश्र लछोकः सर्वाणि च भूतानि” 
(बृह० उ० ४५११) । 'ऋग्वेदः इत्यादि से ऋचादि चतुविध मन्त्र, इतिहास” इत्यादि से 
आठ प्रकार का :ब्राह्मण-वर्ग वर्णित है. [ “तच्वोदकेषु मन्त्राख्या” ( जं० सु० २१॥३२ )। 
“शेषे ब्राह्मणशब्द/” ( जै० सू० २१३३ ) इन दोनों सूत्रों में मन्त्र और ब्राह्मण के जो लक्षण 
किये गये हैं, वे प्रायिक ही बताये गये हैं। इस विषश्र में वंदिकों के व्यवहार को प्रायः प्रमाण 
माना गया है। अथवंवेद के वावयों का भी उसी व्यव॒हार के आधार पर वर्गीकरण किया 
जा सकता है। वृत्तिकार ने ब्राह्मण वाक्‍्यों का भेद बताते हुए कहा द्ै-- 

हेतुनिवंचन निन्‍्दा प्रशंसा संशयो विधि: । 

परक्रिया पुराकल्पों व्यवधारणकल्पना॥ 

उपमानं दशेते तु विधयों ब्राह्मणस्य तु । 

एतत्‌ स्यात्‌ सर्ववेदेषु नियतं विधिलक्षणम्‌ ॥ (शाबर० प्रृ० ४२६ ) 
इन्हीं विधाओं के अनुसार इतिहासादि रूप वैदिक वाक्यों को ब्राह्मण की संज्ञा दी जा 
सकती है ] | जेसे नस्‍्हीं-तन्‍्ही चित्गारियाँ ( विस्फुलिंग ) की उपादानकारणभूत अग्नि 
ही पहले प्रतीत होती द्ैै, उसो से चिनगारियाँ फूटती है। चिनगारियाँ वस्तुतः अग्नि से 
भिन्‍न न सत्‌ कही जा सकती हैं, न असत्‌ । वैसे ही ऋग्वेदादि पदार्थ ब्रह्म से विना किसी 



































५१० ब्रद्मसत्रशाह्रभाध्यम्‌ [ञ. है पा. ७ ख्‌. | 


भामती 
स्पेयं गतिस्तदा तत्पुवंकस्प रूपघेयस्प केव कथेति भावः । न केवल -तदुपादानत्वात्ततो न ब्यतिरिव्यते 


नासरूपप्रपठझच:, प्रल्यसमये च तबनुप्रवेशात्ततो न व्यतिरिच्यते। यथा सामुवद्रभेवाम्भः प्रथिवीतेज:- 
सम्पर्कात्‌ काठिन्यमुपगतं॑ सेन्धवलख्िल्य:, स हि स्वाकरे समुद्रे क्षिप्तोष्म एवं भवस्येवं चिदम्भोधों लोन 
जगच्चिदेव भवति न तु ततो$तिरिच्यत इति । एतद्दुश्ान्तप्रबन्बेनाह स यथा सर्वासामपाम्‌ इत्यादि । 
वृष्टान्तप्रबन्धमुक्त्वा दार्शन्तिके योजयति & एवं बा अरे हुईं मह॒द्‌ृ हति &। वृद्स्वेन ब्रह्मोक्तम्‌ । 
ड्वबं बह्मेत्यथ: । भूतं सत्यम्‌, अनन्त॑ निध्यम्‌, अपार सबंगतं, विज्ञानघनो तरिज्ञानेकरपत इति यावत्‌ । 
एतेश्य: कार्यकारणभावेन व्यवस्थितेभ्यों भूतेभ्यः समुत्याय साम्येनोत्याय कार्यकरणसद्भातस्य हावच्छेदावू 
बुःश्षिस्वशोकिस्वादयस्तदवच्छिस्ते चिवात्मनि तद्विपरीसे४पि प्रतोयन्ते यथोवकप्रतिबिस्बिते चस्द्रमसि 
तोयगताः कम्पादयस्तदिदं सास्येनोत्याने, यवा त्वागसाचाय्योंपदेशपुर्वंकंसनननिदिध्यासनप्रकषंपय्यंन्तजो5स्य 
ब्रह्मस्वरूपसाक्ष/त्कार उपावत्तंते, तदा निरंशनिखिलसवासनाविद्यामलस्य काय्यंक्रणसद्भातभूतस्प विनाशे 
तास्येव भूतानि नहयन्त्यनु तदुपाधि9्रिदात्मन: खिल्यभावो विनश्यति । ततो न प्रेत्य काय्यंकरणभूतनिवृत्तो 
रूपगन्धा विसंत्ञास्तीति-। 





._ आमती-व्याख्या 
विशेष यत्न के समुद्भूत होकर तत्त्व या अन्यत्वरूप से निरूपित नहीं होते । ऋगादि पदों 
के द्वारा नामरूपात्मक प्रपच्च में से “नाम” उपलक्षित है। जब “नाम! पदाथे की यह गति 
है, तब 'रूप” पदार्थ की बात हो क्या? क्योंकि नाम के माध्यम से ही “'रूप' की सृष्टि 
प्रतिपादित द्ैै--/वेदशब्देभ्य एवादो परथक्संस्थाभ्न निर्ममे” ( मनु. १२१ )। सृष्टि प्रक्रिया 
के द्वारा ही नाम-रूपात्मक प्रपच्च अपने उपादानकारणभूत ब्रह्म से भिन्न सिद्ध नहीं होता, 
प्रलय के समय भी ब्रह्म में-ही प्रवेश कर जाने के कारण ब्रह्म से भिन्‍न नहीं हो सकता। 
जैसे समुद्र से समुदूभूत नमक पृथिवी आदि के सम्पक से कठिन होकर एक घन ( डले ) के 
रूप में आ जाता है, ओर वही सैन्‍्धव-घन अपने आकर ( समुद्र ) में प्रक्षिप्त होकर समुद्ररूप 
हो जाता है । वैसे ही नामरूपात्मक प्रपश्च भी चेतन्य महासागर से भिन्‍न नहीं, यह रहस्य 
एक दृथ्ान्त के द्वारा प्रकट किया जाता दह्वै--“स यथा सर्वासामपां समुद्र एकायनम्‌” ( बृहू. उ. 
४।५॥१२ ) दार्शन्त में उसी का समन्वय किया गया है--“एवं वा अरे अयमात्माध्नन्तरो$- 
बाह्य:” । “इदं महद्भूतमनन्तमपारं विज्ञानघन एवैतेभ्यो भूतेभ्य समुत्याय तास्येवानुविन- 
श्यति” ( बृह. उ. २४४१२ ) इस श्रुति में 'इदं” शब्द से ब्रह्म का ग्रहण किया गया है, 
क्योंकि वहो महत्‌ ( बृहत्‌ ) है। 'भूतम्‌ः का अर्थ 'सत्यम्‌', 'अनन्तम्‌” का “नित्यम! और 
“अपारम्‌' का 'सवंगतम्‌' है। 'विज्ञानघन:' का अर्थ विज्ञान से विजातीय पदार्थों के संसगं से 
रहित वा विज्ञानैकरस है [ ज॑सा कि भाष्यकार ने कहा है -“घनशब्दो जात्यन्तरप्रतिषेधार्थ! 
यथा सुवर्णघनो5योघन: ]। आशय यह है कि यद्यपि यह जीवात्मा सतू, चितु, अनन्त, जन्म- 
मरण से रहित शुद्ध ब्रह्महप है। तथापि अविद्या-वश काये और करण. ( स्थूलै ओर सूक्ष्म 
शरीर ) के रूप में परिणत आकाशादि भूतों से अपना समुत्यान ( साम्यापत्ति या तादात्म्या- 
ध्यास अनुभव करता है, उतके दुःखी और सुखी होने पर स्वयं को दुःखी और सुखी 
समझता है| जैसे जलगत चन्द्र-प्रतिबिम्ब में जल के कम्पनादि धर्म प्रतीत होते हैं, बसे ही 
शरीरावच्छित्न आत्मा में शरीर के कतृंत्वादि धर्म आरोपित हो जाते हैं । 

जब आगम ओर भाचार्य का उपदेश पा कर मानव श्रवण, मनन, निर्दिध्यासनपुवंक 
ब्रह्म का साक्षात्कार कर लेता है, तब समस्त वासनाओं (संस्कारों ) से युक्त अविद्यारूप 
मल विने८ हो जाता द्वै, अविद्या के का्यंभूत शरी रादि उपाधियाँ समाप्त हो जाती है, आत्त्मा 
का वहू खिल्यभाव ( तादात्माध्यास ) सर्देव के लिए क्षीण हो जाता द्ै, कतुंत्वादि का भानरूप 




















गे ब्रह्मनिर्देश ] हिन्दी सहितभामतोलंचलितम्‌ ५११ 


विज्ञानात्मोपदेश इति। कस्मात्‌ ? उपक्रमसामध्यात्‌। पतिजायापुत्रवित्तादिक हि 
भोग्यभूतं सर्व जगदात्माथतया प्रियं भवतीति प्रियसंखूचितं भोक्तारमात्मानमुपक्त- 
स्यानन्तरमिद्मात्मनो दशेनाद्यपद्श्यमानं कस्यान्यस्यात्मनः स्यात्‌ ? मध्ये5पि हि 
महद्भूतमनन्तमपारं विज्ञानघन पवेतेम्यो भूतेभ्यः सतुत्याय तान्येवान्ुविश्यति न प्रेत्य 
संज्ञास्ति? इति प्रक्ृतस्पेष महतो भूतस्य द्वष्टव्यस्य भूतेम्यः समुत्थानं विज्ञानात्मभावेन 
ब्रुवन्विज्ञानात्मन पदेदं द्रष्टव्यत्व द्शयति । तथा 'विज्ञातारमरे केन विजानीयाद्‌' इति 
कतृंबचनेन शब्देनोपसंहरन्विशानात्मानमेवेद्दोपद्ष्टिं दशेयति । तस्मादात्मचिज्ञानेन 
सर्वविज्ञानवचन भोकत्र्थत्वाद्भोग्यजातस्योपचारिक्क॑ द्रष्टव्यमिति | एवं प्राप्ते ब्रम- 

न प्रेत्य संज्ञास्तोति "३ + लक :«. ऑिश सन्यमाना सा मेत्रेयी होवाच, अन्रेव सा 
भगवानमुमुहन्मोहितवान्‌ न प्रेत्य संज्ञास्तीति । स होवाच याज्ञवरक्ष्यः स्वाभिप्रायं द्वेते हि रूपादिविज्येष- 
संज्ञानिबन्धनो दुःखित्वाद्यभिमानः । आनन्वज्ञानेकरसब्रह्माद्ययानुभवे तु तत्‌ केन क पश्येत्‌ ब्रह्म वा केन 
विजानोयात्‌ नहि तवास्य कप्ंभावो$स्ति स्वप्रकाशत्वात्‌ । एतदुक्त भवति--न संज्ञासात्रं मया ध्यासेषि 
किन्तु विज्येषसंज्ञेति । तदेवमस्रतत्वफलेनोपक्रसान्मध्ये चात्मविज्ञानेन सबविज्ञानं प्रतिज्ञाय तदुपपादनाबू, 
उपसंहारे च महदृभूतमनन्तमिश्याविना च ब्रह्मतू्पाभिषानादू द्वेतनिन्‍्दया च॒ चाद्वंतगुणफीत्तेनादू ब्रह्म॑व 
मेन्रेयोब्राह्मणे प्रतिपाद्यं न जीवात्मेति नास्ति पू॑पक्ष इत्यनारभ्यम्रेवेदमधिकरणम्‌ । 

अन्नोच्यते -- भोक्षतुस्वज्ञातुताजीवरूपोत्थानसमाधये मेन्रेयीब्राह्मणे पूर्व पक्षेणोपक्र मः कृत्त: । पत्तिजा- 
याविभोग्यसस्वन्धो नाभोवतुब्रंह्णो युज्यते नापि ज्ञातक्षतृत्वमकत्तुं साक्षात्ष्य महतो भूतस्य विज्ञाना- 
त्मभावेन समुत्यानाभिधानं विज्ञानास्मन एवं द्रष्टभ्यश्वलाह। अन्यथा ब्रह्मणो व्रषटध्यत्वपरे$स्मिन्‌ 
ब्राह्मण तस्य विज्ञानास्मस्वेन समुस्यानाभिषानसनुपयुकत स्पात्तस्थ तु व्ृष्टव्यस्वभुषयुज्यते इत्युपक्रमसाज्न 


भामती-व्यास्या 
विशेष ज्ञान या संज्ञान कभी नहीं होता । “न प्रेत्य संज्ञारित” इस प्रकार ज्ञानमात्र का अभाव 
हो जाने पर आत्मा की सत्ता भी समाप्त हो जायगी--ऐसा समझ कर मैत्रेयी बोली--“अन्रेव 
मा भगवान्‌ अमुमुहत्‌ 'न प्रेत्यसंज्ञाइस्तीत्यत्र” श्र्थात्‌ आप ( याज्ञवल्क्य ) ने मुझ ( मैत्रेयी ) 
को यह कह कर फिर मोह में हाल दिया कि मरने के बाद किसी प्रकार का भी ज्ञान नहीं 
रहता । याज्ञवल्क्य ने उत्तर दिया--“न वा अरे5हं मोहं ब्रवीमि, अलं वा भरे इदं विज्ञानाय 
यत्र हि दृंतमिव भवति, तदितर इतरं जिश्नति | यत्र वा अस्य सर्वमात्मेवाभूत्‌ तत्केन क॑ 
जिश्नेत्‌” (बू. उ. ४५४१४ )। भर्थात्‌ जिस (अज्ञान की ) श्रवस्था में ढ्ंत प्रपश्च की 
काल्पनिक सत्ता रहती है, तब रूपादि अनुक्कूल-प्रतिकुल विषय की प्रतीति से भ्रात्मा में 
सुलित्व-दुःखित्वादि का भान होता है । आनश्दज्ञानैकरस ब्रह्म की साक्षात्कारावस्था में मैं 
( याज्ञवल्क्य ) ने संज्ञानमात्र का निषेध नहीं किया किन्तु विशेष ज्ञान का ही निराकरण 
किया है। इस प्रकार जहाँ अमृतत्वरूप फल के संकीत॑न से उपक्रम किया गया, मध्य में 
भात्मविज्ञान के द्वारा सव॑-ज्ञान की प्राप्ति कही गई और उपसंहार में महृद्भूतम्‌--इत्यादि 
पदों के द्वारा ब्रह्म का अभिधान किया गया। इतना ही नहीं, द्वेत-निन्दा के द्वारा अह्वत की 
स्तुति की गई। ऐसे मैत्रेथी ब्राह्मण का प्रतिपाद्य एकमात्र ब्रह्म ही निश्चित होता है, अतः 


नतो यहाँ ५०३५० का सन्देह होता है और जीवात्मा के प्रतिपादन का पूर्व पक्ष । फलतः 
यह अधिकरण निरथंक-सा है । 


समाधान - मैत्रेयी ब्राह्मण जीवपरक है, ऐसा पूव॑पक्ष में प्रस्तावमात्र किया गया 
है, वह इस लिए कि भोकतृत्वादि के द्वारा जो जीव-ब्रह्म के भेद की शद्भा की गई है, उसका 
समाधान हो सके । ब्रह्म अभोक्ता और अकर्ता है, अतः भोग्य-सम्वन्धरूप भोकतृत्व और ज्ञान- 
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परमात्मौपदेश एवायम्‌ | कस्मात्‌ ? वाक्यान्ययात्‌। वाक्य हीदं पौर्बापयेंणाबेश्यमाणं 
परमात्मानं प्रति अन्वितावयर्व लक्ष्यते | कथमिति ? तदुपपाद्त्ते- अम्ठुतत्वस्य तु 
नाशास्ति वित्तेन इति याक्षवल्क्‍्याडुपश्र॒त्य 'येनाई नामुता स्ां किमहई तेन कुर्यो 
यदेव भगवान वेद तदेंव मे त्रृद्दि! इत्यम्गृतत्वमाशासानाया मत्रेय्या याश्वल्क्य आत्म - 
विज्ञानमिद्सुपद्शिति । न चान्यत्र परमात्मविज्ञानादस्ततत्वमस्तीति भ्रतिस्स्तिवादा 
बद्न्ति | तथा चात्मबितानेत सर्वविज्ञानमुच्यमानं नान्‍्यत्र परमकारणविज्ञानान्मुख्य- 
मवकरपते । नवेतदो पचारिकमाश्रयितु' शक्षयं, यस्‍्कारणमात्मविज्ञानेन सर्वचिन्नानं 
प्रतिशायानन्तरेण प्रस्थेन तदेंबोपपादयति--ब्रह्म त॑ परादाद्योउन्यत्रात्मनो ब्रह्म वेद! 
इत्यादिना । यो हि ब्रह्मक्षत्रादिक जगदात्मनोन्यत्र स्वातन्व्येण लब्धसड्भावं पदशुयति 
त॑ मिथ्यादर्शिनं तदेव मिथ्यादर्श ब्रह्मक्षत्रादिक जगत्पराकरोतीति भेद्रृष्टिमपोद्य 'इद्‌ 
सर्च _यदमात्म! इति सर्वस्य वस्तुजातस्यात्माब्यतिरेकमवतारयति। डुन्दुम्यादि- 
दृशास्तेश्थ ( बृ० ४५८ ) तमेबाव्यतिरेक द्रहययति 'अस्य महतो भूतस्थ निश्वसि- 
तमेतद्चग्बेद” ( ब॒० ४५॥११ ) इत्यादिना च॒ प्रकृतस्यात्मनो नामरूपकम प्रपश्च- 
कारणतां व्याचक्षाणः परमात्मानमेनं गमयति । तथैवेक्रायनप्रक्रियायामपि ( बु० ४।७५।- 
ब१९ ) सविषयस्थ सेन्द्रियस्थ सान्तःकरणस्थ प्रपश्चस्येकायनमनन्तरमबाहां कर्त्स्नं 
प्रशानघन व्याचक्षाणः परमात्मानमेनं गमयति । तस्मात्परमात्मन एवाय॑ दशेनादुप- 
देश इति गम्यते ॥ १९ ॥ 

यत्पुनरक्त-प्रियसंखूचितोपक्रमाद्िज्ञानात्मन पएवायं॑ दशेनाद्पदेंश इति, 
अनच्र ब्रम$,7 ५ 

प्रतिज्ञासिद्वेलिज्रमाश्मरथ्यः ॥ २० ॥ 
अस्त्यत्र प्रतिज्ञा 'आस्मनि विज्ञाते सर्वेमिदं विज्ञातं भवति', 'इवं सर्व यदय- 
भामती 

पृबंपक्ष+ कृतः। #भोकषत्रयंत्वाच भोग्यजातस्थेति७ तदुपोद्व लनमात्रस । सिद्धान्तस्तु निगवव्याण्यातेन 
भाष्येणोक्त: ॥ १९ ॥ 

तदेवं पौर्वापर्म्यालोचनया मेत्रेयीव्राक्मणस्थ ब्रह्मदर्शनपरत्वे स्थिते भोकत्रा जीवात्मनोपक्रममा- 
चाय्यंदेशीयमतेन तावत्समाधत्ते सुत्र॒कार:--# प्रतिज्ञासिद्धेलिज़ुमाश्मरथ्यः ७ । यथा हि वह्नेविकारा 
ध्युज्चरन्तो विस्फुलिज्भा न वह्लेरत्पन्त सिद्यस्ते तद्॒पनिरूपणस्वान्नापि ततोश्यन्तममिन्नावह्लेरिव परस्पर- 

भामती-व्याख्या 

जनकत्वरूप कतुंत्व के प्रतिपादन का ब्रह्म में कोई उपयोग नहीं । व्यापक एवं भूतरूप ब्रह्म 
के जीवरूप से समुत्यान ( जन्म ) का प्रतिपादन भी जीव की द्रष्टव्यता सूचित करता दै। 
यदि इस ब्राह्मण में ब्रह्म की द्रष्टध्यता का अभिधान माना जाता है, तब जीवरूप से ब्रह्म 
की उत्पत्ति का प्रतिपादन भनुपयुक्त हो जाता है और जीव की द्रष्टव्यता का अभिधान मानने 
परे उक्त समुत्यान का कथन उपयुक्त हो जाता है-इस प्रकार पूर्व॑पक्षी का उपक्रम मात्र 
है. और “भोवत्रथेत्वाच्च भोग्यजातस्थ”--ऐसा कहना उस उपक्रम का उपोह्वलक ( पोषक ) 
है। फलत: पू्वपक्ष उपपन्न हो जाता हैं, जिसके निराकरण में अधिकरण की सार्थकता सिद्ध 
हो जाती है। सिद्धान्त-भाष्य नितान्त सुबोध ॥ १९॥ 

वोर्बापर्य की आलोचना से मैत्रेयी ब्राह्मण की ब्रह्म-दर्शनपरता निश्चित हो जाने पर 
जो यह प्रश्न उठता है कि भोक्तारूप जीव का उपक्रम इस ब्राह्मण में क्यों क्रिया गया 


द्रश्टव्यस्वेन ब्रह्मनिर्देशः ) हिन्दीसद्दितमामतीसंचलितम्‌ ण्श्३ 


मात्मा' इति च। तस्याः प्रतिक्षायाः सिद्धि सूचयत्येतह्लिज्ं यत्प्रियसंसूचितस्था- 
त्मनों द्रष्व्यत्वादिसंकीतनम्‌ | यदि हि चिज्नानात्मा परमात्मनो:डन्‍्यः स्याक्ततः पर- 
मात्मविज्ञानेडपि विज्ञानात्मा न चिज्ञात इत्येकविज्ञानेन सर्वविज्ञानं यस्प्रतिश्ातं 
तद्धीयेत । तस्मात्मतिज्ञासिदयर्थ विज्ञानात्मपरमात्मनोरभेदांशेनोपक्रमणमित्या- 
इमरथ्य आचार्यों मन्‍्यते ॥| २० ॥ 
उत्क्रमिष्यत एवंभावादित्योडलोमि! ॥ २१ ॥ 

विज्ञनात्मन एव देहेन्द्रियमनोबुद्धिसंघातोपाधिसंपकोत्कलुषीभृतस्य शानध्या- 

नादिसाधनाजुष्ठानात्‌ संप्रसन्नस्य देह।दिसंघातादुसत्क्रमिष्यतः परमारस्मेक्योपपत्तेरिद्म- 


ब्यावृतत्यभावध्रसज़ात्‌, तथा जोवात्मानो$पि मी न ब्रह्मणोः्त्यन्तं भिद्चन्ते चिद्रपत्वाभावप्रसज्ञा- 
ज्राप्यत्यन्त न मिहनन्ते परस्पर व्यावृत्यभावप्रसज़ात्‌ , सर्वज्ञ प्रत्युपदेशवेयर्थ्याच्च । तस्मात्‌ कबब्चिड्धेबो 
जोवात्मनामभेदश्न । तत्र तद्िज्ञानेन स॑विज्ञानप्रतिज्ञासिद्धये विज्ञानात्मपरमात्मनोरमेदमुपादाय परमा- 
त्मनि दर्शायितव्ये विज्ञानात्मतोपक्रम इत्याइ्मरथ्य आचार्य्यों मेने ॥ २० || 

आचारय॑देक्षीयान्तरमतेन समाधत्ते --उत्क्रमिष्यत एवंसावावित्योडुडोसिः । जीबो हि परमात्सतो$- 
त्यस्तं भिन्न एव सन्‌ देहेन्द्रियमनोबुद्धयुपघानसम्पर्कात्सवंदा कलुषस्तस्य च॒ ज्ञानध्यानादिसाधनानुष्ठानात्‌ 
सम्प्रसन्नस्य वेहेग्द्रियादिसड्भातादुसक्रमिष्यतः परमास्मनेक्योपपत्तेरिवमभेदेनोपक्रमणम्‌ । एतदुक्त भबति-- 


-ब्याख्या 

उसका उत्तर आचाये आश्मरथ्य की दृष्टि से दिया जाता है--“प्रतिज्ञासिद्धेलिज्जमाश्मरथ्य/ । 
जैसे अग्नि से निकलनेवाली अग्ति की विकारभूत विनगारियाँ अग्नि से अत्यन्त भिन्‍न नहीं 
होतीं, क्योंकि वे भी अग्निरुप ही समझी जाती हैं। इसी प्रकार उन चिनगारियों को अग्नि 
से अत्यन्त अभिन्न भी नहीं कह सकते, क्योंकि “अम्नेः विस्फुलिज्धा”--यहाँ पर “अग्नि! पद 
और “विस्फुलिज्भरः पद का परस्पर जो व्यावत्य॑-व्यावतंकभाव माना जाता है, वह अत्यष्त 
अमेंद में नहीं बन सकेगा [ जैसे 'शद्भुस्य शुक्लता'-यहाँ पर 'शद्ध/ पद घट-पटादि द्रव्य का 
एवं 'शुक्लता” पद निलादि गुणों का व्यावतंक माना जाता है । वैसे ही “अग्ने: विस्फुलिज्रा/ 
इत्यादि-षष्ठचन्त-प्रयोग या उद्देश्य-विधेयभाधस्थल पर प्रायः सर्वत्र परस्पर व्यावत्यं- 
व्यावतंकभाव माना जाता है ] | वेसे ही ब्रह्म के विकारभूत जीवात्मा भी ब्रह्म से न तो 
अत्यस्त भिन्न होते हैं और न अत्यन्त अभिन्न, क्योंकि एक ब्रह्म के विज्ञान से सभी जीवों का 
ज्ञान तभी हो सकता है, जब कि जीव और ब्रह्म का अभेद हो और “बात्मायं द्रष्टव्यः” 'भहं 
ब्रहर'--इत्यादि स्थलों पर जीवात्मा के उद्देश्य से द्रष्व्यत्व - या ब्रह्मत्व॑ का विधान तभी हो 
सकता है, जब कि जीव और ब्रह्म का कुछ भेद भी हो। भेदाभेद-पक्ष में ही जीवरूपेण 
उपक्रम और एक के विज्ञान से सवं-विज्ञान की प्रतिज्ञा ये दोनों प्रक्रियाएँ उपपन्न होती 
हैं--ऐसा आचायें आश्मरथ्य मानते हैं ।। २० ॥ 

आश्मरथ्य के द्वारा उड्भावित पूव॑पक्ष का समाधान आचाय॑ औडुलोमि के मत से किया 
जाता द्ै--'उत्क्रमिष्यते एवंभावादित्योड़ुलोमि:” | ज्राचायंवर औडुलोमि का कहना है कि 
जीव ब्रह्म से अत्यस्त भिन्न है और देह, इन्द्रिय, मन एवं बुद्धिहप उपाधियों के सम्पक से 
सदेव कलुषित रहता आया है । ज्ञान-ध्यानादि साधनों के अनुष्ठान से विमल होकर 
देहेन्द्रियादि-संघात से उत्क्रमण करने पर जीव का ब्रह्म से ऐक्य स्थापित हो जाता है, इस 
भावी ऐक्य ( अश्नेद ) को ध्यान में रख कर जीव का उपक्रम किया गया है, अत। एक के 
विज्ञान "आधा का प्रतिपादन विरुद्ध नहीं। संसारावस्थाक भेद भी मोक्षावस्थाक 
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भेदेनोपक्रमणमित्यौड़ुलोमिराचार्यों मन्‍्यते । श्रुतिश्चेव॑ भवति-- एव संप्रसावो<स्मा- 
च्छरीरात्समुत्थाय परं ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते! ( छा० <।१९।३ ) 
इति । क्चिच्च जीवाश्रयमपि (नामरूपं नदीनिद्शनेन शापयति- यथा नद्यः स्यन्द- 
मानाः समुद्रेउस्तं गचछन्ति नामरूपे त्रह्यय। तथा चिद्धांज्रामरुपाहिसुक्तः परात्परं 
पुरुषमुपैति द्व्यम! ( मुण्ड० ३४९८) इति । यथा लोके नद्यः स्वाश्रथमेष नामरूपं 
विहाय समुद्रमुपयन्त्येवं जीबो5पि स्वाअ्रयमेव नामरूपं विद्दाय पर॑ पुरुषमुपतीति 
हि तत्रार्थः प्रतीयते दृष्टान्तदा्शन्तिकयोस्तुल्यताये ॥ २१॥ 
अवस्थितेरिति काशकृत्स्न! ॥ २९॥ 
अस्येव परमात्मनो5नेनापि विज्ञानात्मभावेनावस्थानादुपपन्नमिद्मभेदेनो पक्रमण- 
भामती 


भविष्यस्तमसेदमुपादाय भेदकालेअ्प्यभेद उक्तः, यथाहु। पाश्वरात्रिकाः-- 
आमुक्तेभेंद एवं स्याज्जोवस्थ च परस्यथ च। 
मुक्तस्य तु न भेवोइह्ति भेबहेतोरभावतः ॥ इति । 
अन्नेब श्रुतिमुपन्‍्यस्यति ७ श्रुतिश्नेवम इति ७ । पूब॑ वेहेन्द्रियाधुपाधिकृत कलुषत्वमात्मन उष्तं, 
सम्प्रति स्वाभाविकमेव जीवस्य नामख्पप्रपद्लाअयत्वलक्षणं कालुध्यं पार्षिवानामणूनासिव ध्यापत्वं केबल 
पाक्षेनेव शानध्यानादिना तदपनोय जीवः परात्परतरं पुरुषमुपेतीस्याह & क्चिच्च जीवाध्यमपि इति ७ । 
नदीनिदरशन यथा सोस्येमा नद्य इति ॥ २१ ॥ 
तदेवमाचाय्यंदेशीयमतहयमुक्त्वात्र।परितुष्यज्नाचायंमतमाह सुन्र॒कार:-- अवस्थितेरिति कादकृत्स्तः । 
एतद्‌ ध्याचष्टे # अस्येव परसात्मन। इति ७ । न जीव आत्मनो$स्यो नापि तहिकारः किन्त्वास्सेवाविद्यो- 
परधानकल्पितावच्छेद;, भाकाश इब घटसणिकादिकल्पितावच्छेदों घटाकाशों मणिकाकाशों भें तु परसा: 





भामती-ब्याख्या 
अभेद में पयंवसित हो जाता है। पाञ्चरात्रिक आचार्यंगण कहते हैं-- 
भामुक्तेभेंद एवासीज्जीवस्यथ परस्य च। 
मुक्तस्य तु न भेदोउस्ति भेदहेतो रभावतः ॥ 
इसी मत के समथन में श्रुति प्रस्तुत की जाती है-“श्रुतिश्चेवं भवति” एप सम्प्रसादो5- 
स्मात्‌ शरीरात्‌ समुत्याय पर॑ ज्योतिरुपसम्पद्य” ( छां० 5१११३ ) | 
पहले देहेन्द्रियादि उपाधियों के द्वारा आहित जीवगत कालुष्य कहा गया, अब जीव में 
नाम-रूपात्मक प्रपञ्च का आश्रयत्वरूप कालुष्य स्वाभाविक कहा जाता है--“क्चिच्च 
जीवाश्रयमपि नामरूपं नदीनिदर्शनेन ज्ञापयति” | नदी का दृष्टान्त इस प्रकार है--“यथा 
नद्यः स्थन्दमाना: समुद्रेडस्तं गच्छन्ति नामरूपे विहाय” ( मुण्ड० ३।२॥८ ) | अर्थात्‌ जैसे नदियाँ 
अपने स्वाभाविक नाम ( गड्भादि ) और रूप ( श्वेत प्रवाहादि ) का परित्याग करके समुद्र 
रूप हो जाती हैं, वेसे ही जीव भी अपने स्वाभाविक प्रपञथ्चाश्रयत्वरूप कालुष्य को छोड़कर 
ब्रह्महप हो जाता है ॥ २१॥ ;$ 
कथित दोनों आचार्यों के मतों में असन्तोष व्यक्त करते हुए आचाये काशकृत्स्न का 
सिद्धान्त सूत्रकार ने प्रस्तुत किया है--“अवस्थितेरिति काशकृत्स्न:” | इस सूत्र की भाष्यकार 
व्याख्या कर रहे हैं -“अस्येव परमात्मन:” | जीव न तो ब्रह्म से भिन्न है और न उसका 
विकार, किन्तु ब्रह्म ही अविद्यारूप उपाधि के द्वारा कल्पित भेद से वैसे ही भिन्न प्रतीत होता 
है, जैसे घटादि उपाधियों से परिच्छिन्न होकर 'घटाकाश”, 'मणिकाश' इत्यादि । घटाकाशादि 
भी न तो परमाकाश से भिन्न होते हैं और न उसके विकार । इस प्रकार उक्त श्रुति-सन्दर्भ में 


] ब्रह्मनिर्देशः ] हिन्दीसद्दितमामतो संचलितम्‌ ५१५ 


मिति काशकूत्स्न आचार्यों मन्‍्यते । तथाच ब्राह्मणम--अनेन जीवेनात्मनाजुप्रविष्य 
नामरूपे व्याकरवाणि! ( छा० ६३२ ) इत्येबंजातीयकं परस्यवात्मनो जीवभावेना- 
वस्थानं द्शयति । मन्त्रवर्णश्व --'सर्वाणि रूपाणि बिचित्य घीरो नामानि कृत्वाभिव- 
दन्‌ यदास्ते! ( ते० आ० ३।१२७ ) इत्येवंजातीयकः । न च तेज़/प्रभृतोनां रुष्टी जौवस्य 
पृथक्सृष्टिः भ्रुता, येन परस्मादात्मनोन्यस्तद्विकारो जीवः स्यात्‌। काशकत्स्नस्था- 
चार्यस्याधिकृतः परमेश्वरो जीवो नान्‍्य इति मतम्‌। आइमरथ्यस्य तु यद्यपि जोवस्य 
परस्मादनन्यत्वमभिप्रेतं, तथापि प्रतिश्ञासिद्धेरिति सापेक्षत्वाभिधानात्कायकारण- 
भाव कियानप्यमिप्रेत इति गम्ण्ते। ओडुलोमिपक्षे पुनः स्पष्टमेवावस्थान्तरापेक्षो 
भेदाभेदी गस्येते । तत्र काशकृत्स्नीयं मतं श्र॒त्यचुसारीति गम्यते, प्रतिपिपादयिषिता- 
भामती 
काशादम्यस्तद्विकारो वा । ततश्र जोबात्मनोपक्रमः परमात्मनेबोपक्रमस्तस्थ ततो5भेदात्‌ । स्थूलबर्शिलोक- 
प्रतोतिक्षोकर्यायोपाधिक्रेतात्मरूपेणोपक्रम/ कृतः । अन्नेब श्रुति प्रमाणयति & मबा च इति ७ । अथ 
बिकारः परमात्मनों जीवः कस्सान्न भवत्याकाशादिववित्याह ७ न व तेज:प्रभुतीनामु इति ७ । नहिं यथा 
तेज:प्रभूतोनामात्सब्रिकारत्वं भ्रूयते एवं जोवस्येति । आचायंत्रयमतं विभजते ७ काहशक्षत्स्तस्पाचायंस्य 
इति& । आत्यन्तिके सत्यभेदे कार्यकारण भावाभावात्‌ अनात्यन्तिको$सेद आस्थेयस्तथा च फथश्विद्‌ भेदो5- 
पीति तमास्थाय कार्यक्रारणभाव इति । किपानपीत्युक्तं सतन्नयमुक्‍्त्वा काशक्ृत्स्तीयमतं स/धुल्वेन निर्दधार- 
यति &तन्न तेषु मध्ये काह्इत्स्वोयं मतम्‌ इति& । आत्यन्तिके हि जीबपरमात्मनोरभेदे तात्तविकेध्ताद्यविद्यो 
पाधिकल्पितो भेवस्तत्जमसी(त जीवात्मतो ब्रह्मभावतत्वोपदेशअवणमननलिदिष्यासनप्रकर्षपर्यन्तजन्मना. 
साक्षाश्कारेण विद्या शक््य; समूलकाषं कषितुं रज्ज्वामहिविश्रम इब रज्जुतत्वसाक्षाल्कारेण, राजपुत्रस्येव 
च॒ स्लेच्छकुले ब्रद्धूंमातस्थात्मनि समारोपितो स्लेच्छभावो राजपुन्नोइस्सोति आप्तोपदेशेन | न तु सुृद्विकार।. 
५ _ भामती-ब्याब्या 
जीव का उपक्रम वस्वुतः ब्रह्म का ही उपक्रम है, क्योंकि जीव का ब्रह्म से अभेद है। स्थल 
में दृष्टिवाले लोकिक व्यक्तियों की सुविधा को ध्यान रख कर ओपाधिक रूप से आत्मा का 
उपक्रम किया गया है। इस अथं में श्रुति प्रमाण प्रदर्शित करते हैं--“तथा च ब्रह्मणम्‌” | 
जीव ब्रह्म का विकार क्यों नहीं ? इस भ्रश्त का उत्तर है--त च तेजः प्रभुतीनां सृष्ठो जीवस्य 
पृथक्‌ सृष्टि: श्रता” । जैसे “तत्‌ तेजोइसृजत” ( छां० ६२३ ) इत्यादि श्रुतियों में तेज आदि 
ह सृष्टि प्रतिपादित है, वेसे जीव की सृष्टि कहीं भी अभिहित नहीं, अतः जीव विकार नहीं 
सकता। 
५ सूत्रित आचारय॑-त्रयी के मतों का सिहावलोकन किया जाता हैं--“काशक्ृत्स्तस्या- 
चार्यस्य” । आशय यह है कि आत्यन्तिक अभेंद मानने पर कार्य-कारणभाव नहीं बन सकता, 
अतः जीव और ब्रद्मा का अनात्यन्तिक ( कथंचित्‌ ) अभेद मानना होगा, तब कथ्थंचित्‌ भेद 
भी सम्भव हो जाता है, उस (भेद ) को लेकर कार्य-कारणभाव उपपन्न हो जाता है, 


भाष्यक्ार के यही कहा है-“कार्यकारणभावः कियानपि अभिष्रेत:” । तीनों का परिचय 
देकर उनमें काशऋत्स्नीप मंत को उपनिषदनुसारी बताया जाता है-तत्र” आर्थात्‌ 'तेषु 


मध्ये” “काराकृत्स्तोयं मत श्रुत्यनुसारीति गम्पते” । सारांश यह है कि जीव ओर ब्रह्म का 
आत्यन्तिक अनेद तात्विक होने पर भी अनादि «विद्यारूप उपाधि के द्वारा कल्पित जो 
भेंद प्रतीत होता है. उसका “तत्त्वमक्ति/--इत्याईि महावाक्धों के द्वारा जीव में ब्रह्मभाव 
के तात्विक श्रवण, मतन और तनिदिध्यासन के अनुष्ान से समुत्पन्न अभेद-साक्षात्कार वैसे 
ही समूछ नाश कर दिया करता है, जैसे रज्जु में समुत्यन्न स्प-भ्रम को रज्जुतत्त्व का 
साक्षात्कार । अथवा जैंसे म्लेच्छ-कुल में परिषोषित होने के कारण राज-पुत्र में समारोपित 
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र्थाजलुसारात्‌ 'तत््वमसि! इत्यादिश्रुतिभ्यः । प्‌ च सति तज्ज्ञानादम्रुतत्वमचकल्पते | 
विकारात्मकत्वे हि जीवस्याभ्युपगस्यमाने विकारस्य प्रकृतिसस्वन्धे प्रल्यप्रसज्ञाज्न 
तज्शानादस्ततस्वमचकल्पेत । अतश्य स्वाश्रयस्थ नामरूपस्यासंभवादुपाध्याक्षयं नाम* 
रूप जीव उपचयंते । अत पोत्पत्तिरपि जीवस्य क्चिदग्निविस्फुलिज्नोदाहरणेन 
आ्राव्यमाणोपाध्याश्रयेव वेदितव्या । यद्प्युक्त-प्रकृतस्येव महतो भूतस्य द्रष्टव्यस्य 
भामती 
छराबादिः शतज्ञोपि मृग्मुविति चिस्त्यमानस्तज्जन्मना मुद्धावसाक्षास्कारेण शक्यों निवर्तयितुं, तत्‌ कस्य 
हेतो:? तस्यापि मृदो भिन्नामिन्नस्य तास्विकत्वात्‌, वस्तुनस्तु ज्ञानेनोच्छेत्तुमशक्यत्वातू, सो5्यं प्रतिषिषादधि- 
बितार्थानुसार; | अपि च जीवस्थात्मविकारत्वे तस्य ज्ञानध्यानाविसाधनानुष्ठानात्‌ स्वप्रक्ृतावष्यये सति 
नामृतत्वस्याशास्तोत्यपुरुषायं त्वमस्तत्वप्रास्िश्रुतिविरोधश्र । काशक्ृत्स्तमते स्वेतदुभयं नास्तीत्पाह ७ एव 
सति इति & । ननु यदि जीवो न बिकारः किन्तु ब्रह्मेब, कं तहि तस्मिन्तामरूपाश्रयत्वश्रुतिः कथश्व 
यथाग्ने: क्षुद्रा विस्फुलिज्रा इति ब्रह्मविकारश्रुतिरित्याशद्भामुफसंहारव्याजेन निराकरोति ७ अतक्न 
स्वाभयस्य इति ७। यतः प्रतिपिपादयिषितार्थानुसारश्रामृतत्वप्राप्तिश्न विफारपक्षे न सम्भवतः, अतश्रेति 
योजना । द्वितोयपुव॑ पक्षवो जमतयेबं त्रियुत्यापाकरोति & यवष्युक्तम्‌ इति &। शेषमतिरोहिताथं व्याख्या - 
भामती-ब्याख्या 

म्लेच्छभाव को 'राजपुत्रोइसिः-इस प्रकार के आप्रोपदेश से जनित तत्त्व-साक्षात्कार विनष्ट 
कर दिया करता है । यदि जीवभाव को ब्रह्म का विकार माना जाता, तब ब्रह्म के साक्षात्कार 
से उसकी निवृत्ति नहीं होती, क्योंकि मृत्तिका के विकारभूत घट, शराव ( कसोरा या परई ) 
भ्ादि का विनाश मृत्तिका का सैकड़ों बार चिन्तन या साक्षात्कार करने पर भी नहीं होता । 
वह क्‍यों ? इस लिए कि घट-शराब आदि मृत्तिका से भिन्नाभिन्न होने पर भी तात्त्विक होते 
हैं, काल्पनिक नहीं । कल्पना-प्रसृत पदार्थ ही ज्ञान के द्वारा उच्छिन्न होते हैं, वास्तविक 
वस्तु-तत्त्व नहीं, अतः काशक्त्स्नीय मत बेदान्त में 'प्रतिषिपादयिषित प्रक्रिया के अनुरूप है । 
दूसरी बात यह भी द्वै कि जीव को यदि ब्रह्म का विकार माना जाता है, तब वह अपनी 
प्रकृतिभूत ब्रह्म को अपना स्वरूप मान कर बेसा ही ध्यान का अनुष्ठान करेगा फलत) उसी 
प्रकृति में लीन हो जायगा । इसे दर्शनकारों ने प्रकृति-लछय की संज्ञा देते हुए आत्मा का बन्धन 
ह्वी माना है, मोक्ष नहीं--“तत्र प्रकृतावात्मज्ञानाद ये प्रकृतिमुपासते, तेषां प्राकृतिको बन्ध), 
यः पुराणे प्रकृतिलयान्‌ प्रत्युच्यते--'पूर्ण शतसहस्ं हि तिप्ठन्त्यव्यक्तचिस्तका?” ( सां. त. कौ. 
पृ. ५६ ) । प्रकृति-छय से अमृतत्व ( मोक्ष ) को कोई आशा नहीं, श्रत्युत अमृतत्व-प्राप्ति-बोधक 
श्रुतियों का विरोध ही उपस्थित होता द्वै। काशकृत्स्नीय मत में अमृतत्व का अभाव कर 
अभेद-श्षुति-विरोध--ये दोनों आपत्तियाँ नहीं हैं-- "एवं च सति तज्ज्ञानादमृतत्वमवकल्पते” । 
यदि जीव ब्रह्म का विकार नहीं, अपितु ब्रह्मल्प ही द्वै, तब श्रुति ने जीव में नाम और रूप 
की आभश्चयता क्‍यों कही है? एवं “यथाग्नेः क्षुद्रा विस्फुलिड्भा:” ( बृह० उ० २॥१२० ) 
इत्यादि श्रुतियों ने जीव को ब्रह्म का विकार क्यों कहा है ? इन शड्भूअओं का निराकरण 
करते हुए उपसंहार किया जाता है-अतश्र स्वाश्रयस्य नामरूपस्थासम्भवाद्‌ उपाध्याश्रयं 
नामरूपं जीवे उपचयंते” । यहाँ “अतः शब्द 'यतः” शब्द की नित्य अपेक्षा करता है, इस 
लिए 'यतः प्रतिपिपादयिषितार्थानुसारश्चामृतत्वप्राप्तिश्न विकारपक्षे न सम्भवतः, अतः--ऐसी 
योजना कर लेनी चाहिए । 

[ उक्त स्थल पर जीव के द्रष्टव्यताभिधानरूप पूर्व॑ पक्ष में तीन हेतु प्रस्तुत किए 
गए--(१) सन्दर्भ-श्रुति के उपक्रम में जीव का प्रतिपादन | (२) उत्थान-श्रुति में जीवाभेदा- 
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भूतेभ्यः समुस्थानं विज्ञानात्ममावेन दर्शयन्‌ विज्लानात्मन वेद द्वष्टव्यत्वं दशेय- 
तीति । तत्ापीयमेच त्रिसत्री योजयितव्या-- प्रतिज्ञासिद्ध लिज्ञमा मर थ्यः” । इद्मन्न 
प्रतिज्ञातम्‌-“आत्मनि विदिते सर्व विद्त भवति? 'इदं सर्च यद्यमात्मा! ( बृह० 
२७ ६ ) इति च। उपपादितं लव, सर्वेस्थ नामरूपकमंप्रपश्चस्येकप्रसवत्वादेकप्रलय- 
त्वाच्च उन्दुभ्याविद्शन्तेश्व कार्यकारणयोरव्यतिरेकप्रतिपादनात्‌। तस्था पुव प्रति- 
ज्ञायाः सिद्धि सूचयस्येतल्लिज्ज यन्महतो भूतस्य द्वष्टव्यस्य भूतेभ्यः समुत्थानं विज्ञाना- 
त्मसावेन कथितमित्याइमरथ्य आचायों मन्‍्यते। अभेदे हि सत्येकविज्ञानेन स्वे- 
विज्ञान प्रतिशातमवकट्पत इति । 

'उत्क्रमिष्यत पव॑मावादित्योडुलोमि/ । उत्करमिष्यतो विज्ञानात्मनों ज्ञानध्याना- 
दिसामर्थ्यात्‌ संप्रसन्षस्थपरेणात्मनेक्यसंभवादिदमभेदाभिधानमित्यौडुलो मिराचार्यो 
मन्‍्यते । 

“अचस्थितेरिति काशकृत्स्नः' । अस्यैच परमात्मनो5नेनापि विज्ञानात्मभार्वेनाव- 
स्थानादुपपन्‍नमिदमभेदाभिधानमिति काशकृत्स्न आचायो मन्‍्यते। 

ननूच्छेदाभिधानमेतत्‌ 'एवेभ्यो भूतेभ्यः समुत्थाय तान्येवानुविनश्यति न प्रेत्य 
संशास्ति' | बृह० २४।१२ ) इति, कभमेतदभेदाभिघानम्‌ ! नेष दोषः, विशेषविज्ञान- 
विनाशाभिप्रायमेतह्विनाशाभिधानं, नात्मोच्छेदाभिप्रायम्‌ | “अन्वेव मा भगवानमूमुह॒न्न 
प्रेत्य संज्ञास्तिः इति पर्यन्ुुयुज्य स्वयमेव शृत्याउथॉन्तरस्यथ दर्शितत्वात्‌-'न वा 
अरे 5हं मोहं ब्रवीम्यविनाशी वा अरेउयमास्माजुच्छित्तिधर्मा मात्रासंसगस्त्वस्य भवति' 
इति। पतढुक्त भवति-कूठस्थनित्य एवायं विज्ञानघन आत्मा, नास्योच्छेदप्रस- 
ज्ञोडस्ति । मात्नाभिस्त्वस्य भूतेन्द्रियलक्षणाभिसविद्याकताभिरखंसगों विद्यया भवति। 
संसर्गाभावें च तत्कृतस्य विशेषविज्ञानस्यथाभावान्न प्रेत्य संशास्तीत्युक्तमिति । यवृष्यु- 
क्तमू--विज्ञातारमरे केन विजनीयात! इति कतृंवचनेन शब्देनोपसंहाराद्धिशानात्मन 

भामती 
ताथंडच । तृतीयपूव॑ पक्षवीजनिरासे फाशक्ृत्स्नोयेनेबेत्यवधारणं तन्मताभ्यणेनेव तस्य; शक्यनिरासस्वातु । 
ऐकास्तिके हद्देते आत्मनोउस्पकर्संकरणे केन क॑ पद्येदिति आत्मनश्व कसंत्वं विज्ञातारमरे केन विजानोया- 
दिति क्षाक्य निषेद्धुम । भेदामेदपक्षे वेकान्तिके वा भेदे सर्वमेतवद्ेताभयमदक्‍्यमित्यवधारणस्थायं: । न 
केवल काशकृत्स्तीयदशंनाअ्यणेन भूतपूवंगत्या विज्ञातृत्वसपि तु श्रुतिपोर्वापयंपर्यालोचनयाप्येवमेवेत्याह 
भामती-व्याख्या 

भिधान और (३) 'विज्ञातृ” शब्द का प्रयोग । इनमें से प्रथम हेतु का निरास जिस त्रिसृत्री 
के द्वारा किय। गया, उसी ] त्रिसूत्री के द्वारा द्वितीय हेतु का भी अपाकरण किया जाता 
है --“यदप्युक्त॑ प्रकृतस्यैव'"'विज्ञानात्मन एवेद॑ द्रष्व्यत्व॑ दर्शयती ति, तत्रापीयमेव त्रिसूत्री 
योजयितव्या” । शेष भाष्य स्पष्टाथंक है, जिसकी व्याख्या भी प्रायः पहले की जा चुकी है । 

पूब॑ पक्ष के तृतीय हेतु का अनुवाद करते हुए निरास किया जाता द्ै-- “यदप्युक्तं 
विज्ञातारमरे केन विजानीयादिति, तदपि काशहृत्स्‍्नीयेनेब दर्शनेन परिहरणीयम्‌” । यहाँ पर 
ऐवकार अवघारणाथ्ंक है अर्थात्‌ महषि काशकृत्स्त के मत का आश्रयण करके ही तृतीय 
हेतु का निरास किया जा सकता है, क्योंकि जीव ओर ब्रह्म के ऐकान्ति भभेद-पक्ष में द्वी 
'क्रेन क॑ पश्येत्‌! (ब्ृ० छ० २४१५) इस प्रकार आत्मा से अल्य कम और करण कारकों का एवं 
'विज्ञातारमरे केन विजानीयात्‌” ( बृहू० उ० २४१४ ) इस प्रकार आत्मगत कमंत्व का 
'निषेध किया जा सकता है, भेदाभेद-पक्ष या ऐकान्तिक भेद-पक्ष में यह सब कुछ नहीं किया 
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खेद द्रष्टव्यत्वमिति तदपि काशहूत्स्नीयेनव दशनेन परिहरणीयम्‌ | अपि च॒“यत्रहि 
द्वतमिव भवति तद्तिर इतरं पश्यति' ( बृ० २७।१३ ) इत्यास्थ्याविद्याविषये तस्येव 
दशेनादिलक्षणं विशेषविज्ञानं प्रपत्च्य “यत्र त्वस्थ सर्वमास्मेवाभूत्‌ तत्केन क॑ पश्येत' 
इत्यादिना विद्याविषये तस्येव दर्शनादिलक्षणस्य विशेषविज्ञानस्थाभावमभिद्थाति । 
पुनम्य विषयाभावेउपि आत्मानं विजानीयाद्‌ इत्याशइुथ विज्ञातारमरे केन घिजानी- 
यात्‌! इत्याह। ततश्थ विशेषविज्ञानाभावोपपादनपरत्वाद्धाक्यस्थ विज्ञानधातुरेव 
केवलः सम्भूतपूर्वंगत्या कतृंबचनेन तृचा निर्दिष्ट इति गस्यते | दर्शितं तु पुरस्तात्‌ का- 
शुक्धत्स्तीयस्य पक्षस्य भ्रतिमत्वयम्‌। अतश्वध विज्ञानात्मपरमात्मनोरविद्याप्रत्युपस्थापि- 
.. भामिती 
& अधि च यत्र हि इति ७ | कस्मात्‌ पुनः काशक्रत्स्नस्थ मतमास्थोयते नेतरेषामाचार्याणामित्यत आाहु 
& बर्शितं तु पुरस्‍्ताद्‌ इति । काशक्रृत्स्तोयक्थ मतस्य श्रुतिग्रबन्धोपन्थासेन पुनः श्रुतिमस्‍्व स्मृतिमस्व॑ 
बोपसंहारोपक्रम पाह & अतश्च इति ७ । क्रचत्पाठ आतइ्वेति , तस्याब॒श्यं चेत्ययं;। जननजरामरण- 
भीतयो विक्रियास्तासां सर्वासां महानज इत्पादिना प्रतिषेष। (परिणामपक्षेस्ल्यस्य चास्यभावपक्षे ऐकान्ति- 
काद्वेतप्रतियादतपरा एकप्रेवाद्वितीयित्यादयों द्वेतवर्शननिस्दापराश्रास्यो5धावन्पो5हमस्मीत्यादयो जन्मजरा- 
बिविक्रियाश्र तिपेधपराश्रेष महानज इत्यादवः श्रुत॒प उपरष्येरनू । अपि च यदि जीवपरमात्मनोमेंवाभेदा- 
बास्थोयेया।तां ततह्तवोधियों विरोधस्समुच्वयाभ।वारेकस्थ बलोयस्त्वे तात्मनि निरफवाद विज्ञान जायेत, 
बलोवसे #न दुर्ब॒ल॒पज्ञावलम्जित। ज्ञानस्य ब।बतातु । अब ल्वगुक्षनाण बिशेषतवा न बल्ध/बडावधारणं, ततः 
संजये ध्ति न सुनिश्चिताथंमात्मनि ज्ञानं भवेत्‌ सुनिश्चितार्थ च॒ ज्ञानं मोक्षोपायः अआयते “'बेदान्सविज्ञान- 





भामती-व्यास्या 
जा सकता--यह उक्त अवधारण का तात्पय॑ है। केवल काशक्ृत्स्तीय दर्शन के अनुरोध पर 
हो ब्रह्म में विज्ञातृत्व का व्यवहर पूर्वावस्था को लेकर नहीं किया जाता, अपितु पूर्वापर 
के वाक्‍्यों को आलोचना से भो वही निष्कर्ष निकलता है-“अपि च “यत्र हि दवतमिव 
भवत्ति, तदितर इतरं पश्यति' ( बृह० उ० २४१३ ) इत्यादि” । काशकृत्ध्नीय मत पर ही 
इतनी आस्था क्यों ? अन्य आचार्थों के मतों पर क्यों नहीं ? इस प्रश्न का उत्तर है-- 
“दर्शितं तु पुरक््तात्‌ काशक्ृत्स्तीयस्थ पक्षस्य श्रुतिमत्ततम्‌" । अनेक श्रोत और स्मात॑ बाक्‍्यों 
का साक्ष्प प्रस्तुत कर काशकृत्स्तोय मत का वर्चध्व स्थापित किया जाता है--“अतश्र 
विज्ञान|त्मपरमात्मनो!” । “अतः” के स्थान पर कहीं-कहों 'आतः” पाठ उपलब्ध होता है, 
जिप्तका अथे है--अवर्यत्‌! । जनत, जश मरण और भय-ये विकार हैं, इतका प्रतिषेध 
“स वा एव महानज आत्मा अजरोअभप्रों ब्रह्म” (बूह. उ. ४४२५ ) इस श्रुति से किया 
गया है| परिणाम या अन्य कारण से अस्य कार्य को उत्पत्तिरूप आरम्भवाद में “एकमेवा- 
द्वितोयम्‌” इत्यादि ऐक्रान्तिक अमेदयरक “अस्योकसावन्यो»हुमस्मि” इत्यादि द्वेत-दर्शन- 
निन्दापरक एवं “एप महानज:” इत्यादि जननादि विकार निषेधक श्रुति-वाक्य विरुद्ध पड़ 
जाते हैं। दूसरी बात यह भो है कि सद्दि जोत के परमात्मा से भेद और अमेद -दोनों माने 
जाते हैं, तब कोई भी ज्ञान निर्बाध और असर्दिग्ध न हो सकेगा, क्योंकि भेद और अभेद 
परस्पर विरुद्ध धमं हैं, एकत्र सतुच्चित नहीं रह सकते | उनमें एक को प्रबल और दूसरे 
को दुबंड मानना होगा, अत: सबलपक्षोय ज्ञान से निबंलूपक्षीय ज्ञान का बाध ( अपवाद ) 
हो जायगा और यदि भेद और अमेद दोनों में बलाबल का निश्चय नहीं होता, तब संशयात्मक 
ज्ञान होगा निश्चिताथंक आत्मज्ञान न हो सकेगा किस्तु सुनिश्चितार्थंक आत्मज्ञान को ही 
मोक्ष का साधन माना गया है--“वेदान्तविज्ञानसु निश्चितार्था!” ( मुण्ड. ३३२।६ )। भाष्यकार 


ण ब्रह्मनिदशः ] हिन्दोसहितभामतो संचलितम्‌ ण्श्ष 


तनामरूपरचितदेहाध्यपाधिनिमित्तो भेदो न पारमाथिक इत्येषोथेः सर्वेवेदान्तवादि- 
भिरभ्युपगन्तव्यः। सदेव सोस्येदमप्र आसीदेकमेबाद्धितीयम' ( छा० ६॥२१ ) 
“आत्मवेद्‌ संचेम! ( छा? ७।२०२ ), “होवेव॑ स्वेम! ( मुण्ड० २२११ ), 'इदं सर्च 
यद्यमात्मा/ ( बु० २४४।६ ), 'नान्‍्यो3तोस्ति द्वष्टा! ( बु० ३।७२३ ), 'नान्‍्यद्तो<स्ति 
द्रष्ट! ( चु० ६६८११ ) इत्येवंरूपाभ्यः श्रुतिभ्यः। स्घतिभ्यश्व वाखदेवः सर्वेमिति' 
( गी० ७१५९ ), 'क्षेत्रज्ञ चापि मां विद्धि सर्वक्षेत्रेषु भारत' ( गी० १३।२ ), 'समं सर्वेषु 
भूतेषु तिष्ठन्त॑ परमेभ्वरमः (गी० १३॥२८) इत्येबंरूपाभ्यः, भेवदशेनापवादाच्च 
'अन्यो5सावन्यो3हमस्मीति न स वद्‌ यथा पशु/ ( बु० १॥४।१० ), 'सृत्योः स खत्यु- 
माप्नोति य इह नानेव पश्यति' (बु. ४७१९) इत्येबंजातीयकात्‌। सवा एष 
महानज आत्माउजरो3मरो3सतो उभयो ब्रह्म? ( बु० ४'४।२५ ) इति चात्मनि सर्वविक्रि- 
याप्रतिषेधात्‌ , अन्यथा च सुमुक्षुणां निरपवादविज्ञानाज्ुपपत्ते+, खुनिश्चिताथेत्वासुपप- 
त्तेश्व । निरफयादं हि विज्ञान सर्वाकाड्क्षानिवतेकमात्मविषयमिध्यते, “चेदान्तविज्ञान- 
छुनिश्चितार्था।” ( मुण्ड० ३२६ ) इति च श्षुतेः | 'तत्र को मोहः कः शोक एकत्वमल्ु- 
पश्यत/ ( ईंशा० ७) इति च। स्थितप्रश्लक्षणस्मतेश्ल ( गी० २५४ )। स्थिते च 
भामती 
सुनिश्चितार्था:” इति । तदेतदाह ७ अन्यथा मुमृत्षणाम्‌ इति ७ । एकत्वसनुपद्यत इति ध्ुतिन पुनरेक॒त्वा- 
नेकत्वे अनुपश्यत इति । ननु यवि क्षेत्रज्ञपरसात्मनोरभेदो भाविकः, कं तहिं व्यपदेशबुद्धिभेदों क्षेत्रज्ञः 
परमास्मेति १ कथझच निरयशुद्धजुद्धमुक्तस्वभावस्थ भगवतः संसारिता ? अविद्याकृतनामरूपोपाधिवशादिति 
चेतू , फस्येयसविद्या ? न तावज्जीवस्थ, तस्थ परमात्मनो व्यतिरेकाभावात्‌ । नापि परमतात्मनस्तस्य 
विद्यकर सस्या विद्याश्रयत्वानुपपत्ते: । तदन्न संसारिध्वासंसारित्वविद्याविद्यावत्त्वरूपविरद्धधमंसं सर्गाद्‌ शुद्धि 
व्यपदेशभेवाच्वास्ति. जीवेश्बरथोर्भेदी४पि भाविक इत्यत आह & स्थिते च परमासक्षेत्रज्ञास्मेकत्वे 
इति ७ । न ताबड्ेदाभेदावेकन्र भाविको भवितुमहत इति विभ्रपडिचतं प्रथमे पादे । हेतदशननिन्‍्दया 





भामती-व्याख्या 

भी यही कह रहे हैं--“अन्यथा च मुवुक्षूणां निरषवादज्ञानं न स्थात्‌॒४। “एकत्वमनुपश्यतः 
(ई० ७) इस श्रुति के द्वारा एकत्वानेकत्व-दर्शी (मेदाभेद-दर्शी) का भी निरास किया गया है। 

शु्भा-यदि क्षेत्रज्ञ ( जीव ) और परमात्मा का अभेद है, तव उनके वाचक शब्द और 
उनके ज्ञानों का [ क्षेत्रज्ञ, परमात्मा- ऐसा ] भेद क्‍यों ? नित्य, शुद्ध, बुद्ध और मुक्तस्वरूप 
परमात्मा जीव के रूप में संसारी क्योंकर बनेगा ? यदि कहा जाय कि अविद्या-जनित नाम-रूप 
उवाधि के द्वारा ब्रह्म में कतुंत्वादि संसार आरोपित हो जाता है, तव जिज्ञासा होती है कि 
वह अविद्या किस की है? जीव की नहीं हो सकती, क्योंकि वह ब्रह्म से भिन्‍न नहीं और वह 
अविद्या परमात्मा को भी नहीं हो सकती, क्योंकि विद्येकस्वरूप ब्रह्म अविद्या करा आश्रय नहीं 
हो सकता [ आचार भास्कर की यही आपत्ति है--“कर्थ तस्य संसारित्वमिति चेत्‌, अविद्या- 
क्ृतनामरूपोधिवशादिति । तत्र ब्रूमः--कस्येयवविद्या ? न तावज्जीवस्थ, वस्तुभृतस्य 
तस्थानभ्युपगमात्‌ । नापीश्वरस्य, नित्यविज्ञानप्रकाशत्वादज्ञानं विरुध्यते” (ब्र. सू. 
भास्कर पृ० 5५२) ]। 

समाधान-उक्त शड्भा का समाधान भाष्यकार ने किया है--/ क्षेत्रज्ञप रमात्मैकत्व- 
विषये सम्यर्दशने क्षेत्रज्ः परमात्मेति नाममात्रमेदात्‌” । भेद और अभेद दोनों एकत्र नहीं रह 
सकते--इस तथ्य का विस्तार से वर्णन प्रथम पाद में किया जा चुका हैं.। देतदशंन की निन्‍्दा 
और ऐकान्तिक अद्वेत के प्रतिपादन में ही सभी वेदान्त-वाक्यों का तात्पय॑ पूर्वापर की 
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त्षेत्रगपरमास्मेकत्वविषये सम्यग्दशैने क्षेत्रज्ः परमास्मेति नाममात्रभेदात्‌ , क्षेत्रज्ञो 5 
परमात्मनो भिन्नः परमात्मायं क्षेत्रज्ञा्धिक्ष इस्येवंजातीयक आत्मभेव्‌विषयों निव॑न्धों 
निरथकः । एको हायमात्मा नाममात्रभ देन बहुधाभिधीयत इति। नहि 'सत्यं ज्ञान- 
पकोललहेता भामती 
द्वेतप्रतिपावनपरा; पोर्वापर्यालोचनया सर्वे वेदान्ता: प्रतीयन्ते । तन्न यथा बिम्बादवदातात्ता- 
स्विक्रे प्रतिविम्वानामभेदेडपि नोलमणिक्पाणका 4।शुप्रघानभेदात्‌ काल्पनिको जीवानां भेदो बुद्धित्यपवेश- 
भेदो बरतंयात-इदं बिम्बसवदातमिमानि च॒ प्रतिथिम्धानि नोलोस्पलपलाशक्यामलानि वृत्तदीर्धादिभेद भाज्ि 
बहूनीति, एवं परमात्मन: शुद्धस्वभावावजीवानामभेद ऐकान्तिक्े प्यनिवंचनी उनाश्वविद्योपधानभेवात्‌ 
काल्‍्पतिको जीवानां भेदो बुद्धिव्यपदेशभेदाव्यं थे परमात्मा शुद्धविज्ञानानम्वस्थभावः, इमे च जीवा 
अविद्याशोकदु:खाद्युपद्रवभाज इति वर्तयति । अविद्योपधानं च यद्यपि विद्यास्वभावे परमात्मनि न घाक्षा- 
बह्ति, तथापि तत्प्रतिविम्वकल्पजीवद्वारेण परस्प्रन्नुच्यते । न चेवमस्पोन्याश्रयो जीवधिभागाथ्रयात्िद्या, 
अविद्याभ्रयश्ष जीवविभाग इति, बोजाइकुरवदनादित्वात्‌ । अत एव कामुहिब्येष ईइवरों मायासारचयत्य- 
नथिकामुद्देश्यानां सर्गावों जोबातामभावात्‌, कर्य चात्मानं संसारिणं विविधवेवनाभाजं कुर्या वित्याद्यनुयोगो 
निरवकाश। : न खल्वादिसान्‌ संसारो नाप्यादिभानविद्याजीबबिभागो येनानुयुज्येतेति ! अन्न च नाम- 
प्रहणेनाविद्यामुपलक्षपति । स्पादेतत्‌ - यदि न जोबाद ब्रह्म भिद्यते हन्‍त जीव: स्फुट इति ब्रह्मापि तथा 
स्थात्तया च॒ निहितं गुहायामिति नोपपद्यत इत्यत आह ७ नहि सत्यम्‌ इति &। यथा हि विम्वस्थ मणि- 
भामती-ब्याख्या 
आलोचना से पयंवसित होता द्वै। वहाँ जैसे शुभ्र बिम्बसे प्रतिबिम्ब का अभेद होने पर भी 
नीलमणि, कृपाण काचादि उपाधियों के भेद से बिम्ब और प्रतिबम्ब का काल्पनिक भेद 
जीवों की दृष्टि में ज्ञान और शब्द का भेद उत्पन्न कर देता है--'इदं “बिम्बमवदातम्‌, 
“इमानि प्रतिम्बानि” नीलोत्यलपलाशश्यामलानि वृत्तदीर्घादिभेदभाज्ञि बहुनि'। वैसे ही शुद्- 
स्वरूपवाले परमात्मा से जीवों का ऐकान्तिक अभेद होने पर भी अनिर्व॑ंचनोय अनादि अविद्या- 
रूप उपाधि के भेद से जीवों का काल्पनिक मेद ही उनके शब्दों और ज्ञानों का भेद उत्पन्न 
कर देता द्वै--भयं परमात्मा विशुद्धविज्ञानानन्‍्दस्वभावः', 'इमे जीवा अविद्याशोकदु:खाद्यु- 
पद्रवभाजः' । यद्यपि अविद्यारूप उपाधि विद्यात्मक ब्रह्म में साक्षात्‌ नहीं है, तथापि उस के 
प्रतिबिम्बभूत जीवों के माध्यम से ब्रह्म में उपचरित है । जीवों को अविद्या का आश्रय मानने 
पर 'जीवविभाग्राश्रया5विद्या, अविद्याश्रयश्च जीवविभाग:'--इस प्रकार का अन्योव्स्याश्रयत्व 
क्यों नहीं ? इस प्रश्न का उत्तर है--'बीजाद्भुरवदनादित्वात्‌' । (१) सृष्टि के आरम्भ में जीवों 
की सत्ता न होने के कारण किसके उद्ददेश्य से ईश्वर माया की रचना करता है? एवं ईश्वर 
अपने को संसारी और विविध वेदनाओं का आश्रय क्योंकर बनाता है? इत्यादि प्रश्त भी 
अत एव निराधार हो जाते हैं कि न तो यह संसार अ!दिमान्‌ ( सादि ) है; और न अविद्या 
एवं जीव का विभाग ही आदिमान्‌ है कि यह सादितामूछक क्षाक्षेप हो जाता । "ताममात्र- 
भेदात्‌”--इस भाष्य-वाक्य में “नाम” पद अविद्या का उपलक्षक है, अत। जीव और ब्रह्म में 
आविद्यक या अवस्तुभूत भेद का छाभ होता है । ] 
यदि जीव ब्रह्म से भिन्‍न नहीं, तब जैसे जीव सभी व्यक्तियों को स्पष्ट अनुभव में आता 
है, वेसे ही ब्रह्म स्फुट क्‍यों नहीं ? यदि ब्रह्म भी स्पष्ट अनुभव-गम्य है, तब उसके लिए 
“निहित गुहायाम्‌” ( तै० उ० २॥१ ) ऐसा कहना डचित कैसे होगा इस प्रश्न का उत्तर है-- 
“तर हि 'सत्य॑ ज्ञानमनस्तं ब्रह्म' इत्यादि” । जैसे एक बिम्ब की मणि, क्पाणादि अनेक गुहाएँ 
॥ होती हैं, वेसे ही एक ब्रह्म की जीवों के भेद पै अनेक यविद्यारूप गुहाएँ हैं। जैसे प्रतिबिम्ब 
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मनन्तं ब्रह्म । यो वेद निहित गुहायाम' ( ते० २६ ) इति कांचिदेबैकां गुहामधिहत्ये- 
तदुक्तम्‌। न च॒ ब्रह्मणोडन्यो गुहायां निहितो<5स्ति, 'तत्खृष्ठा तदेवाजुप्राविशत' 
( है० २।६ ) इति सरष्टुरेव प्रवेशश्रवणात्‌ । ये तु निर्बन्ध॑ कुबेन्ति ते वेदान्ताथ बाघ- 
मानाः अ्रयोद्वारं सम्यग्शेनमेय बाचन्ते | कृतकमनित्यं च मोक्ष कल्पयन्ति | न्‍्यायेन 
च न संगचछन्त इति ॥ २२॥ 
..._ भागमती 

क्पाणादयों गुहा एवं ब्रह्मणोइपि प्रतिजोव॑ शिक्षा अविद्याः गुहा इति ) यथा प्रतिविम्बेषु भासमानेषु विम्बं 
तदभिम्नमपि गुहामेव॑ जीवेबु मासमःनेथु तदमिस्तभि ब्रह्म गुह्मम्‌ । अस्तु तह बह्मणोध्यदू गुह्ममित्यत 
आह # न च॒ ब्रह्मणोध्य: इति ७ । ये त्वाइमर्थ्यप्रभूतयः & निबंन्ध कुर्वेन्ति ते वेदान्ताथंम्‌ इति &॥ 
ब्रह्मणः सर्वात्मता भागशों दा परिणामास्युयगपे तरय कार्य्तावलित्यत्वाच्च तदाश्नितों मोक्षो४पि तथा 
स्थात्‌ । यवि स्वेवसपि मोक्ष नित्यम्कृलक अबुस्तत्राह ७ न्‍्यायेन इति &। एवं ये नदीसमूदनिदश्शनेना- 
मुक्तेभेंद मुक्तस्थ चाभेद जीवस्पास्थिषत, तेबासपि न्‍्यायेनासद्भतिः न जातु धटः पटों भवति। ननूक्‍त॑ 
यथा नवी समुद्रो भवतीति । का पुननंद्वमियताइध्युटपतः । कि पाथःपरमाणव उतेषां संस्थानभेद, आहो- 
स्विसदारब्घोड३बयबो ? तत्न संस्थानमेदस्य ८।|प्थवितों वा समुद्रनिवेशे व्रिमाशात्‌, कस्य समुद्रेणेकता 
तबीपाथ:परसाणुनास्तु समुद्रपाथ:परमाणुस्प: पुर्वावस्थिदेश्यो भेद एव नाभेदः, एवं समुद्रादपि तेषां मेद एवं। 


भामती-व्याब्या 
पदार्थों के स्फुटरूप में अवभाध्तित होने पर बिम्बवस्तु प्रतिबिम्ब से अभिन्‍न होकर भी गुह्य 
[ गुहा में अवस्थित अस्फुटरूप से प्रतीययान ] होती है, वेंसे ही जीवों के स्फुटरूप में अनुभूत 
होने पर ब्रह्म जीवाभिन्‍्त होकर भी गुह्य है। ब्रह्म से भिन्‍न अन्य किसी पदार्थ को गुह्य क्यों 
नहीं माना जाता ? इस प्रश्न का उत्तर है--“न च ब्रह्मणो&न्यो गुहायां निहितो$स्ति” । 

“ये तु"--यहाँ 'ये” पद से आर्मरथ्यादि भेदवादों आचार्यों का ग्रहण किया गया है। 
“निबंस्धं कुवेन्ति” का अर्थ है. भाग्रह कुरवेल्ति । अर्थात्‌ जो भेदवादी आचाय॑ समग्र या 
आंशिकरूप से जीव को ब्रह्म का परिणाम मानते हैं, उन्हें यह भी मानना पड़ेगा कि कार्य 
( जन्य ) और अनित्यभृत जीव के आश्रित मोक्ष फदार्थ भी वैसा ( अनित्य ) ही है । यदि 
अनित्यभूत जीब के भाश्वित मोक्ष तत्त्व को नित्य और बकृतक माना जाता है, तब “न्यायेन 
च न सच्भच्छन्ते” । इसी प्रकार जो ओडुलोम्यादि आचायेगण नदी-समुद्र-हष्टान्त के आधार 
पर मुक्ति से पूव॑ जीव और ब्रह्म का भेद एवं मुक्तावस्था में अभेद मानते हैं, उनका मत भी 
न्याय-संगत नहीं, क्‍योंकि जो पदार्थ वस्तुतः भिन्‍न है, वह कभी अभिन्‍न नहीं हो सकता, जैसे 
अपटरूप घट कभी पटरूप नहीं होता । आचाय॑ औडलोमि की ओर से जो कहा गया कि 
जैसे नदी भिन्न है और समुद्र झिन्न, फिर भी नदी समुद्ररूप हो जाती है, वैसे ही जीव 
ब्रह्मरूप हो जाता है। वहाँ जिज्ञासा हं'ती है कि 'नदी' पद से आप क्या समझते हैं? क्या 
(१) जल के परमाणु ? या जलीय परमाणुओं का विशेष संस्थान ( आकार ) ? अथवा जलीय 
परमाणुओं से आरब्ध ( जनित ) अवण्वी द्रव्य ? इनमें संस्थान या अवयवी द्रव्य तो समुद्र 
में प्रवेश करने पर नष्ट ही हो जाते हैं, वे शेष ही नहीं रहते, समुद्र से एकता किस को कही 
जाय ? नदी के जलीय परमाणु तो समृद्र के जलीय परमाणुओ से सर्व भिन्न ही रहते हैं, 
कभी अभिन्न नहीं होते । समुद्ररूप अवयवी से भी उनका भेद ही रहता है। 

कुछ लोगों ( भास्कराचार्यादि ) ने काशक्ृत्स्तीय मत मान कर जीव को परमात्मा 
का अंश कहा है [ आचार्य भास्कर कहते हैं --/तदंशों जीवो5स्ति । अंशशव्दः कारणवाची, 

श्ए्‌ 
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भामती 

ये तु काशकृत्स्नीयमेव सतसास्थाय जीव॑ परमात्मनों$शसाचस्युस्तेषां कर्य 'निष्कल निष्क्रिय 
जाम्तम्‌” इति न श्रुतिविरोध; ? तिष्कलमिति सावयवत्वं व्यासेघति, नतु सांशत्वम्‌ । अंशश्न जोब: परम।- 
स्मनो नभस इव कर्णनेमिसण्डलावच्छिस्तं नभः दाब्दश्रवणयोग्यं बायोरिव च दारीरावच्छिन्तः पद्मवृत्ति: 
प्राण इति चेतु, न तावप्नभो नभसो 5शस्तस्त्र ततत्वात्‌। कर्णनेमिमण्डलावच्छिन्तसंश इति चेतू , हम्त 
तहि प्राप्ताप्राप्तविवेडेन कर्णनेमिसण्डलं वा तत्संयोगो वेत्युक्तं भवति । न च॒ कर्णनेमिमण्डल॑ तस्यांशस्तस्य 
ततो भेदात्‌ । तत्संयोगो नभोधमंत्वात्तस्पांश इति चेत्‌ु, न, अनुपपत्तेः। नभोषमंत्वे हि तदनवयवं 
सर्वत्राभिश्नभिति तत्संयोगः संबंत्र प्रेत | नह्यस्ति सम्भवोडनवयवमब्याध्य वत्तंत इति। तस्मात्तत्रास्ति 
बेह्॒थाप्येब, न चेद्रचाप्नोति तत्र नास्त्येव । ध्याप्येबास्ति केवल प्रतिसम्बन्ध्यघोननिरूपणतया न सत्र 
निरूष्यत इति चेतू, न नाम निरूष्यताम्‌ । तत्संयुवतं तु नभः श्रवणयोग्यं सर्वत्रास्तीति स्वश्र श्रवण- 

भामती-व्यास्या 

यथा पटस्यांशो5वयवस्तस्तुरिति । अस्ति च द्रव्यविभागवचनो यथा परिषद्‌द्वब्ये अंशिनो 
वयमिहेति । तयोरिह ग्रहणं न भवति, किस्तृपाध्यवच्छिन्नस्थानन्यभूतस्य वाचको«्यं शब्दा 
प्रयुक्तो यथाग्नेविस्फुलिड्रस्थ। कर्थ पुननिर्वयवस्थ परमात्मनोंडशः सम्भवति ? श्लागमातत्‌ 
तावदवगम्यते--“यथास्नेः क्षुद्रा विस्फुलिज्ञाः”, यथा चाकाशस्य पा्थिवाधिष्ठानावच्छिन्नं 
कर्णच्छिद्रं च, यथा च वायो: पश्चवृत्ति! प्राग्र,, यथा च मनस! कामादयो वृत्तयचः:। स च 
भिन्नाभिन्नस्वरूप), अभिन्नरूपं स्वाभाविकम्‌, औपाधिकं तु भिन्नरूपम्‌, उपाधीनां च बल- 
बत्त्वात्‌” ( ब्र० सू ० भास्कर० पृ० १४१ ) ]। 

ऐसे छोगों से पूछा जा सकता है कि “निष्कलं निष्क्रियं शास्तं निरवर्यं निरञ्ञनम्‌!” 
( श्वेता० ६१९ ) इस श्रुति से उनका मत विरुद्ध क्‍यों नहीं ? 

शह्वा-श्रुतिगत 'निष्कलम्‌! पद सावयवत्व का निषेध करता है, सांशत्व का नहीं । 
जीव परमात्मा का वैसे ही अंश है, जैसे महाकाश का कर्ण-तेमिमण्डल से अवच्छिन्त श्रोत्ररूप 
आकाश अथवा जेंसे महावायु का शरीरावच्छिन्न प्राणनादि पद्चविध 5५पार से युक्त प्राण । 

समाधान--हृष्टान्त ओर दार्शन्त का वेषम्य है, क्योंकि श्रोत्रढप आकाश महाकाश 
का अंश नहीं । प्राप्ताप्राप्त-न्याय के आधार पर आकाश की अंशता किसमें पयंवसित होती 
है? इस प्रश्न का यदि उत्तर खोजा जाय, तब वहाँ या सर्वत्र अवच्छेंदकावच्छिस्त-स्थल पर 
तीन पदार्थ प्रतीत होते हैं--(१) अवच्छेंद्य, (२) अवच्छेंद्क और (३) अवच्छेदक का अवच्छेंद्य 
के साथ सम्बन्ध । प्रकृत में आकाश ही अवच्छेय है, वह तो स्वयं अपना अंश हो नहीं 
सकता, क्योंकि वही अंशी है। कर्ण-नेमि-मण्डलरूप अवच्छेंशक भी आकाश का अंश नहीं, 
क्योंकि वह पार्थिव होने के कारणआकाश से भिन्न और विजातीय है । आकाश के साथ जो कर्ण- 
नेमि-मण्डल का पंथोग है, वह आकाश के समान ही व्यापक हो मानना होगा, क्योंकि आकाश 
निरवयव है, अतः उसका संयोग किच्चिदवयवावच्छेंदेन या अव्पाप्यवृत्ति नहीं ह्वो सक्ता। 
फलत? सवंत्र शब्दोपलब्धि होनी चाहिए: निरवयव-संयोग कभी अव्याप्यवृत्ति नहीं हो 
सकता,(अतः आकाश के साथ यदि कर्ण-नेमि-मण्डल का संयोग हैं, तब वह व्याप्यवृत्ति ही 
रहेगा । यदि वह सभी देश को व्याप्त नहीं कर सकता, तब वह है ही नहीं । यदि कहा जाय 
कि यद्यपि यह सर्वत्र है किन्तु संयोग सदेव अपने प्रतियोगी से निरूपणीय है, प्रतियोगी के 
सवंत्र न होने के कारण सवंत्र निरूपित नहीं हो सकता । तो वैसा नहीं कह सकते, क्योंकि 
उस संयोग का निरूपण भले ही न हो, स्वरूपतः तो सत्र विद्यमान है, अत! श्रवण-योग्यता 
के सवंत्र होने से सर्वत्र शब्द-श्रवण होना चाहिए । 








| 
द्रषटव्यस्वन ब्रह्मनिर्देश ] हिन्दीसद्दितमामतोखंबलितम्‌ ५२६ 


भामती 
प्रसज़ू: । न व भेदाभेदयोरन्यतरेणांशः शक्यो निवक्तुम्‌। न चोभाभ्यां, विरद्धपोरेक्रासमवायादित्यु- 
क्तम्‌ । तस्मादनिवं चतीयानाह्यविजद्यापरिकल्पित एवांशो नभसो न भाविक हति युक्तम्‌ । न व फाल्पनिको 
ज्ञानमान्नापत्तजीवितः कथमविज्ञायमानो$स्ति, असंश्षांशः कर्थ शब्दअवणलक्षणाय कार्याय कह्पते ? न जातु 
रज्ज्वासज्ञापमान उरगो भयकरम्पादिकार्य्याय पर्याप्त इति वाच्यमू, अज्ञातत्वासिद्धे!। काय्यंव्यज़ुबत्वा- 
दस्य । कार्योत्पादात्‌ पृ्व॑भज्ञातं कथथ कार्योत्पादाज़मिति चेतु , न, पृव॑पुर्वंक्रा्योत्पादव्यज़ूचत्वादसत्यपि 
ज्ञाने तत्संस्कारानुवुत्तेरनादित्वाचच कल्पनातत्संस्कारप्रवाहुस्प । अस्तु वानुपपत्तिरेव कार्यकारणयोर्मा- 
यात्मकत्वात्‌ । अनुपरपत्तिहि सायामुपोद्वलयति । अनुपपद्ममानाथंत्वास्भायाया: । अपि च भाविकांशवादिनां 
मते भाविकांशस्प ज्ञानेनोच्छेतुमशक्यत्वान्त ज्ञानध्यानसाधनो मोक्ष: स्थात्‌ तदेवमाकाशांश इव भ्रोन्नस- 
निबंचनोयम्‌ । एवं जीवो ब्रह्मणो'5श इति कादक्ृत्त्तीबं मतसिति सिद्धमु ॥ २२ ॥ 
बकरी क- 


स्पादेतव्‌ -वेदान्तानां ब्रह्मणि समन्‍्वयें वशिते समाप्त समस्वयलक्षणप्तिति किसपरमवशिष्यते 


भामती-ब्या रुपा 

अंश अपने अंशी से भिन्‍न है? या अभिरत ? अथवा भिन्‍नाभिश्त ? इनमें से किसी 
प्रश्न का भी समुचित उत्तर नहीं बनता-यह विगत पृ० १३६ पर भी विस्तारपूर्वक कहा 
जा चुका है, फलतः अनिवंचनीय अनादि अविद्य। के द्वारा आकाशादि निरंश पदार्थों के अंश 
परिकल्पित मात्र होते हैं, वास्तविक नहीं--एसा मानना ही युक्ति-युक्त हैं। काल्पनिक पदार्थे 
ज्ञानेकस्वरूप होते हैं, कभो अ्ज्ञायमान स्वरूप सत्‌ नहीं होते । असद्भूत अंश व्यावहारिक 
शब्दादि-श्रवण के योग्य क्योंकर होगा ? रज्जु में कल्पित भज्ञायमान सर्प व्यावहारिक भय 
एवं क्रम्पादि का जनक कक्‍्योंकर होता है ? इस प्रश्न का उत्तर यह है कि वह अज्ञायमान नहीं, 
अपि नु ज्ञायमान ही होता है, क्योंकि भय-कम्पादि कार्य ही उसकी ज्ञायमानता के व्यञ्ञक 
होते हैं। यद्यपि वतंमान काय॑ की उत्पत्ति पूर्व॑तन सर्पादि की ज्ञातता का कल्पक नहीं, तथापि 
पृव॑-पुर्वे कार्यों की उत्पत्ति के द्वारा उसमें ज्ञातत्व की अभिव्यक्ति हो जाती है। यद्यि 
वृत्त्यात्मक ज्ञान विनश्वर है, तथापि उसके संस्कार अनुवृत्त रहते हैं, अतः ज्ञान अपने 
संस्कारों के माध्यम से अनुवृत्त रह कर अपने कल्पित पदाथे॑ में ज्ञातत्व ध्वनित 
कर देता है । संस्कारों की सत्ता पूर्व-पृव॑ं अतुमिति के .आधार पर होती है, कह्पना 
और संस्कारों का साध्य-साधनभाव बीज-वृक्ष के समान अवादि माना जाता है, 
अतः अनवस्थादि दोध प्रसक्त नहीं होते । काल्पनिक कारण से कायें की उपर्पत्ति यदि नहीं 
हो सकती, तब अनुपर्पत्ति ही सही । मायिक वस्तु के लिए अनुपर्पत्ति कोई दोष नहीं, क्योंकि 
क्राचार्य मण्डन मिश्र कहते हैं--“न हि मायायां काचिदनुपर्णत्तः, अनुपपद्यमानार्थेव हि माया”! 
( ब्र० सि० पृ० १० ) । दूसरी बात यह भी है कि जो लोग अंश को भाविक ( वास्तविक ) 
' मानते हैं, वास्तविक पदार्थ का ज्ञान से उच्छेद हो नहीं सकता, अत: ज्ञान-धयानादि से बन्धन 
की निवृत्ति और मोक्ष की प्राप्ति क्योंकर होगी? अतः जैसे श्रोत्रढूप भाकाश का अंश 
अनिवंचनीय है, वैसे ही जीव भी ब्रह्म का अंश है--ऐसा आचाय॑ काशकृत्स्त का मत स्थिर 


होता है ॥ २२॥ 








सज्ञति- ब्रह्म में विविध वेदान्त-वाक्यों का समन्वय दिखाया गया। इतने मात्र से 
इस समत्वयाध्याय का उद्देश्य पूरा हो जाता है, अब और क्या शेष रह गया कि जिसके 
लिए इस अधिकश्ण की रचना की गई ? इस शड़ग का निराकरण करने के लिए भाष्यकार 











णएरड ब्रह्मसत्रशाइरसाध्यम्‌ [ अ. १ पा. ४ खू. रेई 


( ७ प्रकुत्यधिकरणस्‌ । छू० २३-२७ ) 
प्रकृतिश्र प्रतिज्ञाच्शान्तानुपरोषःत्‌ ॥ २३ ॥ 
यथाश्युदयहेतुत्वाइमो जिज्लास्य+, एवं निःश्रेयसहेतुत्याद्‌ त्रह्म जिशञा- 
स्यमित्युक्तम्‌ । ब्रह्म च जन्माद्स्य यतः ६ बश्र० 5१९ इति लक्षितम्‌। तत्च 
लक्षणं घटरुचकादीनां म् खुवर्णादिवस्प्रकृतित्वें कुलालखुबर्णकारादिवन्निमित्तत्वे च 
समानमित्यतोी भवति विमशेः -क्िमास्मक पुसत्नंद्वणः कारणस्वं स्यादिति १ तन्न 
निमित्तकारणमेव तावस्केव्ल स्थादिति प्रतिमाति । कस्मात्‌ १ ईक्षापूवकक- 
तृत्वश्षवणात्‌ । ईक्षापूर्वंक दि अक्षणः ढक. स॒ दैक्षांचक्रे! ( प्र० दैररे ) 
यवर्थमिदमारभ्यत इति शद्बा निराकत्तुं सज्भुति दर्शवन्‌ अब्दोगमाह » बवाभ्युदय इति &। अन्न च 
लक्षणस्त सद्भुतिमुक्त्वा लक्षणेनास्थाधिकरणध्य सज्जूतिरुका । एतदु श्त॑ भवति--सध्यं॑ जगत्कारणे 
श्रह्मणि वेदास्तातामुक्तः समन्‍्दप्रस्तन्र कारणमभावस्पोभवथा दर्नास्जगत्कारणत्व॑ ब्रह्मण: कि निमित्तस्वे- 
नेब, उतोपादानत्वेनापि ? तत्र कदि प्रथमः पक्षस्तत उपादानकारणानुसरणे सांख्यस्मृतिसिद्धृ क्‍ 
पेयम्‌ । तथा च जन्माहस्य यत इति ब्रह्मलक्षणमसाधु, अतिव्याप्तेः, प्रधानेषपि गतत्वात्‌। असम्भवाद्ा । 
यबि तूत्तरः पक्षस्ततो नातिब्याध्तिनध्यव्याप्तिरिति साधु रक्षणम्‌ | सोश्यप्रवद्देष; ॥ तन्न -- 
ईक्षापुर्वंककर्तृत्वं प्रभुस्वपरूपता । 
निमित्तकारणेष्वेव नोपादानेषु कहिंचित्‌ ॥ 
तदिदमाह & तत्र निमित्तकारणमेव तावदू इति 8 ॥ आगमस्य कारणमात्रे पयंवसानादनुमानस्य 























भामती-ब्याख्या 

सद्भति दिखाते हुए शेष विचारणीय प्रस्तुत करते हैं--“यथाभ्युदयहतुत्वाद धर्मों जिज्ञास्य 
इत्यादि” । यहाँ ब्रह्म-लक्षण की संगति दिल्लाकर भाष्यकार ने लक्षण-सूत्र के साथ इस 
अधिकरण की संगति प्रदर्शित की है। आशय यह है कि जगत्‌ के कारणीभूत ब्रह्म में वेदास्त- 
वाक्‍्यों का समस्वय प्रदर्शित किया गया। कारणता दो प्रकार की देखी जाती हैं-- 
(१) निमित्तकारणता और उपादानकारणता ? ब्रह्म में जगत्‌ की कौन-सी कारणता 
विवक्षित है. ? यदि निमित्तकारणता-पक्ष का ग्रहण किया जाता है, तब उपादान कारण 
किसी और पदार्थ को मानना होगा, फछत- शक्लांख्य-दर्शन-सिद्ध प्रधान ( प्रकृति ) तत्त्व को 
स्वीकार करना होगा, तव “जन्माद् ध्य यत:“-समह ब्रह्म का लक्षण सदोष हो जाता है, 
क्योंकि सांख्य-सम्मत प्रकृति में उक्त छक्षण की अतिव्या|प्त हो जाती है अथवा उपादानत्वरूप 
लक्षण ब्रह्म में न घटने से असम्भव दोष है। यईरि द्वितीय पक्ष | उपादानकारणता भी भर्थात्‌ 
ब्रह्म में उमयविघ कारणत्व ) माना जाता है, तब तोन अतिग्याप्ति होती है और न 
अव्याप्ति, अत! उक्त लक्षण निर्दोष है । यही शेप विवारणीय है, जिसके लिए इस अधिकरण 
की आवश्यकता है। ६ अ४औ 

पूर्वेपक्ष- ईल्षापूर्वककर्तृत्व प्रभुत्त्मसखूपता । 

निमित्तकारणष्वेव नोपादानेषु कहिचितु ॥ 

यही भाष्यकार ने कहा है--'तत्र निमित्तकारणमेव तावत केवल स्थातु” । औपचिषद 
वाक्यों का तो सामास्य कारणता में वर्यवसान होता हैं। अनुमान प्रमाण जो ईश्वरो जगतों 
निर्मित्तकारणम्‌, ईक्षणपूर्वककतृंत्वात्‌ कुलालवत्‌ ! प्रभुत्वाद्‌ राजवत्‌' । “ईश्वरो न जगत 
उपादानम्‌, कार्यविरूपत्वात्‌, कुलालादिवतु' -इस भ्रकार निम्मित्तकारणता का नियमन करते 
हैं, उनका उक्त औपनिषद वाक्य किस्ती प्रकार का विरोध नहीं करते, प्रत्युत समर्थन करते 











न ब्रह्म). हिन्दीसद्दितमामतोसंवलितम्‌ ण्र५ 


“सर प्राणमसजतः ( प्र० ६४ ) इत्यादिश्वुतिभ्यः । ईक्षापूर्वंक च कतृंत्व॑ निमित्त- 
कारणेष्वेच कुलालादिषु दृष्मू । अनेककारकपूर्विका च क्रियाफलसिडिलोंके दृष्टा । 
सच न्याय आदिकतर्यपि युक्तः संक्रमयितुम्‌ , ईश्वरत्वप्रसिद्धेश्व । हैश्वराणां 
हि राजवैवस्वतादोनां निमित्तकारणत्वमेब केवर्ल प्रतीयते, . तद्धत्परमेश्वरस्यापि 
निमित्तकारणस्वमेव॒ युक्त प्रतिपत्तम्‌ | कार्य चेदंं जगत्सावयवमचेतनमशुद्ध 
दृश्यते, कारणेनापि तस्य ताह्शेनेंच भवितव्यम्‌ , कार्यकारणयोः सारुष्यद्शनात्‌। 
ब्रह्म च नेव॑लक्षणमवगस्यते 'निष्कर्ल निष्क्रियं शान्तं निरवर्य निर्अनम' ( श्वे० ६१९ ) 
इत्याद्श्रतिभ्यः । पारिशेष्याद्‌ ब्रह्मणो उन्यदुपादानकारणमशुद्धादियुणक स्मतिप्र- 
सिद्धमभ्युपगन्तव्यम्‌ । ब्रह्मकारणस्वश्र॒तेनिंमित्तत्वमात्रे पर्यवसानादिति । 
एवं प्राप्ते ब्रुम),-प्रकृतिब्योपादानकारणं च॑ बह्ाभ्युपगन्तव्यं निमित्तर 
भामती 
तद्विशेषनियमसागमों न प्रतिक्षिपत्य पि त्वनुमन्यत एवेस्याह & पारिशेश्याद्‌ ब्रह्मणोअ्यद्‌ इति & | 
बरह्मोप!दानत्वस्थ ॒प्रसक्तस्थ प्रतिपेधेष्नयत्राप्रसज्भात्सांख्यस्मृतिप्रसिद्धमानुसानिक प्रधान शिष्पत इति। 
एकविज्ञानेन च सर्वविज्ञानप्रतिज्ञानम्‌ “उत तमादेक्षम' इत्यादिना यथा सोम्य्रक्रेन मुत्पिण्डेनेति च 
वृष्टान्त:, परमात्पनः श्राधान्यं सुचयतः । यथा सोमशर्मंणे कल ज्ञतिन सर्वे कठा ज्ञाता भवन्ति । 
एवं प्राप्त उच्पते- -प्रकृतिश्च । न केवल ब्रह्म तिमित्तकारणं, कुतः ? प्रतिज्ञादृशन्तयो रनुपरोधात्‌ । 

निमित्कारणवमात्रे तु तावुउरुध्येय]ताम्‌ तथाहि 

न मुख्ये सम्भवत्यर्थे जबन्या वृत्तिरिष्यते 

स॒चानुमानिक युक्तमागमेनापबाधितम्‌ ॥। 

सर्वे हि तावद्वेदान्ता: पोर्वापय्येण बीक्षिताः । 

ऐकान्तिकाद्वेतपरा. द्वेतमात्रनिषेधतः ॥ 

भामती-ब्याख्या 

हैं--“स ईक्षांचक्रे” ( प्र. ६३ ) इत्यादि। इस प्रकार यह आवश्यक हो जाता दै कि 


उपादानकारण कोई और माना जाय-“पारिशेष्याद ब्रह्मणोअन्यदुपादानकारणमभ्युप- 
गल्तव्यम्‌” । पारिशेष्य का स्वरूप बताते हुए न्यायभाष्यकार ने कहा है---“प्रसक्तप्रतिषेधाद्‌ 
अन्यत्राप्रसज्भः परिशेष:” ( न्‍्या० भा० १११५ )। उसके अनुसार प्रसक्त (प्राप्त ) ब्रह्मगत 
उपादानकारणता का प्रतिषेध हो जाने पर अन्य किसो वस्तु में उपादान-कारणता भ्रसक्त 
नहीं, परिशेषत: सांख्य-सम्मत प्रधान ( प्रकृति ) में उपादानता परयंवसित होती है। “उत्त 
तमादेशमत्राक्ष्यों येनाश्रुतं श्रुतं भवति”? ( छां० ६१२ ) इत्यादि वाक्यों के द्वारा जो एक के 
विज्ञान से सर्व-विज्ञान का प्रतिज्ञा को है और “यथा सोम्यरेकेन मृत्पिण्डेन” ( छां० ६॥१४ ) 
इत्यादि जो दृष्टान्त दिखाए हैं, वे सभी ब्रह्म को प्रधानता ( प्रमुखता ) के वैसे ही सूचक 
हैं, जैसे सोमशर्मा को प्रशंसा में कहा जाय--'सोमशर्मणकेन ज्ञातेन सर्वे कठा ज्ञाता भवन्ति/ । 

सिद्धान्त-उक्त पूर्वपक्ष का निराकरण-सूत्र है--'प्रकृतिश्र प्रतिज्ञाहष्टान्तानुप- 
रोधात्‌” । अर्थात्‌ ब्रह्म केवल निमित्तकारण हो नहों, वयोंकि कथित प्रतिज्ञा और दृष्टान्त 


का सामञजस्य उभयविध कारणता में ही होता है, केवल निमित्तकारणता मानने पर प्रतिज्ञा 
ओर दृष्ठान्त उपरुद्ध ( विरुद्ध या बाधित ) हो जाते हैं-- 


न मुख्ये सम्भवत्यर्थे जधन्या वृत्तिरिष्यते । 
न॒चाउुजानिक॑ युक्तमागमेनापवाधितम्‌ ॥ 
सर्वे हि तावद वेदान्ता पोर्वापयेण वीक्षिताः । 
ऐकान्तिकाइंतवरता. दव॑तमात्रनिषेघतः ॥ 
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५५ श्रह्मचूत्रशाइ्ररभाष्यम्‌ [ अ- १ पा. ४ खू: २३ 


कारणं च, न केवर्ल निमित्तकारणमेव । कस्मात्‌ ? प्रतिन्नादश्शान्ताज्ुपरोधात्‌ । 
पएव॑ प्रतिज्नादष्ान्तो भ्रोतों नोपरुध्येते । प्रतिज्ञा तावतू-“उत तमादेशमप्राक्ष्यो 
येनाश्रतं भ्रतं भवत्यमतं मतमविज्ञातं विज्ञातम!| ( छा० ६॥१४२ ) इति । तज्न 
'चैकेन विज्ञातेन सर्वेमन्यद्विज्ञातमपि विज्ञलांतं भवतीति प्रतोयते । तद्चोपादान- 
कारणबिज्ञाने सर्वेत्रिज्ञानं संभवत्युपादानकारणाव्यतिरेकात्कायस्थ । निम्मित्तकार- 
णाव्यतिरेकस्तु कार्यस्य नास्ति, लोके तक्ष्णः प्रासादब्यतिरेकद्शनात्‌। दृष्टान्तो5- 
पि-'यथा सोस्येकेन सृत्पिण्डेन सर्व स॒नन्‍्मयं विज्वातं स्थाह्वाचारम्भणं विकारों 
नामथेयं खत्तिकेत्येव सत्यम! इत्युपादानकारणगोचर पवाज्नायते। तथा 'एकेन 
लोहमणिना सर्व लोहमयं विज्ञातं स्थातः 'एकेन नखनिकृन्तनेन सर्वे कार्ष्णायसं 
विज्ञातं स्थात! (छा० ६।१॥७,५,६) इति च्व । तथान्यत्रापि कस्मिन्सु भगवो 
बिज्ञाते स्वेमिदं विज्ञातं भवति? ( मुण्ड० १११२) इति प्रतिज्ञा। यथा पृथि 
व्यामोषथयः संभवन्ति! ( मुण्ड० १।१॥७ ) इति दृष्टान्तः। तथा “आर्त्मानि खब्वरे दृष्ठ 
श्रत्ते मते विज्ञात इदं सर्व॑ विद्तिम! इति प्रतिज्ञा ।' स यथा इुन्दुभेहन्यमानस्य 
न बाह्माव्शब्दाज्शक्सुयाद्‌ ग्रहणाय उुन्ढुभेस्तु अहणेन उुन्दुभ्याघातस्य वा शब्दो 
शुहीत/” ( बृू० ४५६,८) इति दृष्टान्तः। एवं यथासंभव प्रतिवेदान्तं प्रतिश्ञा- 
रश्टान्ती प्रकृतित्वसाथनो प्रत्येतव्यों । यत इतीयं पश्चमी-'यतो वा इमानि 























भामती 

तदिहापि प्रतिज्ञाइश्न्तो मुख्याथविव युक्तो न तु यजमानः प्रस्तर इतिवद्‌ गुणकह्पनया नेतव्यो 
तस्याथंवादस्थातत्परस्वात्‌ । प्रतिज्ञावृष्टान्तवाक्ययोस्त्वद्वेतपरश्वादुपादानकारणात्मकत्वाच्चोपादेयस्य कार्य 
जातस्योपादानज्ञानेन तउज्ञानोपपत्ते:। निमित्तकारणं तु कार्यादत्यन्तभिन्‍्नति न तज्जाने कार्यज्ञानं 
भवति । अ्तों ब्रह्मोपादानकारणं जगतः | न च॒ ब्रह्मणोड्यन्निमित्तकारणं जगत इत्यपि युक्तम्‌ । प्रतिज्ञा- 
वृष्टान्तोपरोघादेव । नहि तदानीं ब्रह्मणि ज्ञाते सबं विज्ञातं भवति । जगन्निमित्तक्नारणस्प ब्रह्मणोध्स्यस्य 
सबंमध्यपातिनस्तउज्ञानेनाविज्ञानातू । यत इति च पञ्मचमी न कारणमात्रे स्मयंते, अपि तु प्रकृतो जनिकतु: 

भामती-ब्याख्या 

कथित प्रतिज्ञा और हृष्टान्‍्त के आधार पर जो ब्रह्म में जगत्‌ की उपादानता प्रतिपादित 
है, वह मुख्य ( अभिधा ) वृत्ति को लेकर वास्तविक उपादानकारणता ही माननी होगी, 
यजमानगत गौण प्रस्तरहूपता ( यज्ञोपकारिता ) के समान प्रधानता, ( प्रशस्तता या 
प्रमुखता ) रूप गौण उपादानता नहीं, क्योंकि “यजमान: प्रस्तर:” ( तै० सं* ३।५।६ ) यह 
अरथवाद प्रस्वरूप मुख्याथंपरक नहीं, वैसा प्रकृत में नहीं। प्रतिज्ञा और दृशास्त- 
वाक्य अद्व॑तपरक ही हैं, अत: समस्त उपादेय भूत जगतु के ज्ञान का उसके उपादान-कारणभूत 
ब्रह्म के ज्ञान से हो होना न्‍्याय-सिद्ध है। निमित्तकारण तो अपने काय॑-प्रपद्च से अत्यन्त 
भिन्न.होता है, अत: उसके ज्ञान से समस्त काय॑ का ज्ञान नहीं हो सकता । अतः ब्रह्म जगत्‌ 
का उपादानकारण सिद्ध होता है। 'ब्रह्म प्ते भिन्न और कोई पदार्थ जगत्‌ का निमित्तकारण 
दै'--यह कहना भी युक्ति-युक्त नहीं, क्योंकि उक्त प्रतिज्ञा और हृष्टान्त के अनुरोध पर वेसा 
मानना सम्भव नहीं । सांख्य-सम्मत प्रधानादि तत्त्व तो का्॑-वर्ग में ही आ जाते हैं, अत 
उनके ज्ञान से समस्त काये का ज्ञान क्‍्योंकर होगा ? यह जो कहा गया कि वेदान्त-वाक्य 
सामान्य कारणता के प्रतिपादक हैं, वह भी उचित नहीं, क्‍योंकि “यतो वा इमानि भूतानि 
जायन्ते” ( तै. उ. ३१ ) यहाँ 'यतः पद में जो पद्ममी विभक्ति है, “जनिकर्तुः प्रकृति” 
( पा. सू. १४॥३० ) इस सूत्र के अनुसार जनि ( उत्पत्ति ) के कर्त्ता ( जायमान वस्तुमात्र ) 
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भूतानि जायन्ते! इत्यत्र 'जनिकतुः प्रकृति!” ( पा० सू० १४३० ) इति बिशेष 
स्मरणास्प्रकतिलक्षण एवापादाने द्वष्टव्या । निमित्तत्व॑ त्वधिष्ठात्रन्तराभावाद- 
घगिन्तव्यम्‌ । यथा हि लोके सृत्खुवर्णादिकमुपादानकारणं कुलालसुबर्णकारादी- 
नधिष्ठातृनपेश्ष्य प्रवर्तेते, नेवं ब्रह्मणः उपादानकारणस्थ सतोडन्यो<घिष्ठातापे- 
क्योउस्ति, . प्रागुत्पत्तेरेकमेचाद्धितीयमित्यवधारणात्‌।. अधिष्ठात्रन्तराभाबो्डपि 
प्रतिशादष्टान्ताजुपरोधादेवोदितों वेद्तिव्यः। अधिष्ठातरि ह्यपादानादन्यस्मिस्नभ्युप- 
गम्यमाने पुनरप्येकविशानेन सर्वविज्ञानस्यासंभवात्‌ प्रतिशादष्टान्तोपरोध एव स्यात्‌। 
तस्मादधिष्ठात्रन्तराभावादात्मनः कर्तृत्वमुपादानान्तराभावाच्न प्रकृतित्वम्‌॥ २३ ॥ 

कुतश्रात्मनः कतृत्वप्रकृतित्वे १-- 

अभिध्योपदेशाच्च ॥ २४ ॥ 

अभिष्योपदेश आात्मनः कर्तृत्वप्रकृतित्वे शमयति “सो5कामयत बहु स्थां 
प्रजायेयेति, 'तदेक्षत बहु स्‍्यां प्रजायेय' इति च । तत्नाभिध्यानपूर्विकायाः 
स्वातन्त्यप्रवृत्तः कतंति गम्यते | बहु स्यामिति प्रत्यगात्मचिषयत्वादू बहुभवनाभिध्या 
नस्य प्रकृतिरित्यपि गम्यते ॥ २४ ॥ 

साक्षाच्चो भयाम्नानात्‌ ॥ २५ ॥ 

प्रकृतित्वस्थायमभ्युच्चयः | इतश्व॒ प्रक्ृतित्रेहा, येत्कारणं साक्षाद्‌ ब्रह्मेच 
कारणमुपादायोभो प्रभवप्रलयावास्तायेते-'सर्वाणि ह वा इधानि भूतान्याकाशादेव 
समुत्पचचन्ते, आकाश प्रत्यस्तं यन्ति! (छा० १॥९।१ ) इति। यद्धि यस्मात्प्रभवति 
यस्मिश्व प्रलोयते, तत्तस्थोपादानं प्रसिद्यमू । यथा तीहियवादीनां .पृथिवी । 'साक्षात्‌' 
इति चोपादानान्तराजुपादानं दशेयत्याकाशादेबेति। प्रत्यस्तमयम्वथ नोपादानाद्न्यन्न 


भामती 

प्रकृतिरिति | ततो5पि प्रकृतित्वप्रवगच्छामः । ढुन्दु भिग्नहण दुन्दृभ्धाघातग्रहणं च तवृगतशब्दत्वसामान्यो- 
पलक्षणायंम्‌ ॥ २३ ॥ 

अनागतेच्छासदूल्पो5भिध्या । एतया खलु स्वातम्हयलक्षणेन कतृस्वेन निम्ित्तत्व॑ द्शितम्‌ । बहु 
स्पासिति च स्वविषयतयोपादानत्वमुक्तम्‌ ॥। २४ ॥ 

आकाशादेव ब्रह्मण एवेस्यथें: । साक्षाविति चेति सूत्रावयवमनूद्य तस्याथं'-व्याचष्टे ७ आकाशा- 
भामती-व्याख्या 
के उपादानकारण ( प्रकृति ) की भ्रपादानसंज्ञा की गई और “अपादाने पश्चमी” ( पा. सू. 
२।३।२८ ) इस सूत्र से उस पश्चमी का विधान हुआ, अतः प्रकृति के अथ॑ में 'यत्‌” पद 
पर्यवसित होता है, कारणमात्र में नहीं। अत: व्याकरण के अनुसार भी ब्रह्म जगत्‌ की प्रकृति 
( उपादाचकारण ) ही अधिगत होता है। भाष्यकार ने जो दुन्दुभि-श्रुति का उपन्यास किया 
है, वहाँ दुन्दुभि या दुन्दुभि के आघात का ग्रहण होने से सभी शब्दों का ग्रहण बताया गया 
है, किश्तु शब्द का उपादानकरण न तो दुन्दुभि है और न दुन्दुभि का आघात, अतः दुन्दुभि' 
ओर 'दुन्दुभ्याघात! पद शब्द-सामान्य का उपलक्षक माना जाता है॥ २३॥ 

“अभिध्योपदेशाच्च”--इस सूत्र में 'अभिध्या? शब्द का अर्थ है-भावी वस्तु की 
इच्छा । इस इच्छा के द्वारा निमित्तकारणता प्रदर्शित की गई है और “बहु स्थाम्‌' - यहाँ 
ब्रह्म में स्वोपादनक वहुकाय॑-सज॑न के द्वारा उपादानकारणता सूचित की गई है॥ २४॥ 

“सर्वाणि ह्‌ वा इमानि भूतास्याकाशादेव” ( छां. १९१ ) इस श्रुति में आकाशादेव 
का अर्थ 'ब्रह्मण एव है। “साक्षाच्चोभयाम्नानातृ”--इस सूत्र के क्रवयवभूत 'साक्षात्‌' पद। 


























ण्श्द ब्रद्मसुतशाडूर भाष्यम्‌ (भ. १पा. ७ खू. रे५े 


कार्यस्यथ दृषः ॥ ५ ॥। 
आत्मकुंते! परिणामात्‌ ॥ २६ ॥ 

इतश्व प्रकृतिब्रेह्म, यत्कारणं ब्रह्मप्रक्रियायाम्‌ 'तदात्मानं स्वयमकुरुत! 
( ले० २७७ ) इत्यात्मनः कर्मत्व॑ च दर्शयति । आत्मानमिति कर्मत्वं, स्वयमकुरुतेति 
करृत्वम्‌ | कर्थ पुतः पूर्वेसिदस्थ खतः क्ुस्वेन व्यवस्थितस्य क्रियमाणत्वं शक्यं 
खम्पादयित॒म्‌ ? परिणामादिति त्र॒मः । पूर्वेसिद्धोउपि द्वि सन्नात्मा विशेषेण विकारा- 
त्मना परिणमयाम'सात्मानमिति । विकारात्मना च परिणामों खुदाद्याखु प्रकृतिषूप- 
लब्धः | स्वयम्िति ज॑ विशेषणाज्निमित्तान्तरानपेक्षत्वमपि प्रतीयते । परिणामादिति 
वा पृथक्सत्रम्‌ । तस्थेषो 3र्थः- इतश्व प्रकृतिग्रह्य, यत्कारणं ब्रह्मण एव बिकारात्मना 

भामती 

देव # इति श्रुतिब्रहंगो जगठुपादानः वमवधारयन्‍्ती उपादानास्तराभाव॑ साक्षादेव बर्धायतीति साक्षादिति 
बूत्रावयवेत बर्शितसिति योजना ।६ २५ ॥ 

प्रकृतिगरहणमुप्लक्षणं निमित्तमित्यपि द्रष्टब्षं, कर्मस्वेनोपादानत्वात्कतुत्वेत च तत्प्रति निमित्त- 
त्वात्‌ । # कथ पुनः इति & | सिद्धुसाध्ययोरेकत्रासमवायों विरोधादिति । & परिणामादिति ब्रुमः 
इति ७ । पूबंसिद्धस्थाप्यनिवंचनीयविकारात्मना परिणामो5निवंजनीयस्वाडेदेनाभिन्त इवेति सिद्धस्थापि 
लाध्यर्वमित्यथ: । एकवाव्यत्वेन व्याख्याय परिणामादत्यवस्छिद्य व्याचप्ठे &परिणामादिति वा इति७ । 





भामती-व्याख्या 

का अनुवाद कर उसका अर्थ किया जाता है--“आकाशादेव”। “आकाशादेष समुल्वद्यस्ते'-- 
यह श्रृति ब्रह्म में जगत्‌ की उपादावकारणता का अवधारण करती हुई अध्ययोग-व्यवच्छेदक 
एवकार के द्वारा आकाश ( ब्रह्म ) से भिन्न पदार्थ की उपादानता का जो निषेध करती है, 
वही निषेध सूत्रकार ने 'साक्षात्‌' पद से सूचित किया है। “श्रुतिगतेवका रसूचितमुपादानान्त- 
राभावं साक्षादिति सूत्रावयवेल सूचयति सूत्रकार/--ऐसी योजना कर लेनी चाहिए ॥ २५॥ 

भाष्यकार ने जो कहा है-- इतक् प्रकृतित्रेह्” । यहाँ पर “प्रकृति! पद निभित्तकारण 
का भी उपलक्षक है, क्योंकि आगे चलकर भाष्यक्रार कहते हैं--“तदात्मानं स्वयमकुएत 
«इत्याल्मनः कमेत्बं कठूँत्व॑ च दर्शयत्ति” यहाँ 'कर्मत्व' हेतु उपादालता और 'कतृत्व' हेतु 
निमित्तकारणता का साधक है, अतः प्रतिज्ञा-वाक्य में भी दोनों कारणताओं का निर्देश होना 
चाहिये, अतः 'ब्रक्ृति' पद को अथ जहत्स्वा्थ लक्षणा के ढ्वारा उभयविध कारणता का बोधक 
मानना आवश्यक है। “कर्थ॑ पुनः पूवेसिद्धस्थ सतः कतृत्वेन व्यवस्थितस्य क्रियमाणत्वम्‌” 
इस शक्धा-भाष्य का भाशय यह है कि श्रुति ने जो कहा है कि परमात्मा ने अपने आपका 
सर्जन किया, वहाँ स्वकतुंक और स्वकर्मक सर्जन क्रिया प्रतीत होती है, किन्तु किसी क्रिया 
के कतुंत्व और कमेत्व--दोनों एक पदार्थ में नहीं रह सकते, क्योंकि 'कतृत्व” धर्म सिद्ध और 
'करमत्व” साध्य होता है, अत। दोनों धर्मों का परस्पर विरोध है। “व्रिणामादिति ब्रूम:-- 
इस समाधान-भाष्य का तात्पय॑ यह है कि [ श्रुति ते स्वयं विरुद्ध धर्मों का एकत्र समावेश 
बताया है--“सच्च त्यच्चाभवत्‌” ( ते० उ० २।६ )। स्वप्त में स्वशिर्छेदनादि के समान 


विरुद्धखूप से प्रतीयमान आरोपित धर्मों का कोई दिरोध नहीं होता ] एक ही ब्रह्म सद्रपेण ४ 


सिद्ध (कर्ता) है और अनिवेचनीय परिणामवत्त्वेन साध्य (कम) होता है । जैसे -भरजत में 
रजत का आरोप होता हैं, वैसे ही अभिन्‍न में भेद का आरोप । ; ! 
“आत्मकृते” और “परिणामात्-इन दोनों पदों की एकवाक्यता-पक्षीयव्याख्या 


करके 'परिणामात्‌'- इस पद को पृथक करके उसकी व्याख्या की जाती है--/परिणामादिति' 








गा 
ब्रहोच जगदुपाद(नम्‌ ] हिन्दोसद्दितभामतीसंवलितम्‌ प्र 


परिणामः सामानाधिकरण्येनाम्नायते 'सच्च त्यच्चाभचत्‌। निरुक्त चानिरुक्त चा 
( ते० २६ ) इत्यादिनेति ॥। २६॥ 
योनिश्व हि गीयते ॥ २७॥ 

इतश्व प्रकृतित्रेह, यस्कारणं ब्रह्म योनिरित्यपि पव्यते वेदान्तेषु 'कर्तारमीशं 
पुरुष ब्रह्मयोनिम्‌' (मुण्ड> ३।१॥३) इति, 'यद्भूतयोनि परिपश्यन्ति घीराः (मुण्ड०- 
१११६ ) इति कह स्का प्रकतिवचनः ७3-*-५८-.००न्‍ जद लोके- पृथिवी योनिरोषधि- 
चनस्पतोनाम? । स््रीयोनेर गर्भ प्रत्युपादानकारणत्वम्‌ । 
कबित्स्थानवचनोडउपि योनिशब्दो दष्ः--योनिष्ट इन्द्र निषदे अकारि! (० सखं० 
१॥१०४।१ ) इति । वाक्यशेषास्वत्र प्रक्तिवचनता परिगृहमते 'यथोणेनाभिः रजते 
गृह्वते च! ( मु० ११७ ) इस्येवंजातीयकात्‌। एवं प्रकृतित्व॑ ब्रह्मणः प्रसिद्धम्‌ । यत्पुन- 
रिद्मुक्तमीक्षापूर्वेक कतृत्व॑ं निमित्तकारणेष्वेव कुलाछादिषु लोके दृ्ं नोपादानेष्वि- 
त्यादि, तस्प्रत्युच्यते-न छोकचदिह भवितव्यम्‌ ।न हायमज्मानगम्योउ्थः । शब्द- 
गस्यत्वात्त्वस्याथेस्थ यथाशब्दरमिह भवितव्यम्‌ । शब्दश्चक्षितुरीश्वरस्य प्रकृतित्व॑ 
प्रतिपादयतीत्यघोचाम । पुनश्चैतत्सर्य विस्तरेण प्रतिवश््यामः ॥ २७ ॥ 


भामती 

सच्च स्यच्चेति द्वे ब्रह्मणो रूपे । सच्च सामान्यविश्येषेणापरोक्षतया तिर्वाच्यं एथिव्यप्तेजोलक्षणम्‌ । त्यक्च 
परोक्षमत एवानिर्वाच्यमिदन्‍्तया वाय्वाकाशलक्षणं, कं च तदृश्नह्मणो रूपं, यदि तस्य ब्रह्मोपादानं, 
तस्मात्परिणामाद्‌ ब्रह्म भूतानां प्रकृतिरिति ॥ २६ ॥ 

पूबंपक्षिणोइनुमानसनुभाष्यागम्विरोधेत दूषयति ७ यत्पुत! इति ७ । एतदुक्त भवति। ईहवरो 
जगतो निमित्तक्ारणमेवेक्षापृवंकजगत्कतुश्वात्‌ क्ुम्भकतुंकुलालबत्‌ । अन्नेश्वरस्पासिद्धेराभ्यासिद्धों हेतु 
पक्षक्षाप्रसिद्धविज्येष्यः । यथाहुर्नानुपलब्धे न्याय: प्रबतंत इति। आगमात्तत्सिद्धिरिति चेत्‌ , हन्त तहिं 
पाहशसीश्वरमागमों गसयति तावुश्ञोग्भ्युपगन्तध्य: । छ व निमित्तकारणं चोपादानकारणं चेशबरमवगम- 

| भामती-ब्याख्या 

वा पृथक्‌ सूंत्रम्‌” | श्रुतिप्रतिपादित 'सत्‌! और 'त्यत्‌' दोनों ब्रह्म के रूप हैं। पृथिवीत्वादि 
विशेष जातियों के द्वारा अपरोक्षतया निरूपित पृथिवी, जल और तेज को सच्च कहा गया 
है ओर 'त्यत्‌” पद से परोक्ष, अत एवं अनिर्वेवनीय वायु और आकाश का ग्रहण किया गया 
हैं। 'सत्‌! और 'त्यत्‌' दोनों ब्रह्म के रूप क्योंकर कहे जा सकते हैं, यदि ब्रह्म 'सत्‌' और 
'त्यत्‌' दोनों का उपादानकारण न हो। फलतः भूतरूपेण परिणत (विवर्तित ) होने के 
कारण ब्रह्म भूत-वर्ग की प्रकृति ( उपादानकारण ) होता है॥ २६॥ 

पृव॑पक्षोक्त निमित्तकारणत्वानुमान का अनुवाद करके निराकरण किया जाता है-- 
“यत्पुनरिदधुक्तम्‌” । सारांश यह है कि--“ईश्वरो जगतो निमित्तकारणमेव, ईक्षापूवंकजगत्क- 
तूंत्वात्‌, कुम्भकतृंकुलालवत्‌”--इस अनुमान में ईश्वर की असिद्धि होने के कारण क्लाश्नया- 
सिद्धिखुप हेत्वाभास और अप्रसिद्धविशेष्यासिद्धिर्प पक्षाभास दोष है, क्योंकि जो ईश्वर 
हेतु का क्ाश्रय और साध्य का विशेष्य है, वह सिद्ध ही नहीं । जैसा कि न्याय-भाष्यकार ने 
कहा है--“नानुपलब्धे स्यायः प्रवरतते” ( नया. भा. पृ. ४ )। “स ईक्षांचक्रे” इत्यादि आगम 
प्रमाण के द्वारा ईश्वर की सिद्धि क्‍यों नहीं ? इस प्रश्न का उत्तर यह हैं कि यदि आगम को 
ईश्वर का साधक माना जाता है, तब आगम जेसे ईश्वर का गमक है, वसा ईश्वर स्वीकार 
करना होगा । आगम तो स्पष्टडप से ईश्वर को जगत्‌ का निमित्तकारण और उपादानकारण 

६७ 








93 अं ब्रह्मसत्रशाइरभाष्यम्‌ ( ञ. १ पा. ४ खू. २८ 


( ८ सर्वव्याख्यानाधिकरणम्‌ | स्तू २८ ) 

एतेन सर्व व्याख्याता व्याख्याता। ॥ २८ ॥ 
'इक्षतेनो शब्दम्‌! ( ब्र० खू० ।१५) इत्यारभ्य प्रधानकारणवादः सूत्ररेव पुनः 
पुनराशह्ुथ निराकृतः, तस्य हि पक्षस्योपोद्दलकानि कानिचिल्लिज्ञाभासानि वेदास्ते- 
व्वापातेन मन्दमतोन्प्रतिभान्‍्तीति । स च॒ कार्यकारणानन्यत्वाभ्युपगमासत्मत्यासन्नो 











भामती 

तीति । विशेष्याधिरप्हंयसेविरोधास्मामुभोममरेतुपहती हि; इति कुतस्तेन निमित्तत्वावधारणेत्यथं; । 
इयें चोपादानपरिणासाविभाषा न विकाराभिप्रायेणापि तु यथा सपंस्थोषादानं रज्जुरेवं ब्रह्म जगदुपादानं 
अश्व्यम । न खलु नित्यस्य निषकलस्य ब्रह्मण: सर्वात्मनेकदेशेन वा परिणासः सम्भवतति नित्यत्वावनेक- 
देशस्वादित्युक्तर । न च मुदः दरावादयों भिद्यन्तेन चाभिस्ता न वा भिम्ताभिन्‍्नाः किन्त्वनिवंवनोया 
एब । ययाह श्रुतिः “मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌” इति। तस्मावद्वेतोपक्रमादुससंहाराच्च सब॑ एव  बेदाम्ता 
ऐकान्तिकाहेतपर.: सम्तः साक्षादेव क्चिवद्वेतमाहुः, क्चिद्‌ द्तनिषेषेत, क़चिद्‌ ब्रह्मोपादानस्वेन जगतः । 
एताबतापि तावडूंबों निषिद्धों भवति, न तुपादानत्वाभिधानमात्रेण विकारग्रह आस्थेयः । नहिं 
बाक्येकदेशस्यायो5सतीति ॥ २७ ॥। 

स्थादेततृ--मा भूट्प्रधानं जगदुपादान तथापि न ब्रह्मोपादानत्वं सिध्यति, परसाण्वादीनासपि 
तदुपादातानामुपप्लवसानश्वात्तेषामपि हि किश्चित्‌ किल्विदुपोह्ठलकमस्ति बेदिक लिक्लमित्याजादधगमपनेतमाह 
सुत्रकार:- एतेन सर्वे व्याख्याता व्याख्याताः निगदध्यास्यातेन भाष्येण व्याख्यातं सूत्रम्‌ । 

















भामती-व्याख्या 
कहता है । साध्य के विशेष्य और हेतु के आश्रयभूत ईश्वर के ग्राहक भ्रागम से विरुद्ध केवल 
निर्मित्तवारणता का अनुमान कभी नहीं पन्प सकता, अतः उस अनुमान के द्वारा निमित्त- 
कारणता का अवधारण क्योंकर किया जा सकता है ? ईश्वर के लिए 'उपादान' और जगत 
के लिए जो 'परिणाम” की भाषा का प्रयोग किया गया है, बह विकार-विकारिभाव को 
दृष्टि में रख कर नहीं, अपितु जेसे आरोपित सप॑ की उपादानकारण रज्जु कही जाती है, 
वैसे ही ब्रह्म] को जगत्‌ का उपादान कहा गया है, क्योंकि कूटस्थ नित्य और निष्कल ब्रह्म 
का न सर्वात्मना और न एकदेशेन परिणाम बन सकता है--यह विगत पृ० १३७ पर कहा जा 
चुका है । मृत्तिकादि से घट-शरावादि कार्य न तो भिन्न हैं, न अभिन्न और न भिन्नाभिन्न, 
किन्तु अनिवंचनीय हैं, जैसा कि श्रुति कहती है-- 'मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌”। फलतः कथित 
श्रुति-सन्दरभ में अद्वेत-तत्त्व का उपक्रम ओर ७पसंहार सिद्ध कर रहा है कि सभी वेदास्त- 
वाक्य ऐकान्तिकरूप से अद्वतपरक होते हुएं कहीं साक्षात्‌ अद्गेत का प्रतिपादन करते हैं, 
कहीं हैत का निषेध और कहीं ब्रह्मोपादानत्वेन जगत्‌ का अभिधान करके अद्वेतावबोधन 


करते हैं। इससे भी भेद का निषेध हो ही जाता है, उपादानत्व का प्रतिपादनमात्र कर देने 
से विकार-ग्रह स्वीकार नहीं कर लेना चाहिए, वर्योंकि अधूरे वाक्य का अथ॑ पर्यंवसित अथे 
नहीं माना जांता ॥| २७॥ 

शुज्ञा-यदि सांख्याभिमत प्रधान तत्त्व जगतु का उपादानकारण नहीं हो सकता तो न 


सही, फिर भी ब्रह्म में जगत्‌ की उपादानता सिद्ध नहीं हो सकती, क्योंकि ताकिकादि-सम्मत 
परमाण्वादि पदार्थ भी जगत्‌ के उपादानकारण माने जाते हैं। उनके भी साधक वैदिक वाक्य 
इक्के-दुक्के उपलब्ध हो ही जाते हैं। 

समाधान-उक्त शद्भा का अपनयन करते हुए सूत्रकार ने कहा है--एतेन सर्वे 
व्याख्याता व्याख्याता” । इस सूत्र का भाष्य अत्यन्त सुगम है । 


हज _-लथर --पार पारा अस्यानमबअ दा अर सप उन कन अप नस मम नाक पक 


ब्रहव जगदुपादानम ] हिन्दीसहितमामतीसंचलितम्‌ ५३१ 


बेदान्तवादस्य, देवलप्रभृतिभिश्च केश्विद्धमंसूतकारेः स्वग्रन्थेष्वाश्रितः, तेन तत्पतिषेधे 
यलो3तीब छृतो नाण्वादिकारणवाद्प्रतिषेघे । तेडपि तु ब्रह्मकारणवादपक्षस्य प्रति- 
पक्षत्वात्पतिषेद्धव्याः । तेषामप्युपोद्वछक॑ वेदिक॑ किचिल्लिज्ञमापातेन मन्द्मतीन्प्रति- 
भायादिति । अतः प्रधानमल्लनिबहंणन्यायेनातिद्शति - पेन प्रधानकारणवादप्रतिषे- 
धचन्यायकलापेन सर्वे<ण्वादिकारणवादा अपि प्रतिषिद्धतया व्याख्याता वेद्तिव्याः । 
तेषामपि प्रधानवद्शब्द्त्वाच्छब्द्विरोधित्वाच्चेति । ध्याख्याता व्याख्याता इति 
पदाभ्यासोध्ययापरिसमारत्ति द्योतवति ॥ २८ ॥ 
इति श्रीमत्परमहंसपरिश्राजकाचाय भ्रीमच्छुंकरभगवत्पूज्य पादकृतो शारीरक- 
मीमांसाभाष्ये प्रथमाध्यायेउव्यक्तादिसंदिग्धपद्मात्र लमनन्‍्व- 
याख्यश्वतुर्थः पादः समास+ ॥ ४ ॥। 
इति भ्रीमद्न्रह्यखूत्रशाइररभाष्ये समन्‍्वयाल्यः 
प्रथमो5्ष्याय। ॥ 
७#३९)४३०+- 
भामती 
प्रतिज्ञालक्षणं लचपमाणे. पदरसमस्थयः । 
बेदिकः स च तत्रेव नास्यश्रेत्यन्न साधितम्‌ ॥॥ २८ ।॥। 
इति श्रोमद्वाचस्पतिमिश्रविरचिते श्रीमच्छारी रकभाष्यविभागे 
भागस्यां प्रथमाध्यायस्य चतुर्थ: पादः ॥ 
सम्पूर्णश्व प्रथमो5ष्यायः ।। 
छः 








भामती-ब्याद्या 
प्रतिज्ञालक्षणं वक्ष्य्माण.. पदसमन्वय! । 
वेदिकः स च तन्नैव नास्यत्रेत्यत्र साधितम्‌ ॥ 
इस अध्याय के प्रयम सूत्र में प्रतित्ञ की गई--“यथातो ब्रह्मजिज्ञासा, द्वितीय सूत्र में लक्षण 
किया गया--“जस्माद्यस्थ यतः”। लक्ष्यमाण ब्रह्म में वेदान्त-वाक्यों का समन्वय चतुथे 
सूत्र में कहा--“तत्त समन्वयात्‌” । वह ( वेद।न्त-वाक्य-समस्वय ) वहीं ( प्रथम, द्वितीय और 
तृतीय--इन तीनों पादों में ही ) वर्णित है, अन्यत्र ( चतुर्थ पाद में ) नहीं । इस प्रकार इस 
प्रथम अध्याय में समख्वयार्थ का सम्पक्‌ प्रतिपादन किया गया है ॥ २८॥ 
रामेड्वेति श्रुतिः सर्वा लीलेव च परापरा। 
किमित्यस्वयमीप्सन्ति वेदान्तस्येव केवलम्‌॥ १॥ 
बेदान्ताधिक्ृते क्षेत्रे कथमन्यद्‌ विचायेताम्‌। 
साक्षादन्वयमादाय वेदान्तस्यैव पुरः स्थिति! ॥ २॥ 
स्वरूपाद यत्परः सर्वो वेदान्तवचसां चय!। 
प्रकृत्या चारु तद्‌ ब्रह्म दिष्टया रूप॑ ममेव तत्‌ ॥ ३॥ 
वाक्‍्यादेव गुरोयंस्थ हृष्टिरिषा समुद्गता। 
बन्दे विदितवेयं त॑ करुणावरुणालयम्‌ ॥ ४॥ 
श्रीमत्प रमहंसपरिव्वाजकाचाय॑स्वामिश्री ऋषिरामशिष्यस्वामियोगी र्वानन्दकतायां 
भामतीव्याख्यायां प्रथमो5ध्याय! समाप्त 


><क बनी: न 





अ्रद्यतृत्नशाइ्रसाष्यम्‌ [ भर. १ पा. ४ ख्‌. २८ 
प्रथमे-ध्याये 
अधिकरणानां सत्राणां च 
संख्या 




















-_ 
हितीयो-5ध्यायः । 


प्रथम: पाद। 
[ सांख्ययोगकाणादादिस्मुतिभिः वेदान्तसमन्वयविरोधपरिदारः ] 
( १ स्मृत्यधिकरणम्‌ । खू० १--२ ) 

प्रथमेडध्णये सर्वेक्षः सर्वेश्वरो जगत उत्पत्तिकारणम्‌ , स॒त्खुवर्णाद्य इच 
घटरुचकादोनाम्‌ , उत्पन्नस्य जगतो नियन्द॒त्वेन स्थितिकारणं, मायावीव मायायाः। 
प्रसारितस्थ च जगतः पुनः स्वात्मन्येवोपसंहारकारणं, अवनिरिय चतुर्विधस्थ 
भूतग्रामस्थ | स एवं च॒ सर्वेषां न आस्मेस्येतद्वेदान्तवाक्यसमन्वयप्रतिपादनेन प्रति- 
पादितम्‌ | प्रधानादिकारणवादाश्ाशब्दस्वेन निराकृताः। इदानों स्वपक्षे स्खृतिन्याय- 
विरोधपरिद्दार, प्रधानाविवादानां च न्‍्यायाभासोपबंहितस्वं, प्रतिवेदान्तं व सष्टया- 
दिप्रक्रियाया अविगीतत्वमित्यस्याथजातस्य प्रतिपादनाय द्वितीयोउध्याय आरम्यते। 
तत्र प्रथम तावत्स्यृतिविरोधमुपन्यस्थ परिदरति - 

स्पृत्यनवकाशदोपप्रसज्ञ इति चेन्नान्यस्मृत्यनत्रकाशदोपप्रसब्ञ/त्‌ ॥ १ ॥ 

यदुक्त ब्रह्मेंब सर्वज्ञ जगतः कारणमिति, तद्युक्तम्‌ , कुतः ? स्मृत्यनवकाशदोष- 


भामती 
वृत्तवर्तिष्यमाणयो: समस्वयत्रिरोधपरिहारलूक्षणयो: सज्भत्प्रिदर्शनाय च सुखग्रहणाय चेतयोः 
संक्षेपतस्तात्यर्याथ॑माहु & प्रथमेः्ध्याये इति # । अनपेक्षवेदान्तवाक्यस्वरससिद्धसमन्वयरक्षणस्थ विरोध- 
तत्परिहाराभ्यामाक्षेपसमाघानकरणादनेन लक्षणेनास्ति विषयविषयिभावश सम्बन्ध: | पृव॑लक्षणार्थों हि 
विषयस्तद्गोच रत्वादाक्षेपसमाधानयोरिव च विंषयीति । तदेवमध्यायमवताय तबवयवसधिकरणमबतार- 
यति | & तत्न प्रथम तावदू हृति & । तन्त्यते व्युत्पाद्यते मोक्षसाधनमनेनेति तन्‍्त्रं, तदेवाख्या यस्याः सा 


भाभती-व्याख्या 
रामो विजयतां राजा वीरः शस्त्रभृतां वर!। 
भोरोपितो5द्य संग्रामो दारुणो दतिभिः सह॥ 
सज्ञति--विगत समस्वयाध्याय और इस विरोधपरिहाराध्याय की सज्भति दिखाने 
एवं सुखपुवंक अधिगति कराने के लिए दोनों अध्यायों की विषय-वस्तु का संक्षिप्त वर्णन 
किया जाता है--“प्रथमेष्ध्याये” । प्रत्यक्षादि प्रमाणों से निरपेक्ष वेदान्त का प्रामाण्य सुस्थिर 
है। वेदान्त-विचारात्मक इस दशन के प्रथम अध्याय का इस द्वितीय अध्याय के साथ विषय- 
विषयिभाव सम्बन्ध है, क्योंकि जो विरोघ या भआाक्षेप और उसका परिहार या समाधान इस 
अध्याय में वर्णित है, वह पूर्वाध्याय के समन्वय को विषय करता है, जेसे कि इस प्रथम 
अधिकरण में पूव॑पक्षी का आक्षेप है-सूष्टिविषयक वेदान्त-वाक्‍्यों का ब्रह्म में समस्वय उचित 
नहीं ओर पिद्धाश्ती ने उसका परिद्वार करते हुए उक्त समन्वय को उचित ठहराया है। 
अध्यायों की संगति दिखाकर क्रष्याय के अवयवभूत अधिकरण का अवतरण प्रस्तुत करते 
हुए कहा गया है--“तत्र प्रथमं तावत्‌ स्मृतिविरोधमुपन्यस्य परिहरति” । 
विषय--सृष्टि-प्रतिपादक वेदास्त-वाक्यों का ब्रह्म में समन्वय । 
पूर्वेपक्ष-पूर्वाध्याय में सवंज्ञ ब्रह्मत जगत्कारणत्व की स्थापना न्याय-संगत नहीं, 
क्योंकि वैसा मानने पर प्रधानादि-प्रतिपादक सांख्य-स्मृति अत्यस्‍्त निरवकाश होकर निरथेक 




















५३७ अह्यखूत्रशाइरभसाध्यम्‌ ल्‍थि २पा. १ खू 


प्रसज्ञात्‌ | स्खतिश्व तन्त्राख्या प्ररमर्षिप्रणोता शिश्टपरिगृद्दीता, अन्याश्व तदनुसारिण्यः 
स्खतयः, ता एवं सत्यनवकाशाः प्रसज्येरन्‌ | ताछ हाचेतनं प्रधानं स्वतन्त्र जगतः 
कारणं॑मुपनिबध्यते । मन्वादिस्सृतयस्तावच्चोदनालक्षणेनाग्निहोत्रादिना धम्मजातेना' 
पेक्षितमर्थ समप॑यन्त्यः सावकाशा भंवन्ति । अस्य चणस्यास्मिन्काले3नेन विधानें- 
नोपनयनं, ईदशम्थाचारः, इत्थं वेदाध्ययनं, इत्थं समावतनं, इत्थं सहधमंचारिणीसंयोग 
इति | तथा पुरुषार्थोश्व॒ चर्णा्रमधर्मान्नानाविधान्विद्धति | नेवं॑ कपिलादिस्मृतीना- 
मनुष्ठेये विषये४वकाशो5स्ति | मोक्षसाधनमेव हि सम्यग्द्शुनमधिकृत्य ताः प्रणीताः । 
यदि तन्त्राप्यनवकाशाः स्युरानर्थक्यमेबासां प्रसज्येत । तस्मात्तद्विरोधेन वेदान्ता 
व्याख्यातव्याः । कथ्थ पुनरीक्षत्याविभ्यो हेतुभ्यो ब्रहौव सर्वज्ञं जगतः कारणमित्यव- 


घारितः अ॒त्यथे; स्म॒त्यनवकाशदोषप्रस्लेन पुनराक्षिप्यते ? भवेद्यमनाक्षेपः स्व॒तन्त्र- 


भामती 
स्मृतिस्तस्त्राख्या परमिणा कपिलेनादिविदुषा प्रणोता। अन्याश्चासुरिपद्नशिश्ादिप्रणोताः स्मृतयस्तदनु- 
सारिण्यः । न खलु अमृवां स्मृतीनां मम्वादिस्मृतिबदस्योःवकाशः शक्यो बदितुमृते मोक्षसाधनप्रकादनातु । 
तबपि चेन्ताभ्रिवध्युरनवकाशा: सत्योअ्रसाणं प्रसंज्येरन्‌ । तस्मात्‌ तदविरोधेन कथआिद्देवास्ता व्याख्या- 
तब्या. । पृवपक्षमाक्षिपति & कं पुनरीक्षत्यादिभ्यः इति &। प्रसाषितं खलु धम्तमोमांसायां 'विरोधे 
स्वनपेक्ष स्थावसति झानुमानम्‌' इत्यन्र, यथा श्रुतिविदद्धानां स्मृतीनां दुबंलतयाध्नपेक्षणीयत्वं तस्मास्त 
डुबंलानुरोधेन बलीयसीनां श्रुतोनां युक्तमुपवर्णनमम्‌ , अपि तु स्वतःसिद्धप्रमाणभावा: श्रुतयों दुबंला: 


स्मृतोर्बाधन्त एवेति युक्तम्‌ । पूवंपक्षो समाघत्ते । & भवेदयम्‌ इति ७ प्रसाधितोध्प्यर्थ: भद्धाजडान्‌ 


भामती “व्याख्या 

ओर निष्प्रमाण हो जाती द्वै किन्तु उसकी प्रामाणिकता सिद्ध है, क्योंकि “स्मृतिश्न तस्त्रास्या 
परमर्धिप्रणीता” । 'तन्तते व्युत्पा्ते मोक्षसाधनमनेन!--इस व्युत्पत्ति के आधार पर 'तस्त्र' 
शब्द का अथ दशन या शास्त्र है । आदिविद्वान महर्षि कपिल ने 'तस्त्र! नाम से अपने स्वतस्त्र 
दर्शन का प्रणयत किया । उसके आधार पर उनकी शिष्य-परम्परा में आसुरि, वाषंगण्य और 
पच्चशिखादि आचार्यों ने अनेक शास्त्रों की रचना की [ सम्भवतः 'षष्टि तन्त्र' नाम के ग्रन्थ 
को ध्यान में रखकर 'तन्त्र' शब्द को सांख्य-दर्शन की आख्या (संज्ञा) माना गया है ] | वे 
सभी शास्त्र मोक्ष के साधनीभूत प्रधानादि तत्त्वों के प्रतिपादक हैं । यदि उनके प्रतिपादन 
में भी उनको कोई अवसर नहीं दिया जाता, उनका प्रामाण स्वीकार नहीं किया जाता, तब 
वे अत्यन्त निरवक।श निर्थंक ओर अप्रमाण हो जाते हैं । मन्‍्वादि स्मृतियों [का कम लेकर 
ब्रहव तक का विषय विशाल है, अत: उनको यदि एक स्थान पर अवसर नहीं दिया जाता, 
तब अन्यत्र उनको अवसर मिल जाता है, किन्तु सांख्य-स्मृति का विषय सीमित है । 

इस अधिकरण का जो पूर्व पक्ष है कि 'सांख्य स्मृति के अनुरोध पर वेदान्त-समत्वय 
का संकोच करके प्रधान ( प्रकृति ) तत््को जगतु का कारण माना जाय |” उस पर कोई 
ब्राक्षेप करता है--कर्थ॑ पुनरीक्षत्यादिभ्यो हेतुम्यो ब्रह्मेव सर्वज्ञं जगत: कारणमु” । आशय 
यह है कि पूर्व मीमांसा में यह सिद्ध कर दिया गया है कि श्रुति-विरुद्ध स्मृति को प्रमाण नहीं 


: माना जाता, चाहे वह निरवकाश हो या सावकाश । विरुद्ध श्रुति के न होने पर ही स्मृति- 


वाक्य को श्रुतिमूलकत्वानुमानपूर्वंक प्रमाण माना जाता है--“विरोधे त्वनपेक्षं' स्यादसति 
ह्यतुमानम्‌” ( जै० सू० १।३॥३ ) | सांख्यादि स्मृतियाँ दुबंल हैं, उनकी अपेक्षा वेदान्त-वाक्य 
स्वतःसिद्धप्र।माण्यक होने से प्रबल हैं, अतः श्रुति-विरुद्ध स्मृति के आधार पर समस्वय- 
संकोच का भाक्षेप क्योंकर हो सकता दवै ? 








०] ) . हिन्दीसहितभामतोसंवलितम्‌ ष्श्५ 


प्रक्ञानाम्‌। परतन्त्रप्ज्ञास्तु प्रायेण जनाः स्वातख्येण भ्रुत्यथेमचधारयितुमशक्‍्तुवन्तः 
प्रख्यातप्रणेतकासु स्तृतिष्चवलम्बेरन्‌ । तद्॒लेन च भ्र॒त्यर्थ प्रतिपित्लेरन्‌। अस्मत्कते च 
व्याख्याने न विश्वस्युवहुमानात्स्खतीनां प्रणेतुषु | कपिलप्रश्नतीनां चार्ष ज्ञानमप्रतिहतं 
स्मयंते । श्रृतिश्व भवति-“ऋषि प्रसतं कपिल यस्तमग्रे ज्ञानैर्बिभर्ति जायमानं च 
पश्येत! ( श्वे० ५२) इति। तस्मान्नैषों मतम4थार्थ शकयं संभावयितुम्‌ । तर्काब- 
इस्मेन चेतेडर्थ प्रतिष्ठापयन्ति । तस्मादपि स्म्ृतिबलेन वेदान्ता व्याख्येया 
इति पुनराक्षेपः । 

तस्य समाधिः- नान्यस्सृत्यनवकाशदोषप्रसज्ञादिति । यदि स्म्ृत्यनवकाशदोष- 
प्रसझ्नेश्वरकारणवाद आश्षिप्येत एचमप्यन्या इश्वरकारणवादिन्यः स्मृतयो5नवकाशाः 

भामिती 

प्रति पुनः प्रसाध्यत इत्यथं: । आपाततः समाधानमुक्त्वा परमससाधानसाह पृव॑पक्षी ७ कपिलप्रभुतीनां 
चायम्‌ इति ७ | अधमस्यातिसस्धिः - ब्रह्म हि शाज्षस्य कारणमुक्त “शास्त्रयो नित्वाद' हृति, तेनेष बेद- 
राशिब्रंह्यप्रभवः सन्नाजानसिद्धानावरणभूताथंसात्रगो चरतद्बुद्धिपुवंको यथा तथा फपिलादीनामपि श्रुति- 
स्मृतिप्रथिताजानसिद्ध भावानां स्वृतयो$नावरणसबंबिषयतदूबुद्धिप्रभा इति सन श्रुतिभ्यो$मुषामस्ति 
कश्रिद्विशेष: । न चेता: स्फुटतरं प्रधानाविप्रतिपादनपराः वाक्यस्तेडन्यथयितुम्‌ । तस्मात्‌ तदनुरोधेन 
कथश्चिच्छृतय एवं नेतव्या: | अपि च तकोंडपि उपिलादिस्मृती रनुमन्यते, तस्मादप्येतदेव प्राप्तम । 

एवं प्राप्त आह & तस्य समाधि: इति &। यथा हि श्रुतीनासविगान ब्रह्मणि गतिसामान्यात्‌ , 
नेब॑ स्मृतीनामविगानमस्ति प्रधाने, तासां भूषसीनां ब्रह्मोपादानस्वप्रतिपादनपराणां तत्र तत्न वशंनात्‌ । 

भामती>व्यास्या 

इस आक्षेप का समाधान करते हुए महापूर्वपक्षी कह रहा ६--“भवेदयमना- 
क्षेप/” । भर्थात्‌ जो लोग श्रुतियों का स्वतन्त्र प्रामाण्य स्वीकार करते हैं, उनकी ओर से उक्त 
पूर्व पक्ष नहीं किया जा रहा है, अपि तु जिन लोगों की ऐसी धारणा है कि श्रुतियों का स्वतस्त्र 
अथ॑ नहीं किया जा सकता, श्रपि तु किसी-न-किसी स्मृति के परिप्रेक्ष्य एवं स्मृतिकार के 
निर्देशन में ही श्रुतियों का सटीक अथथ किया जा सकता है । महषि कपिलादि का ज्ञान 
अप्रतिहत था -ऐसा स्मृतियों और श्रृतियों ने मुक्त कण्ठ से कहा है--“ऋषिप्रसूतं कपिलयः 
तमग्रे ज्ञानैबिभति जायमान॑ च पश्येत्‌” ( श्वेता ५२ ) सारांश यह है कि ब्रह्म ही सभी वेदों 
का कारण बताया गया है--“शास्त्रयोनित्वात्‌” (ब्र. सू. १११४ ) । कर्ता की बुद्धि ही 
उसके शास्त्र की प्रतिपाद्य वश्तु को जन्म दिया करती है, जैसे ब्रह्म या ईश्वर की बुद्धि 
स्वभावतः निरावृत सत्य वस्तु को विषय करती है, अतः वेद भी बसी ही सत्य वस्तु के 
बोधक माने जाते हैं । वँसे ही कपिलादि मह॒धियों का ज्ञान भी श्रुति-स्मृति-दारा आजान- 
सिद्ध यथाभूतवस्तुविषयक ही कहाँ गया है। फछतः कपिलादि-प्रणीत स्मृतियों का वेदों 
से कोई अन्तर नहीं रह जाता । ये स्मृतियाँ स्फुट रूप से प्रधानादि. का अभिधान करती 
हैं, इनका अन्यथाकरण कश्ी नहीं हो सकता, अतः इसके अनुरोध पर श्रुतियों का ही अन्यथा- 
नयन करना चाहिए । तक भी कपिलादि-प्रणीत स्मृतियों का समर्थक है--“का ९णगुणात्म- 
कत्वात्‌ का्यस्याव्यक्तमपि सिद्धम्‌” ( सां. का. १४)। 

सिद्धान्त--उक्त पू्व पक्ष का निराकरण करते हुए भाष्यकार ते कहा है--“तस्य 
समाधिः”। ब्रह्म में समन्वित होने के लिए श्रुतियों में जैसा अविगान ( अविरोध ) है, वैसा 
स्मृतियों में प्रधान ( प्रकृति ) के साथ समन्वित होने के लिए अविगान नहीं, अपितु विरोध 
है, क्योंकि अधिकतर श्रुति-सन्दर्भो में ब्रह्मगत जगतु की उपादानता साक्षात्‌ प्रतिपादित है, 








कि ब्रह्मसूत्रशाह्रभाध्यम्‌ [अ. २पा. १ ख्‌. है 


प्रसज्येरन्‌। ता उदाहरिष्यामः -यत्तत्सएममविशेयम' इति परं त्रह्म प्रकृत्य 'स हान्त- 
रास्मा भूतानां क्षेत्रश्श्रेति कथ्यते' इति चोकत्वा तस्मादव्यक्तमुत्पन्न त्रिगुणं दिजसत्तम! 
इत्याह । तथान्यत्रापि 'अव्यक्त पुरुषे ब्रह्मन्निगुणे संप्रलीयते इत्याद | अतश्व संक्षेप- 
मिम ऋणुध्व॑ नारायणः सर्वेमिदं पुराणः । स सग्गकाले च करोति सर्व संहारकाले च 
तर्व॒त्ति भूयः ॥! इति पुराणे | भगवद्गीताखु च-- भह झृत्स्तस्य जगतः प्रभवः प्रठ- 
यस्तथा' ( भ० गी० ७।६ ) इति | परमात्मानमेव च॒प्रहृत्यापस्तम्बः पठति-- तस्मा- 
स्कायाः प्रभवन्ति सर्वे स मूल शाश्वतिकः स नित्य” ( घ० खू० १॥८२३।२ ) इति । 
एवमनेकशः स्मृतिष्वपीश्वरः कारणत्वेनोपादानत्वेन च॒ प्रकाइयते । स्मृतिबलेत प्रत्य- 
चतिष्ठमानस्य स्मृतिबलेनेवोत्तरं वक्ष्यामीत्यतोडयमन्यस्मृत्यनवकाशदोषोपस्यासः । 
दर्शितं तु श्रुतोनामीश्वरकारणवादं प्रति तात्परयम्‌। विप्रतिपत्ती च॒ स्मृतीनामवश्य- 
कतेव्येडन्यतरपरियग्रददेडन्यतरपरित्यागे च॒ भ्र॒त्यज्ुसारिण्यः स्मृतयः प्रमाणम्‌, अन' 
पेएया इतराः । तदुक्त प्रमाणलक्षणे - विरोधे त्वनपेक्ष स्थाद्सति हातुमानम! ( जे० 
सू० १३३ ) इति। न चातीन्द्रियानर्याब्श्तिमन्तरेण कश्चिडुपलभत इति शरक्यं 
संभावयितुम्‌ , निमित्ताभावात्‌। शक्यं कपिलादीनां सिद्धानामप्रतिहतश्चानत्वादिति 
चेत्‌ु-न, सिद्धेरपि सापेक्षत्वात्‌। घर्मोनुष्ठानापेक्षा हि सिद्धि।स च धघर्मश्चोदना- 
भामती 

तस्मादविगानाच्छोत एवार्थः आस्थेयो न तु स्मार्तो विगानादिति । तत्किसिदानों परल्परविगानात्‌ सर्वा 
एव स्मृतयो$बहेया इत्पत आह & विप्रतिपत्तो च स्मृतीनाम्‌ु इति 9। & न चातीन्द्रियानर्थान्‌ इति ७ 
सर्वाग्वृगभिप्रायम्‌ । शड्भूते ७ शक्य कपिलादीनाम्‌ इति ७॥ निराकरोति। #न सिद्धेरपि हृति & | 
न लावरकपिलछादय ईद्वरवदाजानसिद्धाई, किन्तु विनिश्चितवेवश्रामाष्यानां तेषां तबनुष्ठानवर्ता प्राचि 
भवे$ह्मिन्‌ जस्मनि सिद्धिरत एबाजानसिद्धा उच्यन्ते। यवस्मिन्‌ जन्मनि न तें। सिद्धबुपायोध्नुष्ठितः 
प्राग्भवीयवेबार्थानुष्ठानलब्धजन्मत्वात्सिद्धीनां, तथा चावधुतवेदप्रामाण्यातां तद्ठिदद्धार्थभिघानं तदप- 
बाधितमप्रमाणमेव । अप्रसाणेन च न॒वेदार्थोइतिशद्धितुं युक्तः भ्रमाणसिद्धत्वात्तस्प । तदेव॑ बेदबिरोधे 
भामती-ब्यास्या 

अतः यही श्रौत अविगान वेदान्त-समन्वय के लिए ग्राह्म है, स्मातं अविगान नहीं ।. 'स्मृतियों 
में काचित्क विगान-दर्शन के आधार पर क्या सभी स्मृतियाँ हेय हैं ?” इस भ्रश्न का उत्तर 
दिया जाता है-"विप्रतिपत्तो च स्मृतीनामवश्यकर्त्तव्येहत्यतरपरित्यागे”। अर्थात्‌ श्रुति 
के साथ तालमेल रखनेवाली मत्वादि-स्मृतियों का उपादान ओर श्रुति-विद्रोहिणी कपिलादि- 
स्मृतियों का बहिष्कार ही उचित है। भाष्यकार ने जो कहा दै--“न चातीद्ियानर्थानु 
श्रुतिमन्तरेण कश्निदुपलभते”, वह हम लोगों (स्थूलदर्शी व्यक्तिणें) को ध्यान में रख कर कहा 
है; क्योंकि विगत देवताधिकरण में देवताओं, ऋषियों और योगियों को अतीन्‍्द्रयाथेदर्शी 
माना गया है। कपिलादि की स्मृतियों के द्वारा भी अतीन्द्रियार्थाववोधन की शद्भर की 
जाती दै--“शक्यं कपिलादीनां सिद्धानामप्रतिहतज्ञानत्वात्‌”। उक्त शद्धा का तिराकरण किया 
जाता है--“न, सिद्धेरपि सापेक्षत्वात्‌” | आशय यह है कि कपिलादि वेसे आजान-सिद्ध नहीं, 
जैसा ईश्वर, किस्तु उन्हें वेदों की प्रमाणता का निश्चय होने के कारण उन्होंने अपने पूर्व 
जल्म में जो वेदाष्ययन और धर्मानुप्तान किया था, जिससे इस जन्म में उस्हें सिद्धि 
( भ्रणिमादि ) हो जाती है, अत एवं वे आजान-सिस कह दिए जाते हैं। उन्होंने इस जन्म 
में किसी प्रकार का धर्मानुष्ठान नहीं किया, अतः उनकी सिद्धियों को पू्व॑जन्म में कृत 
धर्मानुष्ठान से जनित माना जाता है। धर्मानुष्तान के बिना कोई सिद्धि नहीं हो सकती। 





| ] हिन्दीसद्वितभामतोलंचलितम्‌ ५३७ 


लक्षणः | ततश्व पूर्वेसिद्धायाश्वोद्नाया अर्थों न पश्चिमसिद्धपुरुषवचनवशेनातिशह्ितुं 
शक्यते । सिद्धव्यपाश्रयकल्पनायामपि बहुत्वात्‌ सिद्धानां प्रदर्शितेन प्रकारेण 
स्तृतिविप्रतिपत्तो सत्यां न श्रुतिव्यपाश्रयादन्यज्लिणेयकारणमस्ति । परतम्त्रप्श्नस्यापि 
नाकस्मात्श्सृतिविशेषधिषयः पक्षपातों युक्त, कस्यचित्कचित्पक्षपाते सति पुरुषम 
तिवश्वरूप्येण तस्वाव्यवस्थानप्रसज्ञात्‌। तस्मात्तस्यापि स्मृतिविप्रतिपक्ष्यु पन्यासेन 
भ्त्यजुुसाराननुसारविषयविवेबनेन च सन्मागें प्रज्ञा संग्रहणीया | या तु भ्रुतिः कपि- 
लस्य शानातिशयं प्रदर्शयम्तोी प्रदर्शित, न तया भ्रुतिविरुद्रमपि कापिल मतं भ्रद्धातु 
शक्‍्यम्‌। कपिलमिति श्रुतिसामान्यमात्रत्वात अन्यस्‍्य च कपिलस्थ सगरपुत्राणां 
प्रतप्तुवासुदेधनाम्नः स्मरणात्‌ । अन्याथेद्शनस्यथ च प्राप्तिरहितस्यासाधकत्वात्‌ । 
2 कलड का उड़ कफ 277 हू: उकाइती 
सिद्धवचनमश्रसाणमुक्त्वा लिद्धालामपि परस्परविरोधे तदइचतादनाइक्षास इति पूर्वोक्तं स्मारयति ७ सिद्ध - 
व्यपाश्रपकल्पनायासपि हति &। श्रद्धाजडान्‌ बोधयति | ७ परतस्त्रप्रज्ञस्थापि इति 9। ननु श्रुतिश्जे- 
स्कपिलादीनामतावरणभूतार्थगोचरज्ञानातिदयं बोधपति, कर्थ तेषां बचनमप्रमाणं ? तदप्रामाण्पे श्रुतेरप्प- 
प्रामाष्य्रसजावित्यत भाह ७ या तु श्रुति: इति /# । न ताथ त्पिद्धानां परस्परविरुद्धानि वचांसि प्रमाण 
भब्ितुमहंम्ति । न च विकल्पों बस्तुनि, सिद्धे तदनुवपत्ते: । अनुष्ानम्नागतोत्पायं बिकल्प्यते, न सिद्ध । 
तस्य व्यवस्थानात्‌ । तस्मात्‌ श्रुतिसामान्यमात्रेण अमः सांख्यप्रणेता कपिल) श्रौत इति। स्पादेतत्‌ - 
._ भासती-व्याख्या 
मान लेते हैं कि कपिल सिद्ध योगी थे तो क्या उनके श्रुति से विरुद्ध अर्थ. के अभिधायक 
शास्त्रों को भी प्रमाण मान छिया जाय ? कभी नहीं । ऐसे शास्त्रों का भ्रप्रामाण्य निश्चित कै 
वैसे अप्रमाणभूत शास्त्रों से वेदाथं का बाघ कभी नहीं हो सकता, क्योंकि वेदों का प्रामाण्य 
स्वत! सिद्ध है । 
वेद-विरद्ध पिद्धझ-नचनों की अप्रमाणता दिखा कर सिद्ध-वचनों का परस्पर-विरोध 
देख कर भी उनके वचनों पर अविश्वास हो जाता है-ऐसे पूव॑-कथन का स्मरण दिलाया 
जाता है--“पिद्धव्यपाश्रयकल्पनाथामपि बहुत्वात्‌ सिद्धानाम्‌!। स्मृति और स्मृतिकारों के 
जड़ (अग्घ) भक्तों को भी पक्षपात-रहित होकर विचार करना चाहिए--“परतन्त्रप्रज्ञस्यापि 
नाकस्मातु स्मृतितिशेषविषयः पक्षपातों युंक्तः”। श्र॒त्य्थ-निर्णय में यदि स्मृति का माध्यम 
आवश्यक है, तब केवल कापिल स्मृति का ही अनुसरण क्यों ? मन्वादि स्मृतियों का अनुगमन 
क्यों नहीं किया जाता? “ऋषि प्रसूतं कपिलम्‌”- यह श्रुति जब कि कपिल का ज्ञान 
अनावृत्सत्याथंविषयक बता रही है. तब कापिल वचन को अप्रमाण क्योंकर कहा जा 
सकता है ? कविल-स्मृति की अप्रमाणता से उक्त श्रुति में ही भप्रामाण्य प्रसक्त क्यों न होगा १ 
इस शड़ा का समाधात है--“या तु श्रुतिः कपिलस्थ ज्ञानातिशय॑ प्रदर्शयन्ती दशिता”। 
अर्थात्‌ वह श्रुति केवल यह ऋह रही है कि कपिक सिद्ध थे, किन्तु रह नहीं कहतो कि कपिल 
का श्रुति-विरुद्ध वचन भी प्रमाण माना जाय । बहुत-से सिद्धों के परस्पर विरुद्ध वचन भी 
प्रमाण नहीं हो सकते, क्योंकि उन सबको प्रमाण मानने के लिए षोडशि के ग्रहुणाग्रहण के 
समान स्मृति-गम्य विरुद्ध अर्थोंकों मानना आवश्यक है, किन्तु ऐसा सम्भव नहीं, क्योंकि 
ग्रहणाग्रहणादि अवुष्ठानों में इस प्रकार का विकल्प माना जा सकता है, सिद्ध अथ॑ में नहीं-- 
यह कई बार कहा जा चुका है । दूसरी बात यह भी हैं कि कथित श्वेताश्वतर:श्रुति ने जो 
नकपिल' शब्द का प्रयोग किया है, वह महर्षि कपिछ का ही वाचक है--ऐसी बात नहीं, 
अपितु श्रुतिसामाश्य है भर्थात्‌ सामान्य शब्द है, इसका अन्य भी अर्थ हो सकता है, जेसे 
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भवति चान्‍्या मनोर्मौहात्म्यं अल्यापयन्ती भ्रुतिः-यद्दें किच मलुरवदत्तद्घेषजम! 
( है० खं० २२१०६ ) इति। भच्ुना च 'सर्वभूतेषु चात्मानं सर्वेभूतानि चात्मनि क्‍ 
संपश्यन्नात्मयाजी यैं स्वाराज्यमधिगच्छति ॥! (१२९१) इति सर्वास्मत्वदशेनं 
प्रशंसता कापिलं मतं निन्‍्द्त इति गम्यते | कपिलो हि न सर्बात्मत्ववशनमल्ुमन्यते, 
आत्मभेदाभ्युपगमात्‌ । महाभारतेडपि च “बद्दवः पुरुषा ब्रह्मन्छुताहों एक एवं तु! 
( शान्ति. ३५०१) इति विचार्थ 'बद्दवः पुरुषा राजस्सांख्ययोगविचारिणाम' इति 
परपक्षमुपन्‍्यस्थ तब्युदासेन-बहनां पुरुषाणां हि यथेका योनिरुच्यते | तथा त॑ 
पुरुष विश्वमाख्यास्यामि गुणाधिकम्‌ ॥ ( शान्ति २५०३ ) इत्युपक्रम्य ममान्तरात्मा 
तब च ये चान्ये देहसंस्थिताः । सर्वेषां साक्षिभूतो3सो न भ्राह्मः केनचित्कचित्‌ ॥ 
विश्वमूर्धा विश्वभुजो विश्वपादाक्षिनासिकः | एकश्चरति भूतेषु स्वेरचारी यथासुखम्‌ ॥ 
इति सर्वात्मतेव निर्धारिता । भ्रुतिश्व सर्वात्मतायां भवति -“यस्मिन्सवाणि भूतान्या- 
त्मेवा्भृद्वजानतः । तत्न को मोहः कः शोक एकत्वमनुपश्यत» (ई० ७ ) इत्येबंचिधा । 
अतम्ध सिद्धमात्ममेदकल्पनयापि, कपिलस्थ तन्‍्त्र वेद्विरुद्ध वेदासुसारिमजुवचन- 
भामती £ 
कपिल एवं श्रोतो नाग्ये मन्‍्वादयः | ततश्न तेषां स्खति: कपिलस्सृतिविरुद्धाआवहेयेत्यत आह & भवति 
चास्या सनोरिति & । तस्थाश्रागमान्तरसंबावमाह ६8 महाभारतेषपि च इति ७ । न केवल भनोः स्मृतिः 
स्मुत्यन्तरसंवाबिनी श्रुतिसंवादिन्यपीत्याह & श्रुतिश्व इति ७। उपसंहरति ७ अतः इति 9 । स्पादे- 
तत्‌--भवतु वेदबिदद्धं कापिलं बचस्तथापि हयोरपि पुरुषबुद्धिप्रभवतया को विनिगमनायां देतुयंतो 
० भामती-ब्याख्या 
सगरणपुत्रों के दाहक वासुदेवार्य कपिल [ वेदापोस्षेयत्वाधिकरण में पूव॑पक्षी ने वेदों में 
अनित्य पुरुषों के नामोल्लेख की चर्चा कर क्षाक्षेप किया “अनित्यदशेनात्‌” (जै. सू. १।१।२८) 
अर्थात्‌ “बवरः प्रावाहणिरकामयत” (ते. सं. ५।१।१० ) इत्यादि श्रुतियों में प्रवाहण के 
पुत्र ववरादि का उल्लेख यह सिद्ध करता है कि वेद सादि हैं, अनादि नहीं । इस क्राक्षेप 
का समाधान करते हुए सिद्धान्ती ने कहा है -परं तु श्रुतिसामान्यमात्रम्‌” (जे, सू. ११३१) । 
क्षर्यात्‌ 'ववरादि” शब्द सामान्य अथे के बोधक हैं, किसी व्यक्ति विशेष के वाचक नहीं, अतः 
“ववर' का अथ॑ वायु भी हो सकता है, क्योंकि वेग से चलने पर वायु में ववर-व्रवर शब्द का 
अनुकरण प्रतीत होता है, वैत्ते ही प्रकृत में यह आवश्यक नहीं कि 'कपिल” शब्द सांख्य- 
प्रणेता कपिल को ही कहे, वह किसी अन्य अथ का भी बोधक हो सकता है. ]। यदि कहा 
जाय कि 'कपिल! का नाम श्रुति में आता है, अतः कपिल-स्मृति के विरोध में मम्वादि-स्मृतियाँ 
हेय क्यों नहीं ? इस शड्भा का समाधान है--''भवति चास्या मनोर्माहात्म्यं प्रख्याययन्ती 
श्रुतिः:--'यद्दे कि च मनुरवदत्‌ तड्भेषजम्‌' ( ते. सं. २२।१०।२ )। मनु ने “सर्वभूतेषु चात्मानं 
सवंभूतानि चात्मनि”” ( मनु, १२९१ ) इस प्रकार एकात्मत्व-इशेन का प्रतिपादन करते 
हुए कापिल मत की निन्‍दा की है, क्योंकि कपिल ने आत्म-भेद माना है। मनु के साक्ष्य में 
महाभारत-वचन प्रस्तुत किया जाता है--“महाभारते5पि” । अर्थात्‌ महाभारत में भी “बहुनां 
पुरुषाणां हि ममेका योनिरुच्यते” | “एक एवं चरति भुृतेषु”--इत्यादि वाक्‍्यों के द्वारा 
सर्वात्मता का ही समर्थन किया है। अन्यान्य श्रुतियाँ भी सर्वात्मता का ही निर्णय देती हैं-- 
“श्रुतिभ्न” । कपिल-मत के निराकरण का उपसंहार करते हैं--“अतः सिद्धमात्मभेदकल्प- 
नयापि कपिलस्य तनत्रं वेदविरुद्धम्‌” | केवल वेद से ही नहीं, मनु-वचन से भी सांख्य-दशंन 
विरुद्ध ही दै। वेद भी पौरुषेय है और सांख्य शास्त्र भी पौरुषेय, तब सांख्य शास्त्र ही 
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सांख्यस्मृतेनांदरः ] हिन्दी सहितभामतोसंवल्षितम्‌ ५३९ 


विरुद्ध च, न केवल स्वतन्त्रप्रक्तिकत्पनयेवेति । वेदस्य द्वि निरपेक्षं स्वार्थ प्रामाण्यं 
रवेरिंव रूपचिषये । पुरुषवचर्सा तु मूलान्तरापेक्ष वक्‍त॒स्मृतिव्यवह्िितं चेति विप्रकषेः। 
तस्मादेद्विरुद्ध विषये स्मृत्यतवकाशप्रसज्ञो न दोषः ॥ १ ॥ 
भामती 

बेदविरोधि फापिलं बचो नादरणीयमित्यत आह ७ बेदस्य हि निरपेक्षम्‌ इति ७ । अपसभिसन्धिः-- 
सत्य श्षास्त्रयोनिरीइव रस्तथाप्यस्थ न श्ञास्त्रक्रियायासस्ति स्वातन्व्यं कपिलादीनासिब, स हि भगवान्‌ 
यादृश्जं पुव॑ स्मिन्‌ सर्गे चकार शास्त्र तदनुसारेणास्मिन्नपि सर्गे प्रणीतवान्‌ । एवं पृव॑तरानुसारेण पूर्ब- 
स्मिन्‌ , पुवंतमानुसारेण च पुवंतर इत्यनाविरयं शास्त्रेशबरयो: कार्यकारणभावः । तत्रेश्वरस्प न शास्त्रा- 
थंज्ञानपुर्वा क्षास्त्रक्रिया येनास्‍्य कपिलादिवत्‌ स्वातन्त्रयं भवेत्‌ । शास्त्रा्थज्ञानं चास्य स्वयम्राविभंवदषि 
न शास्त्रकारणतामुपेति, हयोरप्यपर्यायेणाविर्भावात्‌ । शास्त्र च॒ स्वतो बोधकतया पुरुषस्वातन्त्याभावेन 
निरस्तसमस्तदोषाशडू:' सदनपेक्ष साक्षादेव स्वार्थे प्रभाणम्‌ । कपिलादिवचांसि तु स्वतन्त्रकपिलाविप्रणे- 
तुकाणि तदरं॑स्मृतिपुर्वंकाणि, तदर्स्मृतयश्च तदर्थानुभवपूर्वा: । तस्मात्तासामथंप्रत्ययाजुप्रासाण्यविनिश्च- 
याय यावत्‌ स्मृत्यनुभवों कहप्येते तावत्‌ स्वतःसिद्धप्रमाणभावषा&नपेक्षयेव श्रुत्या स्वार्थों बिनिश्वायित 
इति श्ीघ्रतरप्रवृत्तया श्रुत्या स्मृत्यर्थों बाध्यत इति युक्तमूं ॥ १॥ 

भामती-बव्याख्या न 
अनादरणीय. क्यों ? इस प्रश्न का उत्तर है--“वेदस्य हि निरपेक्षं स्वार्थे प्रामाण्यम्‌” | भाव 
यह हैँ कि वेदों क। कारण ईश्वर द्वै, इस प्रकार वेद सांख्य-शास्त्र के समान पोरुषेय ही 
है । तथापि ईश्व९ वेद-प्रणयन में कपिछादि के समान स्वतन्त्र नहीं। ईश्वर तो इतना ही 
करता है कि पूर्व कल्प में जैसा वेद प्रचलित' था, उसका स्मरण करके वैसा ही इस कल्प में 
भी उपदेश कर देता द्वै। इसी प्रकार पूर्व-पूर्व कल्प के अनुसार ही उत्तरोत्तर कल्प में ईश्वर 
वेद की परम्परा अक्षुण्ण रखता हैं। वेद और ईश्वर दोनों ही अनादि हैं, उन्का कार्य 
कारणभ।व भी अनादि हो है। वेदों की रचना इतर दर्शनों के समान शास्त्रार्थज्ञानपुवंक 
नहीं होती, अतः सांख्य में कपिलादि के समान ईश्वर का वेद में स्वातन्त्रध नहीं माना जाता । 
यद्यपि ईश्वर सर्वेज्ञ और सवंदर्शी है, उसको वेदार्थ का ज्ञान भी स्वयं ही होता है, तथापि 
वेद-प्रणयन-क्रिया में कारण नहीं माना जाता, क्योंकि ईश्वर के द्वारा वेद-प्रणयन श्वास- 
प्रश्वास के समान विना प्रयत्न के वैसे हो किया जाता. है, जैसे उसका ज्ञान अयत्न-साध्य 
स्वतः आविर्भत होता है । न तो उसका ज्ञान वेदाध्ययनपुर्वंक होता है और न वेद-प्रणयन 
वेदा्थज्ञानपूवंक । अपर्यायतः (य्रुगपत्‌ ) आविर्भत' होनेवाले पदार्थों में परस्पर कार्य- 
कारणभाव नहीं होता। [ मर ज॑मिनि ने कहा है--औत्पत्तिकस्तु शब्दस्यार्थेन सम्बस्धः 
तस्थ ज्ञानमुपदेशोड्व्यतिरेकश्रार्थेडनुपलब्धे तत्‌ प्रमाणं वादरायणस्थानपेक्षत्वात्‌” ( जै. सु, 
१।१॥५ ) अर्थात्‌ शास्त्रों में अप्रामाण्य तीन प्रकार का माना जाता है--(१) अबोधकत्व 
(२) विपरीत या बाधितार्थ-बोधकत्व और (३) सन्दिग्धा्थ-बोधकत्व ] | इनमें अबोधकत्वा- 
त्मक अप्राम्मण्य वेद में' इसलिए नहीं कि वह निसगंतः बोधक है, जेसा कि शबरस्वामी 
कहते हैं--“विप्रतिषिद्धमिदमुच्यते ब्रतीति वितथं चेति” ('शाबर पृ. १४) । विपरीत और- 
सन्दिग्ध अथ का ज्ञान उस वचन से होता है, जो भ्रम, प्रमादादि दोषों से युक्त हो--' दुष्टेषु 
हि ज्ञानं मिथ्या भवति” ( शाबर. पृ. (८ )। थेद में किसी प्रकार का दोष नहीं, वह स्वत 
निदुंड और अपने आर्थावबोधंन में किसी अन्य श्रमाण की अपेक्षा वसे ही नहीं करता, जैसे 
प्रत्यक्ष प्रमाण, किन्तु कपिलादि के द्वारा प्रणीत शास्त्र. तो स्वतस्त्रबुद्धिपूवंक हैं, उनकी विषय 
वस्तु का पहले उन्होंने स्मरण किया, स्मरण तभी होगा, जब कि उसका अनुभव हो। इस 
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कुतश्व स्मृत्यनवकाशंप्रसज्ञो ० दोषः ?-- 
इतरेषां चानुपलब्धे। ॥ २ ॥ 
प्रधानादितराणि यानि प्रधानपरिणाम्रत्वेत स्मृतोी कल्पितानि महृदादीनिन 
तानि बेदे लोके चोपलभ्यन्ते । भूतेन्द्रियाणि तावल्लोकवेद्प्रसिद्धत्वाच्छक्यन्ते स्मतुंम्‌। 
अलोकवेद्प्रसिद्धत्वाच महदादीनां षष्ठस्येवेन्द्रियाथस्थ न स्मृतिरवकल्पते । यद्पि 
क्लित्तत्परमिव भ्रवणमव्भासते, तदष्यतत्परं व्यास्यातम्‌ 'आजुमानिकमप्येकेषाम' 
( ब्र० खू० १७१ ) इत्यत्र | कार्यस्मृतेरधामाण्यात्कारणस्मृत्तेरप्यप्रामाण्यं युक्तमित्यभि- 
प्रायः | तस्मादपि न स्मृत्यनवकाशप्रसज्ञों दोष:। तकाबष्टम्मं तु 'न विलक्षणत्वात्‌! 
( ब्र० खू० २१४ ) इत्यारभ्योन्मथिष्यति ॥ २ ॥ 
>> उटडन्कुक२-+, 
( २ योगप्रत्युक्त्यधिकरणम्‌ । सू० ३ ) 
एतेन योग प्रत्युक्त। ॥ ३ ॥ 
एतेन सांख्यस्म॒ृतिप्रत्याख्यानेन, योगस्मृतिरपि प्रत्याख्याता द्वष्टब्येत्य- 
० की 5 मम भामती 
प्रधानस्थ तावत्‌ क्बचिद्वेदप्रदेशे वाउयाभ।सानि दृशयम्ते, तह्विकराणां तु महदादीनां तान्यपि न 
सब्ति | न च भूतेन्द्रियादिवन्महृदादयों लोकसिद्धा: । तस्मादात्यन्तिकात्‌ प्रशणान्तरासंबाबातू प्रमाण- 
मूलत्वाच्च स्मृतेमूंठाभावादभादों वन्ध्याया इय दोहित्यस्मृते:। न चार्ष ज्ञानमत्र मुलमुपपद्चत इति 


युक्तम्‌ | तस्मान्त कापिलस्मृते: प्रधानोपादानत्वं जगत इति सिद्धम्‌ ॥ २॥ 
स्‍>कककै+ 5 


स्क ं भामती-व्याख्या 
भ्रकार सांख्यादि शास्त्रों की प्रमाणत्ता के लिए अपेक्षित प्रतिपाद्याथंविषयक स्मरण और 


अनुभव की कल्पना जब तक की जायगी, तब तक स्वत:प्रमाणभूत और निरपेक्ष वेद अपने 
अबाधित एवं असन्दिग्ध अं का बोध शीघ्र ही करा देता है, जिसके द्वारा सांख्यादि स्मृतियाँ 
बाधितार्थंक हो जाती हैं, वातिककार कहते हैं-- 
न च शी घ्रहतेःथेंडस्ति चिरादागच्छतो गति: । 
अश्वेरपहत॑ को हि गर्द्षः प्राप्तुमहंति ॥ (तं, वा. पृ. १७७ ) ॥१॥ 
सांख्याभिमत पदार्थों में से प्रधान ( प्रद्धति ) के प्रतिपादक कुछ वाक्‍्याभास वेदों में 
मिल भी जाते हैं, किन्तु प्रधान तत्त्त के विकारभूत महदादि के बोधक धाक्‍्याभास भी नहीं 
मिलते, महाभूत और इन्द्रियादि वो समान लोक में भी मह॒दादि प्रसिद्ध नहीं । स्मृत्ति वही 
प्रमाणभूत मानी जाती है, जिसका आय प्रमाण से संवाद ( समर्थन ) हो भौर जो स्वयं 
प्रमाणमूलक हो, किन्तु सांब्य स्मृत्ति का न तो कोई ठोस मूल उपलब्ध होता है भर न 
प्रमाणान्तर का संवाद, तब वह क्योंकर प्रमाण 'हंगी ? जैसे कोई वन्ध्या स्त्री कहे कि यह्‌ 
स्मृति हमारे दौहित्र क्ी बनाई हुई है, तो उसका वह वहना नितान्‍्त अप्रमाण और असज्भत 
है, क्यों कि उसकी मूलभूत उसको दुद्विता है ही गहों ; वेसे ही सांख्य-परम्परा का यह कहना 
अत्यन्त निर्मूल है कि हमारे < वर्य प्रधानादि का अनुभव करके सांख्य- 
स्मृति का प्रणयन किया, क्योंकि उठके अनु भयादि दा कोई मूल उपलब्ध नहीं होता । आर्ष 
ज्ञान को भी मूल मानना युक्ति युक्त कहीं, क्योंकि इत्य श्रुति-संवादित आष॑ ज्ञान से विरुद्ध है, 


फलत। कपिल-स्मृति के आधार पर प्रधानादि में उमढुपादानत्व नहीं माता जा सकता ॥ २॥ 
3३८डीजकट्रीए३७--- 
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भामती 
नानेन योगशास्त्रस्य हेरुण्यगर्भ गतञलादेः स्वंथा प्रामाण्यं निराक्रियते, किन्तु जगदुपादान- 
स्वतस्त्रपरधानतद्विकारमहवहड्भाररपब्नतस्मात्रगो व रंप्रामाष्यं नास्तीत्युच्यते । न चेतावतंषासप्रामाष्यं 


भवितुमहूति । यत्पराणि हि तानि तत्नाप्राभाष्येडप्रामाण्यमश्नुवी रन्‌ । न चेतानि प्रधानादिसद्भधावपराणि। 
किन्तु योगस्वरूपतत्साधनतदवान्तरफलविभूतितत्परमफलकंवल्यव्युत्पादनपराणि । तच्च किश्चिन्तिमित्ती- 
कृत्य व्युस्पाद्यमिति प्रधान सबविकारं निमित्तोकृत पुराणेष्बिव . सगंग्रतिसगंवंशमन्वन्तरवंज्ञानुचरितं 
तत्प्रतिपादनपरेषु, न तु॒तह्विवक्षितम्‌ । अन्यपरादपि चान्यनिमित्तं तत्प्रतोयमानमम्युपेयेद, यदि न 
प्तानान्तरेण विरुध्येत । अस्ति तु वेबान्तश्रुतिभिरस्य विरोध इत्युक्तम्‌ । तस्मात्‌ प्रमाणभूतादपि योग- 
शास्त्रास्न प्रधानादिसिद्धि: । अत एवं योगशास्त्र व्युत्पादयिता$5ह सम भगवान्‌ वाष॑गण्य:-- 
शगुणानां परम रूप न दृष्टिपथमुच्छति | _ 
यत्‌ तु दृश्ििथप्राप्त तन्‍्मायेव सुतुच्छकम्‌' ॥ इति ॥ 

योगं व्युत्पिपादयिषता निमित्तमात्रेणेह गुणा उक्ताः न तु॒भावतः, तेषामता स्विकत्वादित्यर्थ: । 
अलोकसिद्धानामपि प्रधानादीनामनादिपु्वपत्तस्यायाभासोस्प्रेक्षितानामनुवाद्यत्वमुपपक्षम. । तबनेनाभिस- 
न्धिनाह ७ एतेन सांख्यस्मृतिप्रत्यास्यानेन योगस्मृतिरषि ७ प्रधानादिविषयतया । # प्रत्याख्याता द्रषटब्या 
"हा ड अराकशा लय ओ अल; परत लग, के न 

सन्देह-योग-शास्त्र के अनुरोध पर सृष्टि-प्रतिपादक वेदान्त-वाक्‍्यों का ब्रह्म में 
समन्वय सड्कुचित किया जाय ? अथवा नहीं ? 

पूर्वपक्ष-सांख्य-स्मृति के प्रतिपाद्य पदार्थों का बहुत-सा भाग वेद में उपलब्ध नहीं, 
किस्तु योग-दर्शनद्वारा अभिहित यमादि पदार्थ वेद में उपलब्ध होते हैं, अतः योग-स्मृति के 
अनुसार प्रधान तत्त्व को ही जगत्‌ का उपादान कारण माना जाय, ब्रह्म को नहीं । 

सिद्धान्त--सांख्य-दर्शन के समान ही योग-दर्शेन भी अप्रमाण ही है । यद्यपि इस 
अधिकरण के ह्वारा इस योग-शास्त्र के प्रामाण्य का स्वथा निराकरण नहीं किया. जाता, 
क्योंकि स्मृतिकारों ने हिरण्यगर्भ से इस शास्त्र का प्रादुर्भाव माना है--“हिरण्यगर्भो योगस्थ 
वक्ता नान्‍्यः पुरातन:” ( म. भार. शान्ति ३४९६५ ) और महर्षि पतज्जलि ने इसे सुत्र-बद्ध 
किया है । मुख्यरूप से इसमें मोक्ष-साधनीभूत विवेक-ज्ञान का विधान उपलब्ध होता.-दै, भेतः 
“यत्परः शब्द, स शब्दार्थ/”--इस न्याय के आधार पर उसी अर्थ में इस शास्त्र का तात्पय” 
परयंवरसित होता है। इसके चार पादों में क्रमशः (१) योग का स्वरूप, उसके साधनीभूंत यम- 
नियमादि (२) क्रिया योग, (३) विभूति और (४) सिद्धि एवं कैवल्यादि पदा्थं वर्णित हैं। 
वर्णनीय विषय वस्तु के लिए कुछ निमित्त चाहिए था, अत! प्रधान और उसके विकारभूत 
मह॒दादि पदार्थों को वैसे ही निमित्तमात्र बनाया गया है, जैसे कि पुराणों का मुख्य उद्देश्य 
वेदिक तत्त्व का उपबुंहण है, किन्तु प्रसद्भधतः (१) स्ग ( सृष्टि ), (२) प्रतिसगं ( प्रलूय ), 
(३) वंश, («) मख्वन्तर और (५) वंशानुचरित भी वर्णित हैं । प्रसद्भतः प्रतिपादित पदार्थों में 
शास्त्र का तात्पय नहीं माना जाता, क्योंकि अन्यार्थपरक वाकयों से प्रसद्भतः अन्य पदाथे 
भी स्फोरित हो जाते हैं । उन्हें भी तब स्वीकृत कर लिया जाता है, जब कि प्रमाणान्तर से 
वे विरुद्ध न होते हों, प्रधानादिगत जगत्‌ की उपादानता का वेदान्त श्रृतियों से विरोध स्पष्ट 
है--यह कहा जा चुका हैं । अतः अपने मुरुष विषय में प्रमाणभृत योग-शास्त्र से प्रधानादि 
तत्त्वों की सिद्धि न होने के कारण भगवान्‌ वाषंगण्य ने प्रधानादि को तात्त्विक नहीं माना है-- 

गुणानां परम रूपं न दृष्टिपयमृच्छति । 
यत्तु दृष्टिपथप्राप्तं तन्‍्मायेव सुतुच्छकम्‌ ॥ 

अर्थात्‌ वाष॑गण्य का मुख्य उद्देश्य योग का व्युत्पादन ही था, केवल निमित्त या प्रासज्िकरूप 
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तिद्शिति । तत्रापि भ्रुतिविरोधेन प्रधान स्वतन्त्रमेव कारणं, महदादीनि च कार्याण्य- 
छोकवेद्प्रसिद्धानि कर््यन्ते | नन्बेब॑ सति समानन्यायत्वास्पू्वेणेव तद्गतम्‌ , किमर्थ 
पुनरतिदिश्यते ? अस्ति हात्राभ्यधिकाशह्ला-सम्यग्दशंनाभ्युपायो हि योगो बेदे 
बिद्तिः 'शोतव्यों मन्तव्यों निद्ध्यासितव्य/ (बरु० २४४५) इति । 'त्रिरुन्नतं स्थाप्य 
सम शरीरम? ( श्वे० २८ ) इत्यादिना चासनादिकल्पनापुरःखरं बहुप्रपच्चं योगविधान 
श्वताश्वतरोपनिषदि दृश्यते । लिज्ञाति च वेद्िकानि योगविषयाणि सहस्तश उपलबभ्य- 
न्ते-'तां योगमिति मन्यन्ते स्थिरामिन्द्रिययारणाम? ( क्रा० २६।११) इति, 'बिद्यामेतां 
योगविधि च कृत्स्तम! ( का० २/६।१८ ) इति चेंबमादीनि । योगशास्त्रेडप अथ तर्व- 
दर्शनोपाग्रो योग? इति सम्यग्द्शनाभ्युपायस्वेनेष योगोउज्ञीक्रियते । अतः संप्रति- 
भामती 

इति ७ । अधिकरणास्तर।रम्मम्ाक्षिपति &नन्‍्वेवं सति समानन्यायत्वाव्‌ इति &। समाघत्ते ७ अस्त्य- 
ब्राभ्यधिकाशडू। ७ । मा नाम सांख्यशास्त्रात्‌ प्रधानसत्ता विज्ञायि । योगशास्त्रासु प्रधानादिसत्ता बिज्ञा- 
पयिष्यते । बहुल हि योगशास्त्राणां वेदेन सह संबादों दृइ्यते । उपनिषदुपायतप च तस्वज्ञानस्थ योगा- 
पेक्षास्त । न तु जातु योगशास्त्रविहित॑ यम्तियमादिबहिरज़्मुपायमपहायान्तरज़्ब्च धारणादविकमन्तरेणो- 
'पनिषवाध्मतत्साक्षास्कार उदेतुमहंति । तस्मादोपनिषदेन तस्वज्ञानेनापेक्णातु संव।दबा हुक्याउव वेदेनाषट - 
कादिस्मृतिवद्योगस्मृतिः प्रमाणम्‌ । ततश्न प्रमाणात्‌ प्रधांनाविध्रतीतेर्नाशब्दत्वमु। न व तवश्रमाणं 


भामती-ब्याख्या 
में गुणादि की चर्चा कर दी गई है, उनकी वास्तविकता में तात्वयं नहीं, क्योंकि उन्हें माया 
के समान अतात्त्विक ही माना है। यद्यपि छोक-वेद में अत्यन्त अप्रसिद्ध प्रधानादि का अनुवाद 
भी सम्भव नहीं, तथापि अनादि काल से चले आए पू्ंपक्ष ओर न्यायाभास के आधार.पर 
वादिगणणों के द्वारा उत्प्रेक्षित और बहुर्चाचत प्रधानादि का अनुवाद करके उन का निराकरण 
सम्भव हो जाता है । इस आशय को मन में रखकर सूत्रकार ने कहा है “एतेन योग! 
प्रत्युक्तः' अर्थात्‌ सांख्य-स्मृति के प्रत्याख्यान से ही प्रधानादिविषयकत्वेन योग-स्मृति का भी 
प्रत्याख्थान हो जाता है । 

यदि सांख्य के निराकरण से ही योग का निराकरण हो जाता है, तब योग-निराकर- 

णाथे अधिकरणान्तर कौ रचना क्यों ? ऐसी शड्भू। की जा रही है--“तम्वेव॑ सति समान- 
न्यायत्वात्‌ पूर्वेणेव तद्गतम्‌” । उक्त शद्भा का समाधान किया जाता है--“अस्ति ह्यत्राभ्य- 
घिकाशडूा'? । अर्थात्‌ सांख्य-शास्त्र के अनुरोध पर प्रधानादि को सत्ता यदि नहीं मानी जा 
सकती तो न पही, योग-शास्त्र के आग्रह पर प्रधानादि का अस्तित्व मान लेना चाहिए, 
क्योंकि सांख्यीय पदार्थ वेदों में उपलब्ध नहीं होते, किन्तु योग-शास्त्र का प्रायः बहुत-सा 
भाग वेद से संवादित ( समर्थित ) है। उपनिषतु में प्रतिपादित तत्त्व-ज्ञान को योग की 
पूर्णतया अपेक्षा है, क्योंकि योग-शास्त्र में विहित यम-नियमादि बहिरज्भ और घारणादि 
अन्तरज्ज साधनों के विंना ओपनिषद आत्मतत्त्व का साक्षात्कार कभी हो ही नहीं सकता। 
इस प्रकार आ्पतिषंद आत्म-तत्त्व के साक्षात्कार में अपेक्षित होने और बेद से प्तंवादित होने 
के कारण योग-स्मृति वैसे ही प्रमाणभूत दर; जंसे अष्टकादि स्मृति [ अगहन, पौष, माघ और 
फाल्गुन की क्ृष्णपक्षीय चार अष्टमी तिथियों में अनुष्लेय श्राद्ध को अष्ठका श्राद्ध कहते हैं, 
आश्वलायन गृह्य सूत्र ( २४॥१ ) में इसका विधान किया गया है, वेद में विहित न होने 
से यह स्माते कम कहलाता है, अष्टका-विधायक आश्वलायनादि स्मृति-वचनों को प्रमाण इसी 
लिए माना जाता है कि वह वेद-विरुद्ध नहीं । वेसे ही वेदाविरुद्ध योग-शास्त्र को .प्रमाण 
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पन्नाययैकदेशत्वादशकादिस्मृतिवद्योगस्मृतिरप्यनपददनोया._ भविष्यतीति-इयमभ्यधि- 
काशह्ला 3तिदेशेन निवत्यरे, अरथकदेशरसंप्रतिपत्तावप्यथेकदेशविप्रतित्तेः पूर्बोक्ताया 
भामती 
प्रधानादों प्रमाणन्र यमादाविति युक्तम्‌ । तत्राप्रामाण्पेइ्स्यत्राप्यनाश्वासातू । यथाहुः -- 
“प्रसरं न छंभन्ते हि यावत्‌ क्वचन सकटाः । 
नाभिवरन्ति ते तावत्‌ (प्रिज्ञाचा वा स्वगोचरे ॥'” इति। 
सेयं लब्धप्रसरा प्रधानादों योगाप्रमाणतापिशाची सर्वत्रेव दुर्वारा भवेदित्यस्था: प्रसरं निषेघता 
प्रधानाशभ्युपेयमिति नादन्‍्द॑ प्रधानमिति शद्घाथं:। सा & इयमभ्यधिकादाडुातिदेशेन निवस्य॑ते & । 
निवृत्तिहेतुमाह ७ अर्थेकदेशसम्प्रतिपत्तावषि इति ७ । यवि हि प्रधानादिसत्तापरं योगशज्ञास्त्रं भवेत्‌ृ भवेत्‌ . 
प्रत्यक्षबेवान्तश्ुतिविरोधेनाप्रमाणम्‌ । तथा च तद्विहितेबु यमादिष्वप्यनाश्बास: स्थात्‌ । तस्मास्न प्रधानः- 
दिपर॑ तत्‌ किन्तु तन्निमित्तीकृत्य योगध्युश्पावनपरमित्युक्तम्‌ । न चाविधये5प्रामाण्यं विषयेधपि प्राभाषण्य- 
मुपहन्ति । नहि चक्ष्रसावावप्रमाणं रूपेध्ष्यप्रमाणं भवितुमहंति । तस्माद्वेदास्तश्रुतिबिरोधात्‌ प्रधानाबि- 
रस्याविधयो न स्वप्रामाण्यम्तिति परमार्थ: । स्थादेततू--अध्यात्मविषया: सन्ति सहन स्मृतयों बोद्धाहँत- 
भामती-ब्यास्या 

मानना चाहिए ]। फलतः योग-शास्त्ररूप प्रमाण के द्वारा प्रमाणित प्रधानादि पदार्थों को 
अशाब्द ( अप्रमाण ) कहना उचित नहीं। 'योग-शास्त्र प्रधानादि अंश में अप्रमाण और 
यम-नियमादि अंश में प्रमाण है'- ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि योग-शास्त्र को यदि किसी 
भी अंश में अप्रमाण माना जाता है, तब पूरे योग-शास्त्र पर से ही विश्वास उठ जायगा, 
जैसे कि श्री कुमारिल भट्ट ने कहा है-- 

प्रसरं न लभन्ते हि यावत्‌ कचन मकंटाः। 

नाभिद्रवन्ति ते तावत्‌ पिशाचा वा स्वगोचराः ॥ 

कचिद्‌ दत्तेष्वकाशे हि स्वोत्प्रेक्षालन्धधामभि: । 

जीवितुं लभते कस्तेस्तन्‍्मागंपतितः स्वयम्‌॥” (तं. वा. पृ. १७१ ) 
[ मकंट ( वानर ) धौर भूत ( प्रेत ) को जब तक कहीं घुसने का अवसर नहीं मिलता, तभी 
तक उनके उपद्रव शान्त रहते हैं। जब उनको कहीं पैर रखने का अवंसर मिल जाता है, 
तब पूरा क्षेत्र उनके उपद्रवों से ऐपा आक्रान्त हो जाता है कि उनके मा्गें में आकर कोई 
व्यक्ति जीवित नहीं रह सकता । उसी प्रकार ] यदि अप्रमाणता को किसी अंश ( प्रधानादि ) 
में मान लिया जाता है, तब समग्र अंशी ( योग-शास्त्र ) अप्रमाण हो जाता है, अत: योग- 
शास्त्र के प्रधानादि अंश में भी अप्रमाणता की गति रोक कर प्रधानादि की वास्तविक सत्ता 
मान हे चाहिए । ऐसा मान लेनें पर प्रधानादि में अशाब्दता का आरोप निराधार हो 
जाता है। 

सिद्धान्त -उक्त अभ्यधिक आशडूरा अतिदेश के द्वारा दूर की जाती है, क्योंकि 

“अर्थैकदेशसंप्रतिपत्तावप्यर्थैंकदेशविप्रतिपत्ते:” । यदि योग-शास्त्र का मुख्य तात्पय॑ प्रधानादि 
की सत्ता में होता, तब प्रत्यक्ष वेदान्त श्रुति से बाधित होकर योग-शास्त्र अप्रमाण हो जाता। 
इतना ही नहीं, उसके द्वारा विहित यम-नियमादि पर भी अविश्वास हो जाता। फलछत। 
योग-शास्त्र को प्रधानादि-परक न मानकर प्रधानादि के निमित्त पते यम-नियमादि का 
प्रतिपादक मानना ही उचित है। योग-शास्त्र प्रधानादि अंश में अप्रमाण होकर यम-नियमादि 
अंश में भी वैसे ही अप्रमाण नहीं होता, जैसे चक्षु अपने अविषयीभूत रसादि पंश में अप्रमाण 
होकर रूप में भी अप्रमाण नहीं होता । 
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दर्शनात्‌ | सतीष्वष्यध्यात्मविषयासु बह्ीषु स्मृतिषु सांख्ययोगस्मृत्योरेव निराकरणे 
यत्नः छृतः । सांख्ययोगी हि. परमपुरुषार्थलाधनत्वेन लोके प्रस्याती, शिष्टेश्व 
परिशहीती, लिक्ेन च भ्रौतेनोपबृंहितो । 'तत्कारणं सांख्ययोगाभिषन्न ज्ञात्वा देव॑ 
मुच्यते सर्वेपाशेः ( श्वे० ६१३ ) इति । निराकरणं तु-न सांख्यज्ञानेन वेद्निरपेक्षेण 
योगमार्गेण वा निःश्रेयसमधिगम्यत इति | भ्रुतिहिं बेद्कादात्मेकत्वविज्ञानादन्यन्निः- 
श्रेयससाधनं वारयति -'तमेव विव्त्वाउतिमृत्युमेति नान्‍्यः पन्‍था विद्यतेउयनाय! 
( श्वे० ३५ ) इति । ढ्वेतिनो हि ते खांख्या योगाश्व नात्मेकत्वदर्शिनः। यक्त बशेनमुक्त 
प्वत्कारणं सांख्ययोगाभिपन्‍तम्‌' इति, चेदिकमेव तन्न ज्ञानं ध्यानं च सांस्ययोग- 
शब्दाभ्यामभिलप्यते प्रत्यासत्तरित्यवगन्तव्यम्‌ । येन त्वंशेन न विरुच्येते तेनेएमेव 
खांब्ययोगस्मृत्योः सावकाशत्वम्‌। तद्यथा- असज्लो छायं पुरुषः ( बु ४।३।१६ ) 
इत्येवमादिश्न तिप्रसिद्मेव पुरुषस्थ विशुद्धत्व॑ नि्शुणपुरुषनिरूपणेन सांस्येरभ्यु 
पशम्यते । तथा च योगेरपि 'अथ परिवाडिक्व्णवासा मुण्डोउपरिग्रह? ( जाबा० ० ) 


भामती 
कापालिकादीनां, ता अपि कस्मान्न,निराक्रियन्त इत्यत आह # सतीष्वपि इति ७। तासु खलु बहुल 
बेदार्थविसंबादिनीषु शिष्टानावृतासु कंश्रिदेव तु पुरषापसदेः पशुप्रायेस्लेड्छादिभिः परिगृहीतःसु बेदसूल- 
स्वाशरूु व तास्तीति न निराक्ृताः, तहिपरीतास्तु सांख्ययोगस्मृतय इति ता: प्रधानादिपरतया ब्युदस्यन्त 
इत्यर्थ: । & न सांख्यज्ञानेन वेदनिरपेक्षेण इति & । प्रधानादिविषयेणेत्यथं: । # द्वेतिनो हि ते सांख्या 
योगाश्व # ये प्रधानाविपरतया तच्छास्त्रं व्याचक्षत इत्यथें: । संख्या सम्यग्बुद्धिवेंदिकी तथा वर्तन्त इति 
सांख्या: । एवं योगो ध्यानम्‌ , उपायोपेययोरभेवविवक्षया, चित्तवृत्तनिरोधो हि. योगः, तस्थोपायों 
भामती-व्याख्या 

अध्यात्मविषयक हजारों अस्य दर्शन हैं, जेसे -बौद्ध, आहत (जैन ) और 
क्ापालिंकादि । उनका भी यहाँ निराकरण क्‍यों नहीं किया जाता ? इस प्रश्न का उत्तर 
है--“सतीष्वषि श्रध्यात्मविषयास्‌ बह्लीषु स्मृतिषु”। अर्थात्‌ बौद्धादि दर्शन वेदाथे के 
विसंवादी ( विपरीत . होने के कारण शिष्ट पुरुषों के द्वारा ही अनाद्त एवं समाज के गिरे 
हुए म्लेच्छप्राय पशु-स्तर के असभ्य पुरुषों के ही श्रद्धा-भाजन हैं। उनमें वेदमूलकत्व की 
भाशडू ही नहीं हो सकती, अतः उनके निराकरण की कोई आवश्यकता ही नहीं किन्तु 
सांख्य-योग ठीक उनके विपरीत वेदघूलक और शिष्ट-समाज में समाहत और प्रचलित हैं, 
अतः प्रधानादि-प्रतिपादन अंश में उनका निरास किया जाता है। “न सांख्यज्ञानेन वेदनिरपेक्षेण 
योगमार्गेण वा निःश्रेयसमधिगम्यते”-इस भाष्य का क्ाशय यह है कि सांख्य-्योग का 
निराकरण इसी लिए किया जाता है कि उनका जो कहना है कि वेद-निरपेक्ष केवल 
प्रधानादिविषयक सांख्य-ज्ञान अथवा योग-मागग से ही मोक्ष की प्राप्ति होती है! उनका वह 
कहना अत्यन्त असज्भत है, क्योंकि श्रुति ने यह तियम घोषित कर रखा है कि केवल वैदिक 
आत्मैकत्व-ज्ञान से ही मुक्ति प्राप्त होती है. किन्तु ' द्वैतिनो हि ते सांख्या योगाश्व'। सांख्य- 
दर्शन और योग-दर्शान का सिद्धान्त आधत्मेकत्ववाद का विरोधी द्वैतवाद एवं प्रधानादिषरक 
है। श्रुतियों में जो “सांख्ययोगाभिपन्नम्‌” ( श्वेता. ६।१३ ) इस प्रकार 'सांख्य/ और योग! 
शब्द आए हैं, वहाँ 'सांख्य” शब्द वैदिक सम्यक्‌ आत्मैकत्वज्ञान और योग! शब्द ध्यान को 
कहता है । योग” शब्द से जो “योगश्रित्तवृत्तिनिरोध:” ( यो. सू. १४२ ) इस प्रकार चित्त- 
वृत्तियों के निरोध को योग कहा गया दै, वह प्रत्ययैकतानतारूप ध्यान का उपाय है, उपाय 
भर उपेय की क्षभेद-विवक्षा में वैसा कह दिया गया है। केवल चित्त-वृत्ति-निरोध ही ध्यान 








ः ] हिन्दीसद्वितभामतोसंचलितम्‌ ५४५ 


इत्येबमादि भ्रतिप्रसिद्धमेच निवृत्तिनिष्ठत्वं प्रतरज्याद्यपदेशेनाचुगम्यते | पएतेन सर्वोणि 
तर्कस्मरणानि प्रतिवक्तव्यानि । तान्यपि तर्कोंपपत्तिभ्यां तत्वन्नानायो पकुवेन्तीति 
चेढुपकुवन्तु नाम । तच्वज्ञानं तु वेदान्तवाक्येभ्य एव भवति-नावेदविन्मजुते त॑ 
बृहन्तम! ( लें० ब्रा० ३१२९७ ) 'त॑ त्वौपनिषदं पुरूषं पृच्छामि! ( बृ० ३९२६ ) 
इत्येबमादिश्न॒तिभ्यः || ३ ॥ 
एफ 
( ३ बविलक्षणत्वाधिकरणम्‌ । छू० ४--१२ ) 
न विलश्षणत्वादस्य तथात्वं॑ च शब्दात्‌ ॥ ४॥ 
ब्रह्मास्य जगतो निमित्तकारणं प्रकृतिश्रेत्यस्य पक्षस्याक्षेपः स्म्तुतिनिमित्तः 
परिहतः, तकनिमित्त इदानीमाक्षेपः परिहियते | कुतः पुनरस्मिन्नवधारित आगमार्थ 
तकीनिमित्तसयक्षेपस्थावकाशः ? नज्ु धर्म इच तह्मण्यप्यनपेक्ष आगमो भवितुमहेति । 
भवेद्यमवष्टम्भी यदि प्रमाणान्तरानवगा आगममात्रप्रमेयो उयमथः स्यादनुष्ठेयरूप 
इच धर्मः, परिनिष्पन्नरूपं तु बह्मावगम्यत्ते। परिनिष्पन्ने च वस्तुनि प्रमाणान्तराणाम- 
भामती 
ध्यान प्रत्ययेकतानता । एतच्चोपलक्षणम्‌। अन्येइपि यप्तनियमादयों बाह्या आन्तराश्च घारणादयो 


थोगोपाया द्रष्टधया:। एतेनास्युपगतवेदप्रामाण्यानां कणमक्षाक्षचरणादोनां सर्बाणि तक॑स्मरणानीति 
घोजना । सुगससन्यत्‌ ॥ ३ ॥ 


ननन+> +-+ 0 नममम-मनन--ा- 


अवान्तरसज्भतिमाह & ब्रह्मास्य जगतो निमित्तकारणं प्रकृतिश्रेत्यस्य पक्षस्य इति ७ । चोबयति 
& कुत; पुनः इति । समानविषयस्वे हि विरोधो भवेत्‌ । न चेहास्ति समानविषयता, घर्मंबद्‌ ब्रह्मणो४पि 
मानाम्तराविषयतया5तक्यंत्वेनानपेक्षास्नायेकगो चरत्वादित्यथं: । समाधत्ते & भवेदयम्‌ इति ७ ॥ 
सानान्तरस्थाविषयः सिद्धवस्त्ववगाहिनः । 
धर्मोस्स्तु काय्यंरूपत्बादू ब्रह्म सिद्धं तु गोचरः ॥ 





भामती-अ्याख्या 
का उपाग्र नहीं, अपितु यम-नियमादि बाह्य और धारणादि आल्तरिक उपाय भी योग 
( ध्यान ) के साधन हैं। भाष्यकार ने जो कहा दहै--एतेन सर्वाणि तकंस्मरणानि प्रतिवक्त- 
व्यानि” । वहाँ 'एतेनाभ्युपगतवेदप्रामाण्यानां कणभक्षाक्षचरणादीनां सर्वाणि तर्कस्मरणानि 
प्रतिवक्तव्यानि'--ऐसी य्रोजना कर लेनी चाहिए। अर्थात्‌ ऐसे सभी दर्शन तत्त्व-ज्ञान के 
विविध उपाय यदि प्रस्तुत करते हैं, तब कोई क्षति नहीं, मोक्ष-प्रद तत्त्व-ज्ञान केवल वेद-वेदाण्त 
से ही होता है, अन्य शास्त्र से नहीं --“नावेदविन्मनुते त॑ बृहन्तम्‌” (तै. ब्रा. ३।१२॥९७) ॥शे॥ 
संगति --' ब्रह्मस्थ जगतो निमित्तकारणं प्रक्ृतिश्चेत्यस्य पक्षस्य”। अर्थात्‌ ब्रह्मगत 
अभिन्ननिभित्तोपादनता पर जो विभिन्न स्मृतियों ( दर्शनों ) के द्वारा आक्षेप किए जाते थे, 
उनका परिहार किया गया । अब तकंनिमित्तक उसी आक्षेप का निराकरण किया जाता है । 
शह्ला--ब्रह्म में जगतु की उभय-विध कारणता जब आगम प्रमाण से निर्णीत हो चुकी 
है, तब अप्रमाणभूत तक॑ के द्वारा उस पर आक्षेप क्णेंकर सम्भव होगा ? ] 
समाधान-धर्म और ब्रह्म में यह महान्‌ अन्तर है कि घममं केवल आगम प्रमाण का 
विषय है, प्रमाणान्तर का नहीं, अतः वहाँ तक॑ की गति नहीं किन्तु ब्रह्म साध्यात्मक धर्म 
६९ 























५४६ प्रह्यतत्नशाइ्डर भाष्यम्‌ [अ. २ पा. १ स्‌ ४ 


स्व्थवकाशो यथा पृथिव्याविषु। यथा च॒ श्रुतीनां परस्परविरोधे | 
नीयस्ते एवं प्रमाणान्तरविरोधेडपि तहशेनेव भ्रतिनीयेत। दृष्टसाम्येन चादष्मथ 
समर्थयन्ती युक्तिरसुभवस्य ॒संन्निकृष्यते । विश्रकृष्यते तु श्रतिरेतिहामात्रेण स्वार्थाभि- 
धानात्‌ | अजुभवावसानं च॒ ब्रह्मविज्ञानमविद्याया निवतेक मोक्षसाधनं च दृष्टफल- 
तयेष्यते । श्रुतिरपि- भ्रोतव्यो मन्तब्य” इति भ्रवणव्यतिरेकेण मनन विद्धती 
तकंमप्यत्राद्तंब्यं द्शयाति, अतस्तकनिमित्तः पुनराक्षेपः क्रियते “न चिलक्षणत्वा 
द्स्य! इति।॥। 





भामिती 

तस्मात्समानविषयत्वादस्त्यन्र तक॑स्यावका शः । नन्‍्वस्तु विरोधः, तथापि तर्कावरे को हेतुरित्यत 
भआाहु ७ यथा व श्रुतीनाम इति ७। सावकाशा वहुयो5पि श्रुतयो$नवकाशेक्रश्रुतिविरोधे तबनुगुणतया 
यथा नीयन्ते एवसनवकांशेकतक॑बिरोधे तवनुगुणतया वह्थोषि श्रुतयों गुणकल्पनादिभिर्व्यास्यानमहंन्तो- 
स्य्थं: । अपि व ब्ह्मसाक्षास्कारो विरोधितयाधनादिमविद्यां निवत्तंयन्‌ वृष्टेनेव रूपेण प्रोक्षसाघनमिष्यते, 

त्र ब्रह्मसाक्षारकारस्प मोक्षत्राधनतया प्रधानस्थानुमान वृष्टसाधम्येंगादृष्टविषयं विषयतो$स्तरज्ञ , बहिरज्ं 
त्वस्यन्तपरोक्षगोचरं शाब्दं ज्ञानं तेन प्रधानप्रत्यासत्पाप्यनुमानमेव बलीय इत्याह & दृष्टसाधम्येंण व 
इति ७ । अपि च॒ श्रुत्यापि ब्रह्मणि तक॑ आदृत इत्याह & श्रुतिरपि इति &। सोध्यं ब्रह्मणों जगढ़ुपा- 
दानस्वाक्षेपः पुनस्तकेंण प्रस्तुयते । 
प्रकृत्या सह सारूप्यं विकाराणामवस्थितम्‌ । 
जगव्‌ ब्रह्मसरूपज्ञ नेति नो तस्य विक्रिया ॥ 
भामती-व्याख्या 

से विपरीत सिद्धात्मक है। वेदान्त और तक-दोनों समानविषयक ( सिद्धार्थविषयक ) हैं, 
श्रतः वैदान्त के क्षेत्र में तक॑ को भी उतरने का अवकाश है । वेदान्त के साथ तके का विरोध 
होने पर भी तके को इतना प्रश्नय क्यों दिया जाता है? इस प्रश्न का उत्तर है--“यथा च 
श्रुतीनां परस्परविरोधे सत्येकवशेनेतरा नीयस्ते” । जैसे अनेक सावकाश श्रुतियाँ अनवकाशभूत 
एक श्रुति से विरुद्ध होने पर उसके अनुसार हो व्याख्यात और संघटित की जाती हैं, वेसे 
ही अनवकाशभूत एक तके का विरोध होने पर वेदान्त-श्रुतियाँ उस ( तक॑ ) के अनुरूप ही 
गौणी वृत्ति आदि का सहारा लेकर प्रवृत्त की जा सकती हैं । 

दूसरी बात यह भी है कि ब्रह्म का प्रत्यक्ष ज्ञान अनादि अविद्या को निवृत्त करता 
हुआ शुक्ति-साक्षात्कार के समान हृष्ट-मा्गं से ही मोक्ष का साधन माना जाता हैं। 
अनुमानरूप तक॑ भी दृष्ट के अनुसार अहृ्ठ की कल्पना है। इस प्रकार प्रधान ( प्रकृति ) का 
अनुमान विषयतः प्रत्यक्ष का अन्तरज्भ ( निकट-वर्ती ) है किन्तु आगम-जन्य शाब्द ज्ञान 
अत्यस्तपरोक्षार्थावगाहो होने के कारण बहिरज्भ (दूरटर्ती ) है। प्रत्नक्ष प्रधान है, तक॑ और 
श्रुति--दोनों उसके अज्भ हैं। तके के साथ प्रधान की प्रत्यासत्ति ( समीपता ) तक॑ को श्रुति 
से प्रबल बनाती है, भाष्यकार यही कह रहे हैं--“दृश्साधम्येंग चाहृष्टमर्थ' समर्थयन्ती 
युक्तिरनुभवस्य सन्निकृष्यते” । इतना ही नहीं, श्रुति ने स्वयं तक को आदर दिया है-- 
“श्रुतिरपि--श्रोतव्यो मन्तव्य:” इति श्रवणव्यतिरेकेण मनन॑ विदधती तकंमप्पत्रादत्त॑व्यं 
दर्शवति” । मनन एक तकं-प्रकार ही है । 

पूर्वेपक्ष-ब्रह्मगत जगदुपादानत्व पर तक के द्वारा इस प्रकार आक्षेप किया जाता है- 

प्रकृत्मा सह सारूप्यं विकाराणामवस्थितम्‌ । 
जगद्‌ ब्रह्मसरूपं च देति नो तस्य विक्रिया ॥ 
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यदुक्त चेतन ब्रह्म ज़गतः कारण प्रकृद्रिति तन्नोपपचते, कस्मात्‌ ? विलक्षणत्वाद्स्य 
विकारस्थ प्रकृत्या: । इदं हि ब्रह्मकायेत्वेनाभिप्रेयमाणं जगद्‌ ब्रह्मविल्कक्षणमचेतन- 
मशुद्धं च दृश्यते, ब्रह्म च जगद्धिलक्षणं चेतन शुद्ध च भ्रूयते । न च विलक्षणत्वे प्रकृति- 
विकारभावो दृष्ट!।न हि रुचकादयो विकारा रुत्पकृतिका भवन्ति, शराबादयो वा 
छुवणप्रकृतिकाः । सदेव तु र्दन्विता विकाराः क्रियन्ते, खुबर्णेन च खुवर्णान्विताः । 
तथेद्मापि जगवदचेतनं खुखदुःखमोहान्वितं सदचेतनस्थेव  खुखदुशखमोहात्मकस्य 
कारणस्य कार्य भवितुभह॑तीति, न विलक्षणस्य ब्रह्मणः । ब्रह्मविलक्षणत्वं॑ चास्य 
जगतो3शुद्धथचेतनत्वद्शेनादवगन्तव्यम्‌ । अशुद्ध हि जगत्‌ खुखद॒ःखमोहात्मकतया 
प्रीतिपरितापविधादा दिह्देत॒त्वात्स्वगेनरकायुच्चावचप्रपश्चत्वात्य । अचेतनं चेदं जगत्‌ 
चेतनं प्रति कार्यकारणभावेनोपकरणभावोपगमात्‌। नहि साम्ये सत्युपकायों 
पकारकभावो भवति, नहि प्रदीपो परस्परस्योपकुरुतः | नत्ठु चेतनमपि कार्यकारणं 
स्वामिभृत्यन्यायेन भोक्‍तुरुपकरिष्यति । न, स्वामिसृत्ययोरप्यचेतनांशस्येब चेतन 
भामती 
विशुद्ध चेतन ब्रह्म जगज्जडमशुद्धिभाक्‌ । 
तेन प्रधानसारूप्यात्‌ प्रधानस्थेब विक्रिया ॥ 

तथाहि--एक एवं स्त्रीकायः सुखदुःखमोहात्मकतया पत्युश्च सपत्नोनाञ्व चेत्रस्थ च स्त्रेणस्य 
तामविन्दतो5पर्य्यायं सुखदुःखविषादानाथत्ते । स्त्रिया च सर्वे भावा व्याख्याताः । तस्मात्‌ सुखदुःखमोहा- 
त्मतयां च स्वर्गंनरकोच्चावचप्रपत्बतया च जगवशुद्धमचेतनश्न, ब्रह्म तु चेतनं विशुद्धं च, निरतिशय- 
त्वात्‌ । तस्मात्‌ प्रधानस्थाशुद्धस्था० ८: ,थ बिकारी जगन्नतु ब्रह्मण इति युक्तम्‌। ये तु चेतनब्रह्मः 
विकारतया जगच्चेतस्थम्राहुस्तानु.ध्याह & अचेतनं चेदं जगद्‌ इति ७।॥ वध्यभिचारं चोदयति & नमु 
चेतनसपि इति ७। परिहरति &न स्वालिभृत्ययोरपि इति 9॥ ननु सा नाम साक्षाउचेतन- 





भामती-व्याख्या 
विरुद्धं चेतनं ब्रह्म जगत्‌ु जडमशुद्धिभाक्‌ । 
तेन प्रधानसारूप्यातु प्रधानस्थैव विक्रिया ॥ 
[ प्रकृति ( उपादान कारण ) के साथ विकारों ( उपादेयभूत कार्यों ) का नियमत! साख्प्य 
( साजात्य ) होता है, किस्तु आकाशादि प्रपच्च ब्रह्म के सहूप न होकर विरूप है, क्योंकि 
ब्रह्म विशुद्ध ( निरतिशय । चेतन्यात्मक और जगत्‌ जड़, अविशुद्ध और स्वगं-तरफादिरूप में 
उच्चावच ( सातिशय ) है, अतः यह ब्रह्म का विकार नहीं हो सकता । हाँ, सांख्याभिमत 
प्रधान ( प्रकृति ) का सरूप होने के कारण प्रधान का विकार ( उपादेय ) हो सकता है, 
क्योंकि ] यह कहा जा चुका है कि ज॑से एंक ही स्त्री अपने पति के लिए सुखरूप, अपनी 
सपत्नियों के लिए दुःखरूप ओर पति से भिन्न चैत्रादि कामुक पुरुषों को सुलभ न होने के 
कारण उनके लिए मोहरूप होती है। वैसे ही समस्त प्रपश्च सुख-दुःख-मोहात्मक है और 
प्रकृति भी वैसी हो है, अतः प्रकृति और प्रप्च का सारूप्य एवं उपादानोप।देयभाव 
निश्चित है। 
जो लोग चेतन ब्रह्म का विकार होने के कारण जगत्‌ को चेतन कहते हैं, उनका 
निराकरण करने के लिए कहा जाता है--“अचेतनं चेद॑ जगत्‌” । अर्थात्‌ जगत्‌ को अचेतन 
मानने पर ही चेतत पुरुष के साथ उसका उपकाये-उवकारकभाव बन सकता है, दोनों को 
समान ( एक जातीय ) मानने पर उपकार्योपकारकभाव नहीं बन पाता। इस नियम के 
व्यभिचार की शद्भा की जाती है--“ननु चेततमपि” । राजा और उसके भृत्य सब चेतन हैं, 




















परट ब्रह्मसत्रशाइ्र भाष्यम्‌ (अ- २पा. शेखू ४ 


प्रत्युपकारकत्वात्‌ | यो होकस्य चेतनस्य परियग्रहों बुद्धादिर्वेतनभागः, स एवान्यस्थ 
चेतनस्योपकरोति, नतु स्वयमेव चेतनग्वतनान्तरस्योपकरोत्यपकरोति वा । निरतिशया 
हाकर्तारश्वेतना इति सांख्या मन्यन्ते | तस्मादचेतनं कायकारणम्‌। न च काष्ठलोष्टा- 
दीनां चेतनत्वे किचित्प्रमाणमस्ति । प्रसिद्धश्वायं चेतनाचेतनप्रविभागो लोके | 
तस्माद्‌ ब्रह्मविछक्षणत्वान्नेदं जगत्त त्पक तिकम्‌ | 

यो<पि कश्चिदाचक्षीत-अत्वा जगतश्रतनप्रकृतिकतां, तद्र लेनच समस्त जगउ्वेतन- 
वगमयिष्याति, प्रकृतिरूपस्थ विकारेउन्वयद्शनात्‌ । अविभावनं तु चेतन्यस्य 
परिणामविशेषाद्धविष्यति । यथा स्पष्टचतन्यानामप्यात्मनां स्वापमर्च्छाद्यवस्थासु 
खेतन्यं न विभाव्यते, एवं काष्ठलोष्ठादीनार्माष चेतन्यं न विभावयिष्यते | एतस्मादेव 
च विभाविताविभावितत्वकृताछिशेषाद्‌ रूपादिभावाभावाम्यां च कायकारणानामा 
स्मनां च चेतनत्वाविशेषे5पि ग़ुणप्रधानभावों न विरोत्स्यते | यथा च पार्थिवत्वा- 
विशेषे८पि मांससूपोदनादीनां प्रत्यात्मवर्तिनों विशेषात्परोपकारित्वं॑ भवत्येबमि- 
हापि भविष्यति। प्रविभागप्रसिद्धिरष्पत एवं न विरोत्स्यत इति । तेनापि कथथंचि 
च्चेतनाचेतनत्वलक्षणं विलक्षणत्वं परिहियेत, शुद्ध्वशुद्धत्वल्क्षणं तु बिलक्षणन्वं 
नेच परिहियते। न चेतरद्पि विलक्षणत्वं परिहतु शक्यत इत्याह-तथात्वं च 
शब्दादिति | अनवगम्यमानमेव हीदं॑ लोके समस्तस्थ वस्तुनश्चतनत्व॑ चेतनप्रकृति- 


भामती 
श्रेतनान्तरस्योप कार्षोतू, तत्काय्यंकरणबुद्धयादिनियोगद्वारेण. तुपकरिष्यतीत्यतः आहु & निरतिशया 
हवाकर्त्तारिश्वेतना: इति & | उपजनापायक्द्धमंयोगोईइतिशयः, तदभावों निरतिशयत्वम्‌, अत एब निर्व्यापार- 
त्वावकर्तारस्तस्मासेषां बुद्धथाविश्रयोक्तृत्वमपि नास्तोत्यथं: । चोदको$नुशयबीजमुद्धाठयति & यो$पि 
इति ७ । अभ्युपेत्यापाततः सम्राधानमाहु # तेनापि फथनश्निद्‌ इति &। परमप्तमाधानं तु सुत्रावयवेन 
बक्‍तुं तमेवावतारयति ७ न चेतदपि विलक्षणत्वम्‌ इति ७ । सुत्रावयवामिसन्धिमाहु & अनवगम्यसान- 


भामती-ब्याख्या 

फिर भी उनमें उपकार्योपकारकभाव होता है। उक्त शद्धूर का परिहार किया जाता है-- 
“न, स्वामिभृत्ययोरषि” । भृत्य का जड़ शरीर ही चेतनरूप स्वामी का उपकारक होता है । 
यद्यपि एक चेतन दूसरे चेतन का साक्षात्‌ उपकार नही कर सकता, तथापि शरीर, इन्द्रिय 
्षौर बुद्धघ्यादि का प्रेरक होकर उपकारक क्‍यों न होगा ? इस शद्भू। का समाधान है-- 
“निरतिशया ह्यकर्तारश्चेतना” । 'अतिशय' पद से आगमायायी धमंवान्‌ व्यापार ( क्रिया ) 
भादि विवक्षित हैं, सांख्य-मत के अनुसार चेतन में किसी प्रकार का पेरणा[दि व्यापार नहीं 
माना जाता, अतः वह शरीरादि का भी प्रेरक नहीं हो सकता । 

शद्भुवादी अपना अभिप्राय प्रकट करता है--“यो४पि कश्चिदाचक्षीत” | शर्थात्‌ 
जो शद्भावादी कहता द्वै कि श्रुतियाँ जगत्‌ को चेतनप्रकृतिक कहती है, इतने से ही य८ सिद्ध 
हो जाता द्वै कि समस्त जगत्‌ चेतन है, क्योंकि प्रकृति के स्वभाव का अन्वय विकार में 
नियमतः देखा जाता है । 

उस शद्भूवादी के उक्त कथन को आपातत! मान करके समाधान किया जाता हैं 
तैनापि कथंचित्‌ चेतनाचेतनत्वलक्षणं विलक्षणत्व॑ परिह्वियेत” । अर्थात्‌ ऐसे शद्धूवादी के 
द्वारा वेदान्ति-सूचित बहुत-से वैलक्षण्यों में से केवल चेतनत्व-अचेतनत्वरूप वेलक्षण्य का ही 
कथच्चित्‌ परिहार हो सकेगा, शुद्धित्व-अशुद्धित्वादि का नहीं | वस्तुतः इतर ( चेतनत्व- 
अचेतनत्वरूप ) वेलक्षण्य का परिहार भी नहीं किया जा सकता; ऐसा सूत्रकार कहते हैं-- 





| ] हिन्दीसद्दितमामतो लंचलितम्‌ ५४९ 


कत्वश्रवणाच्छब्द्शरणतया केवलयोस्प्रेक्षेतर, तच्च शब्देनेव विरुध्यते | यतः शब्दादपि 
तथात्वमवगम्यत्ते । तथात्वमिति प्रकृतिविलक्षणत्वं कथयति । शब्द एव “विज्ञान 
च॑ ( ते? २६) इति कस्यविद्धिभागस्थाचेतनतां श्रावयंश्वतनाद्‌ ब्रह्मणो विलक्षणम- 
चेतन जगक्गावयति | ४॥ 

नज्ु॒ चेतनत्वमपि क्चिद्वेतनत्वाभिमतानां. भूतेन्द्रिया्णां भ्रयते-यथा 
'मुदब्रबीत', आपो्डबुबन! ( श० प० ब्रा० ६१३२७ ) इति, 'तत्तेज ऐक्षत! 'ता 
आप ऐक्षन्तः ( छा० ५।शश४ ) इति चेंबमाद्या भूतविषया चेतनत्वश्रुतिः । 
इन्द्रियविषयाणि ते हेमे' प्रणा अहंश्रेयले विवदमाना ब्रह्म जग्पु” ( बृ० ६१७ ) 
इति, 'ते ह वाचमूचुस्त्वं न उद्गायेति ( छू० शह२ ) इस्येवमाद्य न्द्रियविषयेति । 
अत उत्तर पठाति - 

अभिमानिव्यपदेशस्तु विशेषानुगतिम्याम्‌ ॥ ५ ॥ 

तुशब्द आाशक्लामपनुदति । न खलु “मदत्र बीदः इत्येवंजातीयकया श्रृत्या 
भूतेन्द्रियाणां चेतनत्वमाशइनीयम्‌ , यतो उश्रिमानिव्यपदेश एबः। सवाद्यभिमानिनन्‍्यो 
“री 3 आम भामती 
मभेव हीवम्‌ इति& । शब्दार्थात्‌ खलू चेतनप्रकृ तित्वाच्चेतस्यं पथिव्यादी तामवगस्यमानमुपोहलितं प्रानास्तरेण 
साक्षाच्छू यमाणपप्यचेतन्यमन्यथयेत्‌ । सान[स्तराभावे स्वार्थोंडय : श्रुत्यथेनापब/बोयः, न तु तदलेन श्ुत्यर्थो$- 
स्यथयितब्य इत्यर्थ: ॥ ४ ॥। 

सू-न्तरमवतारयितुं चोदयति # ननु चेतनत्वभपि क्व्चिद्‌ इति 0। न॒प्ृथि8व्यादीनां चेतन्य- 
मार्थमेव, किन्तु भूयसीनां श्रुतीनां साक्षादेवार्थ इत्यथं:। सूत्रमवतारय॒ति ७ अत उत्तर पठति ७ 
अभिमानिव्यपदेशस्तु विशेषानुगतिभ्याम्‌ ॥ 

विभजते & तुशव्द इति # । नेता: श्रुतथः साक्षान्मृदादीनां बागादीनाञ्न चेतन्यमाहुः, अपि तु 
तदचिष्ठात्रीणां देवतानां विदास्मनां, तेनेतर्छ तिबलेन न॑ मृदादीनां वागादीनाश्न चेतत्यप्राशडूनीयमिति । 


भामती-व्यास्या 

“अस्प तथात्वं च, शब्दातु” | इस सूत्र-खण्ड का आशय श्रकट किया गया है--भनवगम्य- 
मानमेव हीद॑ लोके समस्तस्य वस्तुतनस्वेतनत्वम्‌” । अर्थात्‌ पृथिव्यादि जगत्‌ में श्रुतियों के 
द्वारा चेतनोपादानकत्व प्रतिपादित है, उसी के बल प्र भर्थात्‌ जगत्‌ में जो चेतनत्व अधिगत 
होता है. वह यदि लौकिक अनुभव के द्वारा संवादित या अवगम्थमान होता, तब वह चेतनत्व 
अवष्य ही प्रपच्चगत साक्षात्‌ श्ुति-बोधित अचेतनत्व का अन्यथाकरण (बाघ ) कर देता, 
किन्तु अनुभवरूप प्रमाणान्तर की सहायता के बिना केवल श्रुतार्थापत्ति से गम्यमान जगदुगत 
चेतनत्व श्रुति-प्रतिपादित अचेतवत्व से ब।धित होता है, अर्थादवगत चेतनत्व के द्वारा श्रुत्यर्थ 
रूप अचेतनत्व का बाध कभी नहीं हो सकता ॥ ४॥ 

पत्चम सूत्र के अवतारणा्ं शद्धा की जाती है: -ननु चेतनत्वमषि क्चित्‌” | 
शद्भूवादी का कहना यह है कि पृथिव्यादि में चेतनत्व केवल आर्थापत्ति-गम्य नहीं, अपितु 
बहुत-सी श्रुतियों के द्वारा साक्षात्‌ प्रतिषादित है--'मृदब्रवीत्‌, आपो5बुबन्‌” ( शत. ब्रा* 
६॥१।॥२।४ ) । “तत्तेज एक्षत” (छां. ६२३,४) इत्यादि । उक्त शद्धा का अपनोदन-सूत्र दै-- 
“अभिमानिव्यपदेशस्तु विशेषानुगतिभ्याम्‌” । इस सूत्र की व्याख्या की जाती है-- तुशब्द 
आशड्ूमपनुदति” । आशय यह है कि कथित श्रुतियाँ मृदादि और वागादि इन्द्रियों में 
साक्षात्‌ चेतनत्व का अभिषघान नहीं करतीं, अपि तु उनके अधिष्ठाता देवगणों में चैतन्य ध्वनित 
करती हैं, जो कि चेतन ही हैं, अत। इन श्रुतियों के बल पर मुंदादि और वागादि इन्द्रियों में 
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वागाद्यभिमानिन्यश्च चेतना . देवता -बरनसंबदनादिषु चेतनोचितेषु 
व्यवहारंषु व्यपदिष्यन्ते, न भूतेन्द्रियमात्रम्‌। कस्मात्‌ ? विशेषान्षुगतिभ्याम्‌ । 
विशेषों हि भोक्‍तृ्णां भूतेन्द्रियाणां च चेतनाचेतनप्रविभागलक्षणः प्रागभिद्वितः । 
सर्वचेतनतायां चासो नोपपद्येत। अपि च कोषोतकिनः प्राणसंवादे करणमा- 
तआ्ाशज्ञाविनिवृत्त येडघिष्ठाठ वेतनपरिञ्रहाय देवताशब्देन विशिषन्ति-एता ह ये 
देवता अहंभ्रयसखे विवदमाना? ईति 'ता वा एताः सर्वा देवताः प्राणे निःश्रयसं 
विदित्वा' ( केषो० उ० २११४ ) इति च। अज्ञगताश्व॒ सर्वत्राभिमानिन्यश्वेतना देवता 
मन्त्रथेवादेतिहासपुराणाद्भ्योउवगस्थन्ते । अग्नि्याग्भूत्वा मुख प्राविशत' ( ऐ० आ० 
२॥४। ९४ ) इत्येवमादिका च श्रुतिः करणेष्वनुआहिकां देवतामनुगतां दशेयति । 
प्राणसंवाद्वाक्यशेषे चर 'ते ह प्राणाः प्रजापति पितरमेत्योचुः? ( छा० ५१७७ ) 
भामती 

कस्म्ात्‌ पुनरेतदेवमित्यत आह & विज्येषानुगतिभ्याम्‌ & । तत्र विशेष॑ व्याचष्टे & विज्ेषो हि इति &। 
भोक्‍्तृणामुपकाय्यंत्वाद्‌ भूतेख्रियाणां चोपकारकत्वात्‌ सास्ये च तबनुपपत्ते: सर्वजनप्रसिद्धेश्व “विज्ञानं 
चाभवत्‌” इति श्रुतेश्व विशेषश्वेतनाचेतनलक्षण: प्रागुक्त: स नोपपद्यते । देबताशब्बकृतो वात्र विशेषो 
विशेषज्व्देनोच्यत इत्याह्‌ & अपि च॑ कोषोतकिन प्र।णसंबाद इति &। अनुर्गात व्याचष्टे & झनुगताश्च 
इति# । सत्र भूतेन्द्रियादिष्यनुगता देवता अभिमानिनीरपदिश्ञन्ति सन्‍्त्रादय: । अपि चर 'भूयस्य: श्रुतयो5- 
ग्निर्वाग्‌ भूस्वा सुख प्राविशद्वायुः प्राणों भूल्या नासिके प्राविशदादित्यश्रक्षुभृंस्वाइक्षिणी प्राबिशत्‌' इत्यादय 
इन्द्रियविशेषयता देवता वर्॑यन्ति । देवताथ क्षेत्रज्ञभेदाश्रेतना: । तस्मान्नेन्द्रियादीनां चेतन्यं रूपत इति । 
अपि न प्राणसंवादवाक्यशेषे प्राणानामस्सदादिशरीराणामिव चेन्रज्ञाधिष्ठितानां व्यवहारं दर्शयन्‌ प्राणानां 
-+-+-> 5289. 20 0. 22 कर आर 


भामती-ब्याब्या 

चेतनत्व की शद्भू नहीं करनी चाहिए । क्‍यों नहीं करनी चाहिए ? इस प्रश्न का उत्तर है-- 
“विशेषानु तिभ्याम्‌” । इन हेतुओं में विशेष” की व्याख्या की जाती है--“विशेषो हि 
भोक्‍्तृणाम्‌”। भोक्ता पुरुष उपकाय और पृथिव्यादि उपकारक हैं--इस प्रकार की विशेषता 
की उपपत्ति के लिए “विज्ञानं चाविज्ञानं च” ( ते० उ० २।६ ) इस प्रकार जो चेतनाचेतनरूप 
विशेषशाव प्रतिपादित है, वह दोनों ( पुरुष ओर प्रथिव्यादि ) के समानरूप से चेतन होवे पर 
उपपन्न नहीं हो सकता। अथवा श्रुति में प्रधुक्त 'देवता' शब्द के द्वारा ध्वनित विशेषता विशेष 
शब्द का अथे है--“अपि च कोषीतकिन: प्राणसंवादे कारणमात्राशद्भा विनिवृत्तयेडधिष्ठात्‌ - 
चेतनपरिग्रहाय देवताशब्देन विशिषन्ति--'एता वै देवता” ( कौ० ब्रा० २१४ ) ।” भर्थात्‌ 
कोषीतकषिब्राह्म णोपनिषतु में प्राण के साथ इन्द्रिय-संवाद के अवसर पर केवल इन्द्रियों की 
आशज्भा निवृत्त करने और उनके अधिष्ठातृदेवताओं का ग्रहण करने के लिए 'देवता” शब्द का 
प्रयोग किया गया कि “एता वै देवता”--इन देवताओं ने विवाद किया, केवल जड़ इन्द्रियों 
ने नहीं | 

'अनुगति” शब्द की व्याख्या है--“अमुगताश्र स्वत्राभिमानिन्यश्चेतना देवता” । मन्त्र, 
अथंवाद, इतिहास और पुराणादि शास्त्र पृथिव्यादि में अनुगत अभ्िमानी चेतन देवताओं का 
प्रतिपादन करते हैं, जिसकी चर्चा विगत देवताधिकरण में आ चुकी है। “अग्निर्वाग भृत्वा 
मुख प्राविशद्‌, वायु: प्राणो भुत्वा नासिके प्राविशदृ, आदित्य: चक्षुभत्वाउक्षिणी प्राविशत्‌” 
( ऐत. आ. २४२४ ) इत्यादि बहुत-सी श्रुतियाँ तत्तदिन्द्रिय में अनुगत देवताओं का प्रदर्शन 
करती हैं। फलतः ईन्द्रियों में स्वरूपत: चैतन्य नहीं, अवि तु इन्द्रियानुगत देवताओं में चैतन्य 
विवक्षित है । दूसरी बात यह भी है कि प्राण-संवाद के वाक्य-शेष में प्राणों को वैसे ही जीव 








न 
सांख्यतकनिरासः ] हिन्दीसद्दितमामतीसंचलितम्‌ णण१्‌ 


इति श्रेष्ठव्वनिर्धारणाय प्रजापतिगमनं, तद्बचनाच्चेकेकोत्क्रमणेनानवयव्यतिरेकाभ्पां 
प्राणश्रेष्यप्रतिपक्ति : । 'तस्मे बलिहरणम' (ब्र* ६॥१/१३ ) इति चेंवंजातीयको<- 
स्मदादिष्विव व्यवहारोलुगम्यमानोउमिमानिव्यपदेश द्वढदयति । 'तत्तेज ऐक्षत! 
इत्यपि _परस्या एब देवताया अधिष्ठाज्याः स्वविकारेष्वनुगताया इयमीक्षा व्यषदि- 
श्यत इति द्रष्टव्यम्‌ | तस्माद्विलक्षणमेवेदं ब्रह्मणो जगत्‌॥ ५॥ 

विलक्षणस्वाच्च न ब्रह्मप्रकृतिकमित्याक्षिप्ते प्रतिविधत्ते-- 

दश्यते तु ॥ ६ ॥ 

तुशब्दः पक्ष व्याचतेयति । यदुक्त' विलक्षणत्वान्नेदं जगदू ब्रह्म्रकतिकमिति । 
नायमेकान्तः । दहयते हि लोके चेतनत्वेत प्रसिद्धेभ्यः पुरुषादिभ्यो विलक्षणानां केशन 
खादोनामुत्पक्तिः, अचेतनत्वेन च प्रसिद्धेश्यो गोमयादविभ्यो वृश्चिकादीनाम्‌। नन्‍्व- 
चेतनान्येव पुरुषादिशरीराण्यचेतनानां केशनखादीनां कारणानि अचेतनान्येव च 
बृध्चिकादिशरीराण्यचेतनानां गोमयादीनां कार्याणीति, उच्यते,- एवमपि किचिद्चेतनं 
चेतनस्थायतनमावमुपगच्छति, किचिज्नेत्यस्त्येच वैलक्षण्यम्‌। महांश्वायं पारिणामिकः 
स्वभावविप्रकर्ष', पुरुषादोनां केशनखानां च स्वरूपादिभेदात्‌ । यथा गोमयादीना 
चुश्विकादीनां च अत्यन्तसारूप्ये च प्रकतिविकारभाव एव प्रलीयेत । अथोच्येत-अस्ति 
कश्रित्पार्थिवत्थादिस्वभावः. पुरुषादीनां केशनखादिष्वनुवतमानो गोमयादीनां 
चृश्चिकादिष्विति । ब्रह्मणोडपि तहिं सत्तालक्षणः स्वभाव आकाशादिष्वचुवर्तमानो 
दृश्यते । विल्क्षणत्वेन च कारणेन ब्रह्मप्रकतिकत्व॑ ज़गतो दूषयता किमशेषस्य 

भामती 

क्षेत्रज्ञाधिष्टानेन चेतम्ये व्रढ्यतीत्याह # प्राणसंवाबवाक्धशेषे च इति ७ । & तत्तेज ऐक्षतेश्यपि इति & । 
यदि प्रथमेष्ष्याषे भाक्तत्वेन बर्णितं तथापि सुख्यतयापि कथआिश्षेतुं शक्यमिति व्रष्टध्यम्‌ । पुवंपक्षमुप- 
संहरति & तस्माव्‌ इति & ॥ ५ ॥ 

सिहास्तसूत्रम्‌ - दृश्यते तु ॥ 

प्रकृतिबिकारभावे हेतूं सारूप्यं विकल्प्य बृषयति & अत्यन्तसारूप्ये च इति ७&। प्रकृतिबि 
कारभावाभावहेतु' वेलक्षण्यं विकल्प्य दूषयति # विलक्षणत्वेन कारणेन इति &। सर्वस्वभावाननुवतंन 

भामती-व्याख्या 

से अधिछित बताया है, जैसे हम लोगों के शरीर क्षेत्रज्ञाधिष्ठित हैं--' प्राणसंवादवाव्यशेषे च”। 
“तत्‌ तेज ऐक्षत” इत्यपि परस्या एवं देवताया अविछ्ठात्याश!। यद्यपि प्रथमाध्यायगत 
ईक्षत्यधिकरण में तेज आदि के ईक्षण को गोण ईक्षण ही कहा है, तथापि मुख्य ईक्षण का भी 
समस्वय किया जा सकता है । पूर्व पक्ष का उपसंहार किया जाता हैं--तस्माद विलक्षणमेवेदं 
ब्रह्मणो जगत्‌” । 'विलक्षणत्व” हेतु सिद्ध होकर अपने साध्य-साधन में सक्षम है--जगत्‌ न 
ब्रह्मप्रकृतिकम्‌, ब्रह्मविलक्ष णत्वात्‌ ॥ ५॥ 

सिद्धान्त--“हृश्यते तु” । पूर्वपक्षी ने कहा था कि ब्रह्म और जगत्‌ का प्रकृति- 
विकारभाव तभी हो सकता है, जब कि दोनों में सारूप्य ( साहश्य ) हो । प्रकृति-विकारभाव 
के लिए सारूप्य अपेक्षित नहीं--यह दिखाने के लिए सारूप्य का विकल्पपूर्वक खण्डन किया 
जाता है--“अत्यन्तसारूप्ये च” । अर्थात्‌ प्रकृति-विकारभाव के लिए अत्यन्त सारूष्य 
अपेक्षित है? अथवा यत्किड्चित्‌ ? तस्तुओं का अत्यन्त सारूप्य पट में नहीं, किन्तु तस्तुकओं में 
ही है, वहाँ प्रकृति-विकारभाव नहीं और यत्किश्वित्‌ सारूप्य तो ब्रह्म और जगत्‌ का भी है, 
क्योंकि ब्रह्म भी सत्‌ हैं और जगत्‌ भी सत्‌। प्रकृति-विकारभाध के दूषक ( निषेधक ) 























पण२ ब्रह्यसत्रशाहर भाष्यम्‌ [झ हे पा. रै खू्‌. ६ 


ब्रह्मस्थभावस्यानजुवर्तनं विलक्षणत्वमभिप्रयत ? उत यस्य कस्यचित्‌ ? अथ चैंतन्यस्येति 
वक्तव्यम्‌ | प्रथमे विकल्‍पे समस्तप्रकृतिविकारोच्छेदप्रसज्ञः। न ह्यसत्यतिशये प्रकृति- 
घिकार इति भवति । द्वितोये चासिद्धत्वम्‌। दृश्यते हि सत्तालक्षणो ब्रह्मस्यभाव 
आकाशादिष्वनुवर्तमान इत्युक्तम्‌ | ठ॒तोये तु दृष्टान्ताभावः | कि हि यच्चेतस्येना- 
नन्वितं तद्बरह्मप्रकृतिकं दृश्मेति अह्मवादिन प्रत्युदाहियत ? समस्तस्य वस्तुजातस्य 
ब्रह्मप्रकतिकत्वाभ्यु पगमात्‌ । आगमविरोधस्तु प्रसिद्ध एव, चेतन ब्रह्म जगतः कारणं 
प्रकृतिश्वेत्यागमतात्पर्यस्यथ प्रसाधितत्वात्‌ | यत्तक्त -परिनिष्पन्नत्वाद्‌ ब्रह्मणि प्रमाणा- 
स्तराणि संभवेयुरिति, तद॒पि मनोरथमात्रम्‌ | रूपाद्यमावाद्धि नायमर्थः प्रत्यक्षस्थ 
गोचरः, लिक्ञाद्यावात्य नालुमानादीनाम्‌ । आगममात्रसमधिगम्य एवं त्वयमर्थो 


भामती 
प्रकृतिविकारभावाविरोधि । तदनुबतंने तादात्म्पेन अ्रक्ृतिबिकारभावाभावात्‌ । सध्यप्रस्त्वसिद्धः । 
तुतीयस्तु निदर्शनाभावादसाधारण इत्यथ्थ:। अथ जगद्योनितया5»गरमाद्‌ ब्रह्मणोधवगमादागमवाधितविषय- 
स्वमनुमानस्य कस्मान्नोज्भाव्यत इत्यत आह & आगमविरोधस्तु इति ७ | त चास्मिल्लागमेक्समधिगमनीये 
ब्रह्मणि प्रमाणान्तरस्थावकाजो$स्ति येन तदुपादायागम आतक्षिष्येतेत्याशयवानाह & यत्तक्तं परिनिष्पन्न- 
त्वादृ ब्रह्मण इति ७ । यथा हि काय्यंत्वा विद्येषेष्प्यारोग्यकामः पथ्यइनोयात्‌ स्वरकामः सिकतां भक्षयेवि- 
ध्यादीनां सानान्तरापेज्षता, नतु दक्पूर्णणासाभ्यां स्वगंकामो यजेतेत्यादीनां, तत्कस्थ हेतोः ? अस्प 
काय्यंभेदस्य प्रमाणान्तरागोचरत्वात्‌ । प्य भूतत्वाविशेषेजषवि पृथिव्यादीनां मानान्तरगोचरत्वं, न तु भूत- 
स्थापि ब्रह्मणः, तस्थाम्तयेकगोचरस्थातिपतितसमस्तसानान्तरसीसतया स्मृत्पागमसिद्धत्वादित्यर्थ: । यदि 








भामती-व्यास्या 
'वैलक्षण्य” हेतु का विकल्पपूर्वंक निरास किया जाता है--' विलक्षणत्वेत च कारणेन 
ब्रह्मप्रकृतिकत्वं जगतो दूषयता” । जगत्‌ में ब्रह्म-वैलक्षण्य क्या (१) ब्रह्म के पूर्ण स्वभाव का 
अननुवतंन है? या (२) यत्किश्वित्‌ स्वभाव का अभाव ? अथवा (३) चेतन्‍्य की अननुवृत्ति ? 
इनमें पूर्ण स्वभाव का अननुवतंन प्रकृति-विकारभाव का विरोधी नहीं, क्योंकि सववेथा वैलक्षण्य 
का अभाव या सर्वेस्वभाव का अनुवतंन होने पर प्रकृति-बिकारभाव बन ही नहीं सकता । 
द्वितीय ( मध्यम ) विकल्प असिद्ध है, क्योंकि सत्तारूप ब्रह्म का स्वभाव आकाशादि प्रपच्च 
में अनुवतंमान हो है । तृतीय ( चैतन्याननुवतन ) विकल्प में कोई हृष्ठान्त नहीं, अत) दृष्टान्त- 
हीन या सपक्षावृत्ति हेतु असाधारण नाम का हेत्वाभास होता है । जगत्‌ ब्रह्माप्रकृतिकत्व का 
अनुमान ब्रह्म प्रकृतिकत्व-बोधक आगम प्रमाण से बाधित क्‍यों नहीं ? इस प्रश्न का उत्तर है-- 
“आगम विरोधस्तु प्रसिद्ध एव” । कथा में प्रसिद्ध दोष का उद्भावन महत्त्व-पूर्ण नहीं समझा 
जांतां। ब्रह्म भी घम- के समान ही आगमेक-समधिगम्य है, प्रमाणान्तर का विषय ही नहीं 
कि तके या अनुमानादि प्रमाणों के द्वारा इस ६ ब्रह्म ) पर आक्षेव हो सकता--“यत्तुक्तं 
परिनिष्पर्तत्वाद्‌ ब्रह्मणि प्रमाणान्तराणि सम्भवेयु:” | आशय यह है कि सभी कार्य (साध्य ) 
पदार्थ आंगमेतर प्रमाणागम्य और सभी सिद्धवदा्थे प्रमाणान्तर के विषय होते हैं'--ऐसा 
कोई नियम नहीं | आरोग्य और यागदि के समानरूप से कार्य होने पर भी आरोग्य के 
विधायक “आरोग्यकामः पथ्यमश्नीयात्‌”, “स्वरकामः सिकतां भक्षयेत्‌”--इत्यादि शास्त्रों को 
प्रमाणान्तर की अपेक्षा होने पर भी याग-विधायक “ द्शपूर्णसाभ्यां स्वगंकामो यजेत” इत्यादि 
वाक्‍्यों को प्रमाणान्तर की अपेक्षा तहीं | इसका क्या कारण ? यागरूप काये स्वभावतः बेद से 
भिन्न प्रमाण का विषय हीं नहीं । इसी प्रकार प्रृथिव्यादि और ब्रह्म समानरूप से सिद्ध पदार्थ 
हैं, किन्तु पृथिव्यादि ही प्रमाणान्तर के विषय हैं, ब्रह्म नहीं, क्योंकि वहु वेदेक-समाधिगम्य, 
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धर्मबत्‌ | तथा च॒ श्रुतिः--'नेषा तकंण मतिरापनेया प्रोक्तान्यनेच सुशानाय प्रष्ठ' 
(का० १११५ ) इति । 'को अद्धा वेद क इह प्रवोचत' “इयं विस्ृष्टियेत आबभूच' 
( ऋ० सं० १३०६ ) इति चेते ऋचो सिद्धानामपीश्वराणां डुर्बोधतां जगत्कारणस्य 
दर्शयत: | स्वृतिरपि भवति - 'अचिन्त्याः खलु ये भाषा न तांस्तकेंण योजयेत्‌! इति । 
'अव्यक्तो अयमचिन्त्यो उयमविकार्यो उयमुच्यत्ते, ( गी० २९५ ) इति ले ।“न मे बिदुः 
सुरगणाः प्रभवं॑ न महर्षयः। अहमादिद्ठि देवानां महर्षीणां थ सर्वशः ( गी० १०२) 
इति चेंबंजातीयका। यद॒पि श्रवणव्यतिरेकेण मनन विद्धच्छब्द एवं तकमप्थाद्तब्यं 
दर्शयती्त्युक्तम्‌ | नानेत मिषेण शुष्क्रतकेस्थात्रात्मलाभः संभवत । भ्र॒त्यज्ञगहीत एव 
छात्र तकोंउसुभवाज्ञस्वेनाभीयते । स्वप्नान्तबुद्धान्तयो रुमयोरितरेतरव्यभिचारादात्म - 
नो3नन्वागतत्वं, संप्रसादे च प्रपश्चपरित्यागेन सदात्मना संपत्तर्निप्प्र्चसदात्मत्वं! 
प्रपश्चस्य॒ ब्रह्मप्रभव॒त्वात्कायेकारणानस्यत्वन्यायेन ब्रह्माव्यतिरेक इत्येवंजातीयकः | 
'तकाप्रतिष्ठानात' ( त्र० खू० २।१।११) इति च केवलस्यथ तकस्य विप्रलस्भकत्वं 
दर्शयिष्यति । योडपि चेतनकारणश्रवणबलेनेंव समस्तस्यथ जगतश्रेतनतासमुस्प्रेक्षेत 
भामती 

स्मृत्यागभसिद्ध ब्रह्मणस्तर्काविषयत्वं, क्थं तहि श्रवणातिरिक्तमननविधानमित्यत आह & यदपि अ्रवण- 
ब्यत्तिरेकेण इत्ति & | तर्को हि प्रमाणविषयविवेचकतया तदितिकत्तंव्यताभूतस्तदाभ्रयो$सति प्रमाणेश्नुप्राह्म- 
स्याश्रयाभावात्‌ शुध्कृतया नाब्रियते । यस्त्वागनप्रमाणाश्रयस्तद्विषयविवेवकस्तदविरोधी, स मन्तव्य इति 
विधीयते । ४ श्रुत्यनुगृहीत इति 8 । श्रुत्या अ्रवणस्य पश्चादितिकत्तंब्यतात्वेन गुहीतः । & अनुभवाज़ू- 
स्वेन इति & मतो हि भाव्यमानों भावनाया विषयतयाइनुभूतो भवतोति सततमनुभवाज़ुम्‌। & आत्मतो$- 
नस्वागतत्वरम इति ७ । स्वप्ताद्यवस्थाभिरसं प्रक्तत्वमुदासीनत्वमित्यथं: । अपि थ चेतनकारणवादिभिः कारण- 
सालक्षण्येईपि काय्येस्प कथबश्विच्चेतन्याविर्भावानाविर्भावाभ्यां विज्ञानं चाविज्ञानं चाभवदिति जगत्कारणे 
योजयितुं दक्‍्यम्‌ । अचेतनप्रधानकारणवाबिनां तु दुर्योजमेतत्‌ । नहाचेततस्य जगत्कारणस्य विज्ञानरूपता 
संभविनी, चेतनस्थ जगत्कारणस्थ सुषुप्ताद्यसस्थास्विव सतो£पि चेतन्यस्थानाविर्भावतया शक्यमेव 





भामती-व्याख्या 
एवं इतर सभी प्रमाणों की सीमा से परे है। “नैषा तकेंग मतिरापनेया” ( कठो. १॥२॥९ ) 
आगमों के द्वारा ब्रह्म में तर्काविषयत्व प्रतिपादित है। यदि ब्रह्म में तर्काविषयत्व आगम-सिद्ध 
है, तब श्रवण के पश्चात्‌ मनतरूप तक॑ का विधान क्यों किया गया है? इस प्रश्न का उत्तर 
-है--'यदपि श्रवणव्यत्रेकेण इत्यादि” । आशय यह है कि तक की जो आादरणीयता सुचित 
की गई है, वह शुष्क तके की नहीं । जैसे कुठार काष्टछेंदन का करण और उद्यमन-निपातन 
बुठ।र का इतिकत्त॑व्य ( सहायक व्यापार ) मात्र है, वेसे ही प्रमा ज्ञान की उत्पत्ति में प्रमाण 
करण एवं तके इतिकरत्त॑व्यमात्र है। अपने जिस उपकरणीय एवं आश्रयीभूत प्रमाण के विषय 
का विवेचक है, उस प्रमाण के न होने पर असहाय तक को शुष्क तक॑ कहा जाता है। 
इसके विपरीत जो तक अपने आगमादि प्रमाणों के अश्रित रह कर उनके विषय का विवेचन 
करता है, अपने मूलभूत प्रमाण का अविरोधी और सच्चा सहायक है, उस तके को पूण्े 
समादर दिया गया है । उसी का मनन के रूप में विधान किया गया है--“ श्रुव्यनुगृहीत एव 
तकोज्तुभवाजभल्वेनाश्रीयते” । “श्रुत्यनुगृहीतः” का अर्थे द्वै-श्रुत्या श्रवणस्थ पश्चाद इति- 
कतव्यतास्वेन गृहीतः । मनन को अनुभव का बद्ध इसी लिए कहा जाता है कि श्रुत और मत 
( मनन-युक्त ) विषय निदिध्यासित या भाव्यमान होकर अनुभूत ( प्रत्यक्ष ) हो जाता दै । 
“आत्मनो&नखागतत्वम्‌” का अर स्वप्नादि अवस्थाओं से असम्पृक्तता या उदासीनत्व है । 
७ 
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तस्यापि 'विज्ञानं चाविज्ञानं च! इति चतनायतनविभागश्रवर्ण विभावनाविभावनाभ्यां 
चैतन्यस्थ शक्‍यत एवं योजयितुम्‌। परस्येव त्विदमपि विभागश्रवर्ण न युज्यते। 
कथम्‌ ? परमकारणस्य छात्र समस्तजगदात्मना समवस्थानं आव्यते-,विज्ञानं 
चाविज्ञानं चाभवत्‌! इति। तन्न यथा चेतनस्याचतनभावों नोपपद्यते, विलक्षणत्वाद्‌ , 
पुवमचेतनस्थापि चेतनभावों नोपपद्यते | प्रत्युक्तत्वात्त विलक्षणस्वस्थ यथाश्र॒त्येव 
चेतन कारण ग्रहीतव्यं भवति ॥ ६॥ ; 

असदिति चेन्न प्रतिषेधमात्रत्वात्‌ ॥ ७ ॥ 

यदि चेतन शुद्ध शब्दाविद्यीनं च ब्रह्म तद्धिपरीतस्याचतनस्याशुद्धस्थ शब्दादि- 
मतब्य कार्यस्य कारणमिथ्येत, असत्तहिं कार्य प्रागुत्पत्तरिति प्रसज्येत । अनिष्ठं 
५ &+०४०२६६:३-५6ंडं 227 ... भामती 
कथब्चिवविज्ञानात्मत्व॑ योजयितुमित्याह्‌ & योषषि चेतनकारणश्रवणवलेन इति ७। परस्पेव त्वचेतन- 
प्रधानकारणवाबिन: सांख्यस्य न युज्येत । ७ प्रत्युक्तत्वातु वेलज्षण्यस्थ दति ७ वलक्षण्ये कांय्यंकारण- 
भावो नास्तोत्यभ्युपेश्येबमुक्तम्‌ । परमार्थंतस्तु नास्माभिरेतदस्युपेयत इत्यथं: ॥ ६ ॥ 

न कारणात्काय्यंमभिश्नमभेदे काय्यंत्वानुपप्ते:। कारणबत्‌ स्वात्मनि वृत्तिविरोधात्‌ शुद्धव- 
शुद्धघाविविरद्धधमंसंसर्गाक्ष । अथ चिदात्मन: कारणस्य जगत: कार्य्याद्धेवः, तथा चेद॑ जगत्कायय्य 
सस्वेईप चिदात्मनः कारणस्य प्रागुस्पत्तेर्नास्ति, नास्ति चेदसदुत्पष्यत इति सत्काय्यंबादध्याकोप - इध्याह 

भामती-अ्याख्या 

दूसरी बात यह भी है कि जो चेतन तत्त को जगत्‌ का कारण कहते है, वे लोग कारय॑ 
में कारण का साखूप्य मानकर भो चेतस्य के आविर्भाव और भनाविर्भाव के द्वारा जड़-चेतन- 
का कथड्चिद्‌ उपपादन कर सकते हैं, किन्तु प्रधानादि अचेतन तत्त्व को जगत्‌ का कारण 
माननेवाले वादी उसका उपपादन किसी प्रकार भी नहीं कर सकते, क्योंकि जगत्‌ के 
कारणीभूत अचेतन में श्रुति-कथितं विज्ञानरूपता सम्भव नहीं | चेतन को जगत्‌ का कारण 
मानने पर जगत्‌ में भी चेतनत्व की सत्ता मानी जा सकती है, किन्तु जैसे सुषुप्ति अवस्था में 
चेतनत्व की अभिव्यक्ति नहीं होती, वैसे ही जगत्‌ में अनभिव्यक्त चेतनत्व है, अतः श्रुति नें 
उसे अविज्ञानरूप कह दिया है --“यो5पि चेतनकारणश्रवणबलेनेत्यादि” । 'परस्यैव त्विदमपि 
विभागश्रवर्ण न युज्यते” अर्थात्‌ प्रधानकारणवादी सांख्य के मत में “विज्ञानं चाविज्ञानं 
च”--इस श्रुति की योजना नहीं हो सकती। “अत्युक्तत्वात्तु वेलक्षण्यस्प”-- यह जो जहा गया 
दैं कि कारण ओर काये के वैरूप्प का वेदान्तियों की ओर से खण्डन कर दिया गया है, वह 
वस्तु:स्थिति नहीं, अपि तु थोड़ी देर के लिए वैसा मान कर कहा है, परमार्थंतः काये और 
कारण का अवेलक्षण्य हमें स्वीकृत नहीं।॥ ६ ॥ 

ब्रह्महप क।रण से यह प्रपञ्चरूप कार्य अभिन्न नहीं हो सकता, क्योंकि नित्य ब्रह्म से 
अभिन्न प्रपणञ्च में भी नित्यत्व ही रहेगा, कार्य ( जन्यत्व ) नहीं रह सकेगा । सत्कायंवाद के 
अनुसार कारण में कारें सदैव रहता है, किन्तु अभिन्न काये॑ अपने कारण में वैसे ही न रह 
सकेगा, जैसे कारण में स्वयं वही कारण नहीं रहता | दूसरी बात यह भी है कि ब्रह्म शुद्ध है 
ओर प्रपञ्चरूप काये अशुद्ध, एक या अभिन्न वस्तु में शुद्धि ओर अशुद्धिरूप विरुद्ध धर्मों का 
का संसर्ग सम्भव नहीं, इस लिए भी काय॑ को अपने कारण से अभिन्न नहीं मान सकते । यदि 
चित्स्वरूप कारण का प्रपञ"च से भेद माना जाता है, तब चित्स्वरूप कारण के रहने पर भी 
जगत को अपनी उत्पत्ति से पूर्व असत्‌ मानना होगा। असत्‌ कार्य॑ की उत्पत्ति मानने पर 
सत्काय॑बाद भज्ज हो जाता है, ऐसी शद्भा की जा रही है--“यदि चेतन शुद्ध शब्दादिहीनं 
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चैतस्सस्कार्यवाद्नस्तवेति चेत्‌,- नेंष दोषः, प्रतिषेघमात्रत्वात्‌। प्रतिषेधमात्र॑ होद॑ 
ज्ास्य प्रतियेघस्थ प्रतिषेध्यमस्ति । न हाय प्रतिषेघः प्राग्ुस्पत्तेः सत्तं कार्यस्य 
प्रतिषेद्धं शक्नोति । कथम्‌ ? यथेव हीदानीमपीद कार्य कारणात्मना सदू, ण्यं 
: प्राशुत्पत्तेरपीति गम्यते । न हीदानीमपीद कार्य कारणात्मानमन्तरेण स्व॒तन्त्रमेवास्ति, 
"सब त॑ परादाद्यो न्‍न्‍्यत्रात्मनः सर्व बेद! (ब॒० २७४) इत्यादिश्रवणात्‌। कारणा- 
त्मना तु सतत कार्यस्य प्रागुत्पत्तरविशिष्टम । नज्ञ शब्दादिहोनं ब्रह्म जगतः कारणम्‌, 
बाढम, नतु शब्दाविमत्काये कारणात्मना दीन प्रायुत्पत्तरिदानों वाउस्ति । तलेनन 
शकयते वक्त. पागुत्प्तेरखस्कार्यमत । बिस्तरेण चैतत्का्यकारणानन्यत्ववादे 
चक्यामः | ७ ॥ 
अपीतो तद्वत्मूसब्भा|दसमझसम्‌ ॥ ८ ॥ 
अञ्राह यवि स्थोल्यसावयवस्वाचेतनस्वपरिच्छिन्नत्वाशदादिघमंक कार्य 
भामती 
& यवि चेतन शुद्धभू इृति ७ । परिहरति % नेष दोष। इति &। कुतः ? ७ भ्रतिषेमात्रत्वात्‌ ७ | 
बिभजते # प्रतिवेधसात्र होदमू इति & । प्रतिपादयिष्यति हि तदनस्यत्वमारम्भणशब्दादिभ्य हत्यत्र । 
यथा कार्य स्वरूपेण सदसस्वाभ्यां न निर्बंचनोयम्‌, अपि तु कारणरूपेण शवकयं सस्वेन निर्वक्तुसिति। 
एवं च कारणसत्तेब काययंस्थ सत्ता न ततोश्स्येति कर्थ तदुत्पत्तेः श्राक्‌ सति कारणे भवत्यसत्‌। स्वरूपेण 
तुत्पत्तेः प्रागुत्पन्नस्थ ध्वस्तस्थ वा सदसस्‍्वाभ्यासनिर्वाच्यस्थ न सतो$8तो वोत्पत्तिरिति निविषयः सत्कायपं- 
बावप्रतिषेष दृत्यथं: ॥ ७ ॥ 
असामठजस्यं विभजते & अन्राह & चोदकः, ।.७& यदि स्थोक्य इति ७ । यथा हि यूषादियु 
हिहगुसेन्थवादीतामविभागलक्षणो लय: स्वगत रसादिभियूष रूघयत्येवं अह्यणि विशुद्धधादिधरंणि जगल्ली- 
भागसती-व्याह्ष्या 
च ब्रह्म । उक्त शद्भा का परिहार किया जाता है--' 'नैष दोषः”, क्‍योंकि “अतिषेध- 
मात्रत्वात्‌” । इस सूत्राववव का आशय स्पष्ट किया जाता है--“प्रतिषेधमात्र॑ हीदमु, नास्य 
प्रतिषेधस्य प्रतिषेध्यमस्ति” । असत्त्व सत्तव का प्रतिषेध है. और उस प्रतियेध का भ्रतिषेष्य 
है--सत्त्व, वेदान्त-सिद्धान्त में जगत्‌ का प्रूथक्‌ सत्तव माना ही नद्दीं जाता । “तदनन्यत्व- 
मारभ्भणशब्दा दिश्यः” ( ब्र. सू. २११४ ) यहाँ पर यह स्पष्ट कर दिया जायगा कि जगद्गूप 
कार्य का सत्‌ या असत्‌ रूप से निवंचन नहीं किया जा सकता। कारणरूपेण कार्य को सतु 
कहा जा सकता है। कारण को सत्ता हो काय॑ की सत्ता हैं, कारण से पृथक्‌ का की सत्ता 
नहीं, अतः उत्पत्ति के पूर्व कारण के सत्‌ होने पर काये असत्‌ क्योंकर होगा ? उत्पत्ति के 
पश्चात्‌ सिद्धावस्थापन्न या विनष्ट काये सत्‌ और असद्गूप से अनिव॑चनीय है, अतः 'सत्‌ या असतु 
कार्य की उत्पत्ति नहीं हो सकती'--इस प्रकार सत्कायंवाद का प्रतिषेध अत्यन्त बसज्भत है, 
क्योंकि कार्य की स्वरूपेण सत्ता कभी मानो हो नहीं जाती, तब उप्त का निषेध अभ्रसक्त- 
प्रतिषेधमात्र है। ७॥ 
शह्ला-शद्धभा-सूत्र का शब्दार्थ इतना ही है कि 'कार्य के अपीत ( प्रल्लीन ) होने पर 
उसी के समान उसको भी होना चाहिए -यह असमज्जस है।' इस की व्याख्या चार 
प्रकार से की जाती है-- 
१--“अत्राह” अर्थात्‌ शद्भावादी ने कहा कि यदि स्थूंलत्वाशुद्धत्वादि धर्म से युक्त 
कार्य प्रपञ्च अपनी विलयावस्था में ब्रह्म से अभिन्न हो जाता है, तब जैसे जूस ( पकी दाल 
या परवलादि का पानी जे! रोगी को पथ्यरूप में दिया जाता दै ) में हींग, जीरा और काला 














पष्दे ब्रह्मसूत्नशाइूरभाष्यम्‌ [श्रश्पा. श्खू ९ 


ब्रह्मकारणकम भ्युपगम्येत, तद्पीतो प्रलये प्रतिसंसृज्यमानं कार्य कारणाविभागमाप 
चमानं कारणमात्मीयेन घर्मेण दृषयेदित्यपीतो कारणस्यापि ब्रह्मणः कार्यस्येवा- 
शुद्धथाविरुपप्रसज्ञात्‌ सववेज्ञ ब्रह्म जगत्कारणमित्यसमअसमिदमोपदिद्‌ दशेनम्‌ । 
अपि च्‌ समस्तस्य विभागस्थाविभागश्राप्तः पुनरुत्पत्तो. नियमकारणाभावाद्धो- 
क्तुभोग्यादिविभागेनोस्पत्तिन प्राप्नोतोत्यसमअ्सम्‌ । अपि च भोक्त्णां परेण ब्रह्मणाउवि- 
भाग गतानां कर्मादिनिमित्तप्रलयेडपि पुनरुत्पत्तावश्युपगस्यमानायां मुक्तानामपि पुन- 
रुत्पत्तिप्रसज्ञाद्समज़सम्‌ | अथेदं जगदपीतावषि विभक्तमेव परेण ब्रह्मणावतिष्ठेत, 
एवमप्यपोतिश्न॒ न संभवति, कारणाव्यतिरिक्त च कार्य न संभवतीत्य- 
समअसमेबेति |; ८ ॥ 

अन्नोच्यते-न तु दृष्टान्तभावात्‌ ॥ ९ 

भामती 

पमानमविभागं गच्छद्‌ ब्रह्म स्वधर्मेण रूषयेक्न चान्यथा लयो लोकसिद्ध इति भावः । कल्पास्तरेणासामअझ- 
स्पमाह & अपि च समस्तस्य इति &। नहि समुद्रस्थ फेवोमिडुदुबुदादिपरिणामे बा रज़्ज्वां सपंधारादि- 
विश्ञम्रे वा नियमों वृष्ट: ; समुद्रो हि. कदाचित्‌ फेनोसिरूपेण परिणमते कदावित्‌ बुद्बुदादिना, रज्ज्वां 
हि कश्चित्सपं इति विपय्यंस्थति कश्चिद्धारेति ।न च क्रसनियए: । सोध्यमत्र भोग्यादिविभागनियप्तः 
क्रमनियमश्चासमञ्जस इति । कल्पान्तरेणासामअस्पमाह ७ आप च भोबतृणाम्‌ इति &। क्ल्पान्तरं 
शक्धपूरवंमाह & अथेदम्‌ इति & ॥ ८ ।॥। 

सिद्धान्तमृश्नमू-- न तु दृष्टान्तभावात्‌& । नाविभागमात्न लयो5पि तु कारणे कार्य्यस्थाविभागस्तत्र 

भामती-ब्यास्या 

नमक मिलकर ( प्रल्लीन या अविभागापस्त होकर ) जूस को अपने धमं ( सौरभ और स्वाद ) 
से युक्त कर देता है, वेसे ही विशुद्धधादि स्वभाववाले ब्रह्म में अशुद्धघादिधमंक जगत्‌ प्रलीन 


८ ० चक होकर ब्रह्म को अपने अशुद्धचादि धर्मों से युक्त कर देगा । लोक में यही लय 
प्रसिद्ध है । 


२--दूसरे प्रकार प्ले व्याख्या प्रस्तुत करते हुए भाष्यकार कहते हैं--“अपि च 
समस्तस्य विभागस्य” । जब समस्त प्रपञ्च एक बार प्रछीन हो जाता है, तब वेसे ही धोक्तृ- 
भोग्यादि-विभागवाले प्रपञ्च की उत्पत्ति नहीं हो सकती, क्योंकि उसका कोई नियामक नहीं, 
जैसे समुद्र कभी फेन और तरंगादिहूप में विक्ृत होता है और कभी बुद्बुदादिरूप में अथवा जेप्ते 
रख्जु कभी सपंरूप में, कभी धारा और कभी हारादिरूप में विवर्तित होती है, नियमतः एक 
हो रूप में नहीं, वेसे ही ब्रह्म सदैव एक हो रूप में क्‍यों विवर्तित होगा? किस्तु आप 
( वेदान्ती ) जो पहली सृष्टि के समान ही नियमतः दूसरी सृष्टि मानते हैं, उस नियम का 
सामञ्जस्य कैसे होगा ? 

रे-अकारान्तर से उक्त सूत्र की व्याख्या की जाती है--' अधि च भोक्‍तृगां परेण 
ब्रह्मणा&विभागं गतानाम्‌” अर्थात्‌ जीवों का ब्रह्म में विलय हो जाते पर उनके कम 
( धर्माधर्म ) भी समाप्त हो जाते हैं, अहृष्टों की सहायता के विना उनकी उत्पत्ति मानने पर 
मुक्त पुरुषों की पुनरुत्पत्ति प्रसक्त होती है; जो क्रि असमञ्जस हैं। 

४--अन्य रीति से व्याख्या करते हुए कहा जाता है 'भथैब॑जगदपीतावपि 
विभक्तमेव”? । यदि प्रल्यावस्था में भी ब्रह्म में काय॑ का विलय नहीं माना जाता, तब वह 
कार्य पृथक्‌ किप्तके आश्रित रहेगा ॥ ८॥ 


समाधान-- न तु दृष्टन्तभावात””। इस सूत्र की व्याख्या भी कथित चारों प्रकारों 
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नेबास्मदीये दश्शने किचिद्सामअस्यमस्ति । यत्तावदमिहितं कारणमपिगच्छ- 
त्कार्य कारणमात्मीयन घर्मेण दूषयेद्ति, तददूषणम्‌, कस्मात्‌ ? दइृष्टान्तभावात्‌ । सबन्ति 
हि दृष्टान्ता यथा कारणमपिगच्छत्कर्य कारणमात्मीयेन धर्मेण न दूषयति | तच्चथा 
शरावादयो ख्त्यकृतिका विकार। विभागावस्थायामुच्चावचमध्यमप्रभ्ेदाः सन्तः पुनः 
प्रकतिमपिगच्छन्तो न तामात्मीयेन घर्मेण संस््ञन्त | रुचकादयश्व खुबर्णविकारा 
अपीतो न खुबर्णमात्मीयेन घर्मेण संस्जन्ति । पृथिचीचिकारश्चतुर्विधों भूतआमो न 
पृथिवीमपीतावात्मीयेन घर्मेण संस्॒ज॒न्ति । त्वत्पक्षस्य ठुन कश्चिद्‌ दृष्टान्तोडस्ति । 
अपीतिरेब हि न संभवेद्यदि कारणे कार्य स्वधर्मेणैचावतिष्ठेत । अनन्यत्वेडपि 
कार्यकारणयोः कार्यस्य कारणात्मत्वं न तु कारणस्थ कार्यात्मत्वं आरस्भणशब्दादिभ्य/ 
( ब्र० खू* २१११४ ) इति वक्ष्यामः । अत्यतर्प चेदसुच्यते कार्यमपीतावात्मीयन 
धर्मेण कारणं संखजेदिति। स्थिताव॒ुपि समानो<यं प्रसन्ञः, कार्यकारणयोरनन्य- 
स्वाभ्युपगमात्‌ । ,इवं सर्व यदयमात्मा? ( बृ० २७६)” आतबेदं सर्वमः (छा०- 
७।२५।२ ), 'त्नेवेदमम्दत॑ पुरस्तातः ( सु० २२।११ ), 'सर्च खल्विदं अहम! ( छा०- 
३।१४।६ ) इत्येबमाद्याभि्हिं भ्रुतिमिएविशेषेण त्िष्वपि कालेषु कार्यस्य कारणानन्यत्वं 
श्ाव्यते | तत्र॒यः परिहारः कार्यस्यथ तद्धमांणां चा्विद्याध्यारोपितत्वान्नतेः कारणं 
संस्ृज्यत इति, अपीतावापि स समानः । अस्ति चायमपरो दृष्टान्तो यथा स्घयं 
“ऋषि | क्र मकर: भामती 
च तद्धर्भार्षणे सन्ति सहस्नं दृष्टान्ता: । तब तु कारणे ह्ाय्य॑स्य लये काय्यंधसंरूषणे न वृष्टान्तलबोध्प्यस्ती- 
त्यथं।। स्थादेततृ-यदि ,काय्यंस्थाविभागः कारणे, कथ् कार्य्यंधर्मारूषणं कारणस्पेत्यत बाह्‌ 
& अनन्यत्वे5पि इति ७ । यथा रजतस्यारोपितस्य पारसाथिक रूप॑ शुक्तिन व शुक्ते रजतमेवसिदम- 
पीत्यथं: । अधि च॒ स्थिस्युत्पत्तिप्रलयकाहेषु त्रिष्वपि काय्येश्य कारणादभेदसभिदघतो श्रुतिरनतिशदधुनीया, 
सर्वेरेव वेदबादिभिस्तत्र स्थिश्युत्पत्योयं; परिहार:, स अलयेडपि समानः काय्यंस्थाविद्यासमारोपितत्व॑ं नाम, 
तस्मान्नापीतिमात्रसनुयोज्यमित्याह & अत्यल्पं चेदमुच्यते इति &॥ & अस्ति चायमपरो वृष्टान्तः & ) 
कि. 25525 49:-24 4-43 क १ -38७.46 ५: 


भामती-व्याल्या 





को ध्यान में रख कर की गई है-- 

१ -कार्य का अविभामात्र ही लगपदार्थ नहीं, अपि तु अपने कारण से कार्य का 
अविशााग लग्र कहा जाता है। कार्य अपने कारण में लीन होने पर भी अपने कारण को अपने 
दोषों से दूषित या आक्रान्त नहीं करता--इस तथ्य में हजारो दृष्टान्त हैं, किन्तु कार्य प्रछीन 
होकर अपने कारण को अपने धर्मों से युक्त कर देता है--इसमें कोई एक भी हृष्टान्त उपलब्ध 
नहीं होता । कार्य जब पूर्णतया कारण से अभिन्न हो जाता है, तब कारण कार्य-रूपापस्न क्यों 
न होगा ? इस प्रश्न का छत्तर है--“अनन्यत्वेषपि कार्यस्य कारणात्मत्वम्‌, न तु कारणस्य 
कार्यात्मत्वमृ” । जैसे -शुक्ति में आरोपित रजत का पारमाधिक रूप शुक्ति है, किन्तु शुक्ति 
का पारमार्थिक रूप रजत नहीं, वैसे ही काय॑ कारण का रूप होता है, कारण काये का नहीं । 
दूसरी बात यह भी हैं कि उत्पति, स्थिति और प्रलुय -इन तीनों कालछों में कार्य का कारण 
से अभेद प्रतिपादन करने वाली श्रुति सर्वया वेदवादियों के द्वारा मान्य एवं अनाशड्भुनीय है। 
केवल प्रल्य में कायं कारण से अभिसत होकर अपने दोषों से कारण को दूषित करने की 
अपत्ति क्यों उठाई गई, उत्पत्ति और स्थिति में बयों नहीं ? कार्य तीनों कालों में अपने कारण 
से अभिन्‍न है। समानसत्ताक पदार्थों के सम्मिश्रण से ही उनके गुण-दोषों का परस्पर विनिमय 
होता है, विषमसत्ताक पदार्थों के मिश्रण या अभेदापत्ति से मौलिक तत्त्व में कोई अन्तर नहीं 











| रे (अथ. २ पा. १ खू. ९ 


प्रसारितया मायया मायावी त्रिष्वपि कालेषु न संस्पृश्यते, अवस्तुत्वात्‌, एवं 
परमात्मापि संसारमायया न संस्पृश्यत इति | यथा च स्वप्नदगेकः स्वप्नद्शनमायया 
न संस्पृश्यत इति, प्रबोधसंप्रसादयोरनन्वागतत्वात्‌ । एवमवस्थात्रयसाक्ष्यको3- 
व्यभिचार्यवस्थात्रयेण व्यभिचारिणा न संस्पृश्यते । मायामाजत्र ह्ोतद्यत्परमात्मनो5- 
वस्थात्रयात्मनावभासन रज्ज्वा इच सर्पांदिभावेनेति | अन्नोक्त वेदान्ताथ लंप्रदायविद्धि- 
राचार्ये:--अनाविमायया खुघो यदा जीवः प्रचुध्यते | अजमनिद्रमस्वप्नमद्वेत बुध्यते 
तदा? ( गौड० कारि० ११६) इति। तन्न यदुक्तमपोतो कारणस्यापि कायस्येव 
स्थोल्यादिदोषप्रसज्ञ॒इत्येतदयुक्तम्‌ । यत्पुनरेतदुक्त - समस्तस्य विभागस्याधिभाग- 
प्राप्तः पुनविभागेनो/पत्तो नियमकारणं नोपपच्चत इति, अयमप्यदोषः दृष्टान्तभावादेव | 
यथा हि खुघुध्तिलमाध्यादावषि सत्यां स्वाभाविक्‍षथयाम्रविभागप्राप्ती मिथ्याशानस्या- 
नपोदितत्वात्पूर्ववत्पुनः प्रबोधे विभागों भवति, एवमिद्यापि भविष्यति। अ्रुतिश्ात्र 
भंवति -इमाः सवा: प्रजाः सति संपद्य न विदुः सति संपद्यामद इति, त इद्द 
ब्याप्रो वा सिहो वा वृको वा वराहो वा कौटो वा पतज्ञो वा दंशो वा मशको वा 
यद्यड्भवन्ति तदा भवन्ति' ( छा० ६।९।२,३ ) इति | यथा हाविभागे<पि परमात्मनिं 
मिथ्याज्ञानप्रतिबद्धों विभागव्यवह्दारः स्वप्नवद्व्याहतः स्थितों दृश्यते, एबमपीतावपि 
मिथ्याज्ञानप्रतिबद्धेव विभागशक्तिरनुमास्यते । एतेन मुक्तानां पुनरुत्पत्तिप्रसन्नः प्रत्युक्तः, 
सम्यग्श्ञानेन भिथ्याज्ञानस्थापोद्तित्वात्‌ । यः पुनरयमन्ते5परो विकल्प उत्प्रेश्षितो3- 
थेदं जगदपीतावषि विभक्तमेव परेण ब्रह्मणावतिष्ठेतेति, सोउप्यनभ्युपगमादेव 
भामती 
& यथा स्वप्नवृगेकः इति ७ । लोकिक) पुरष।। & एवमवस्थान्नयसाचयेक) इति & ॥ अवस्थात्रयमुन्पत्ति- 
स्थितिप्रलया: । कल्पान्तरेणासामठ्जस्ये कल्पान्तरेण दृष्टान्तभाव॑ परिहारमाह & यत्‌ पुनरेतदुक्तम्‌ 
इति & । अविद्याशक्तेनियतत्वादुत्पत्तिनियम इत्यथं: । 8एतेन इति 9। मिध्याज्ञानविभागशक्तिप्रतिनियमेन 
मुक्तानां पुनरत्यत्तिप्रसज्: प्रत्युक्त, कारणाभावे कार्य्याभावस्य प्रतिनियमातू, तस्‍्वज्ञानेन च स्वशक्तितो 
जज 24 5 77777 77 05 अं 
माता । जैसे अविद्यारोपित सप॑ अपनी उत्पत्ति, स्थिति या छूय की अवस्था में रज्जू को कभी 
विषाक्त नहीं बना सकता, वंसे यह समस्त प्रपञ”च अपने कारण को दूषित नहीं कर सकता-- 
“एवमवस्थात्रयसाक्ष्येको5व्यभिचारी” । “अवस्थात्रय” शब्द से उत्पत्ति, स्थिति और छय का 
ग्रहण किया गया है । 
२--ढ्वितीय कल्प के अनुसार उद्भावित असामज्जस्य का समाधान किया जा रहा 
है-- यत्पुनरुक्तं समस्तस्य” । अर्थात्‌ यह जो कहा था कि प्रपंच के अपने कारण में प्रलोन 
हो जाने पर वैसे ही प्रपंच की उत्पत्ति में न तो कोई नियामक है और न हृष्टान्त । उस पर 
सिद्धान्ती का कहना है कि पूर्ण सृष्टि के संस्कारों से युक्त अज्ञानरूप बीज ही वैसी ही सृष्टि 
की उत्पत्ति का नियामक है, जेसा कि सुषुप्ति ओर समाधि के अन्तर देखा जाता है। 
३--मुक्त पुरुषों को पुनत्पत्ति की आपत्ति भी इस लिए नहीं होती कि जो मिथ्या 
ज्ञान उत्पत्ति का नियामक होता है, वह मुक्त पुरुषों का वष्ट हो चुका होता है, अतः कारण 
का अभाव होने पर नियमतः कार्य का अभाव होता है। तत्त्वज्ञान के द्वारा मिथ्या ज्ञान 
का समूल विनाश हो जाता है। 
४--यह चतुथे विकल्प उठाया गया था कि प्रलयावस्था में जगत्‌ यदि ब्रह्म से भिन्‍न 
रहता द्वै तो किसके आश्रित रहेगा? वह वेसा वेदान्त-सिद्धान्त में माना ही नहीं जाता । 





न ] हिन्दीसद्दितमामतीसंवलितम्‌ ण्ण्द 


प्रतिषिद्ध/ । तस्मात्समञ्जसमिद्मौपनिपदं दशनम्‌ || ९ ।॥। 
स्वपक्षदोषाच ॥ १० ॥ 

स्वपक्षे चेते प्रतिवादिनः साधारणा दोषाः प्रादुःष्यु:। कथमिति ? उच्यते- 
यत्तावदभिदितं-बविलक्षणत्वान्नदं जगदू ब्रह्मं्रकतिकमिति, .प्रधानप्रकृतिकतायामपि 
समानमेतत्‌, शब्दाविद्दीनात्प्रधानाच्छब्दा।इमतो जगत उत्पक््युपगमात्‌। अत पच 
विलक्षणकार्यो ्पत्त्युपगमात्समानः प्राग॒ुत्पत्त रसत्कायबाद्प्रसज्ञः | तथाउपीतौ कार्यस्य 
कारणाविभागाभ्युपगमात्तद्वत्पसज्ञे5पि समानः । तथा सद्तिसव॑विशेषेषु विका- 
रेष्वपीतावभागात्मतां गतेष्चिद्मस्थ पुरुषस्योपादानभिद्मस्यति प्राकप्र लयात्प्रति- 
पुरुष ये नियता भेदाः, न ते तथेय पुनरुत्पत्तौ नियन्तुं शक्यन्ते, कारणाभाषात्‌ । 
विनेव कारणेन नियमे:5भ्युपगम्थमाने कारणाभावसास्यान्मुक्तानामपि पुनर्बन्धप्रसज्ञः । 
अथ केचिड्भेदा अपीतावविभागमापच्चन्ते केचिन्नत चेत-ये नापचस्‍्ते तेषां 
प्रधानकारय त्वं न प्राप्नोतीत्येबमेते दोषाः साधारणत्वान्नान्यतरस्मिन्‌ पक्षे चोद्‌यितब्या 
भवन्तोत्यदोषतामेचैषां द्रढयति, अवश्याभ्रयतव्यत्वात्‌ ' १०॥ 

भामती 

सिथ्याज्ञानस्य समूलघातं निहतत्वाबिति ॥ ९ ॥ 

काय्यंकारणयोवेंलक्षण्य॑ तावत्एसानभेबोभयो; . पक्षयो:, प्रगुत्पत्तेरसस्काय्यंवादप्रसज्भो ५पोतो 
तद॒श्प्सजुश्र प्रधानोपादानपक्ष एवं नास्मत्पक्ष इति यहध्युपरिश्ात्परतिपादयिप्यामस्तथापि गुडजिहिकया 
समानत्वापादनलिदातीसिति सल्तव्यमिदसस्थ पुरुषस्य सुललदुःोपादात॑.. क्लेशकर्माशयादीवमस्येति । 
सुगमसन्यत्‌ ॥ १० ॥ 

भामती-व्याब्या ल्‍ 

ब्रह्म से पृथक्‌ जगतु क्री कभी भी स्वतस्त्र सत्ता मानी ही नहीं जाती ॥ ९॥ 

काय॑ और कारण के सारूप्य का न होता--यह दोष तो ब्रह्मवाद और सांख्य-सम्मत 
प्रकृतिवाद--इन दोनों मतों में समान है । किन्तु उत्पत्ति के पूर्व असत्काय॑वाद का प्रसज्भ 
और विलय हो जाने के पश्चात्‌ पूव॑वत्‌ काय॑ की अनुत्पत्ति--ये दोनों दोष केवल प्रकृतिवाद 
में ही हैं, हमारे ब्रह्मवाद में नहीं। यद्यपि यह सब कुछ आगे चल कर कहा जायगा, तथापि 
यहाँ जो भाष्यकार ने सभी दोषों का प्रसज्भ दोनों पक्षों में समानरूप से कहा है, बह 
“गुड़जिह्लिका! स्याय को लेकर कहा है [ बच्चे को कटु ओषध पिलाने के लिए पहले उसकी 
जिह्ना पर गुड़ या शहद छगा दिया जाता है, उसके पश्चात्‌ चिरायता, नीम या करेले का रस 
पिला दिया जाता है--इसी का नाम गुड़जिह्लका है। कटूक्ति से पहले मधुरोक्ति का प्रयोग 
सूत्रकारादि भी किया करते थे, जेसे पू्वपक्ष का खण्डन करने के लिए सीधे “न' या 'तुच्छम्‌ः 
न कह कर “अपिवा' या केवल 'वा? का मधुर प्रयोग करते थे, अत एवं कल्पतरुकार ने आगे 
( ब्र. सू. ३।१।८ में ) चलकर कहा है -“गुडजिह्विका मघुरोक्ति;, नैव युक्तमित्युक्ते नैष्ठुय॑ 
स्थादिति” । फलत! वेदाग्ती के “तव पक्षे एवेमे दोषा, नास्माकम्‌”- ऐसा कह देने पर 
लोग तालियाँ पीट देते भोर सांख्याचायें का ममेस्थल आहत हो जाता, अतः भाष्यकार ने कह 
दिया--“समानमेतत्‌” । समान दोंषोल्भावन जय-पराजय का स्थान नहीं होता, ज॑सा कि 


कुमारिल भट्ट निर्णय देते हैं-- 
तस्माद्‌ ययो! समो दोष! परिहारो5पि वा समः। 
नैकः पर्य॑नुयोक्तव्यस्ताहगर्थविचारणे ॥ ( श्लो, वा. पृ. ३४१ ) ]। 


भाष्यकार ते जो कहा है--/इदमस्थ पुरुषस्योपादानम्‌, इदमस्य”” । उसका अथ॑ है--.'इदं 





























एुद्द्० का (भर. २ पा. ३ ख्‌. ११ 


तका्रतिष्ठानादप्ण््यथानुमेयमिति चेदेवमप्यविमोक्ष- 


प्रसद्र) ॥ ११॥ 

इतश्थ नागमगम्ये <थें केवलेन तकेंण प्रत्यवस्थातव्यम्‌ । यस्मान्निरागमाः पुरुषो 
स्परेक्षामात्रनिबन्धनास्तको अप्रतिष्ठिता भवन्ति, उत्प्रेक्षाया निरश्ुशत्वात्‌ । तथाहि 
केश्विदभियुक्तेयंस्नेनोस्प्रेश्षितास्तको अभियुक्ततरेरन्यैराभास्यमाना दृश्यन्ते । तेरप्यु- 
स्प्रक्षिताः संन्तस्ततोउन्येराभास्यन्त इति न प्रतितत्व॑ तकौणां शक्यमाश्रयितुम, 
पुरुषमतिवैरूष्यात्‌। अथ कस्यचित्मसिद्धमहात्म्यस्थ कपिलस्य चान्यस्थ वा संमत- 
स्तकः प्रतिष्ठित इत्याक्षीऐेत, पएरबमप्यप्रतिष्टितत्वमेच. प्रसिद्धमाहात्म्याचुमतानाभ्ि 
तोर्थंकराणां कपिलकणशुवप्रश्नतोनां वरस्परविप्रतिपत्तिदशनात्‌ । अथोच्येतान्यथा 


चयमलुमास्यथामहे यथा नाप्रतिष्ठादोषो भविष्यति। नहिप्रतिष्ठितस्तक एव नास्तीति 


भामती 

केवलागमगमस्येब्यें स्वतन्त्रतर्काविषये । न सांख्यादिवतु साधम्यंवेधस्यंमात्रेण तक: प्रवर्तनीयों येन 
प्रधानाविसिद्धिभंवेत्‌ । शुष्कतर्कों हि स भवध्यप्रतिष्ठानात्‌ । तदुक्तम्‌-- 

यत्लेनानुसितोड्ष्यर्थ: कु अलेरनुमातृमिः । 
अभियुक्ततरे रस्ये रन्यथेवोपपादते ॥ इत्ति ।, 

न च महापुरुषपरिगृहीतत्वेन कस्यचित्तकंस्य प्रतिष्ठा, महापुरुषाणामेव ताकिकाणां मिथो विप्रति- 
क्तेरिति । सूत्रे शद्भुते #अन्यथानुमेय्िति चेत्‌& । तद्विभजते अन्यथा वयसनुमास्थामहे इति ७ । 
भानुमानाभासव्यभिचारिणानुमानव्यभिचारः शद्भुनीयः, प्रत्मज्ञादिष्वषि तदाभासध्यभिचारेण तत्प्रसज़ात्‌ । 
भामती-ब्याख्या 
क्लेशकर्मादि अस्य पुरुषस्प्र सुखदुः:खगो: उपादानम्‌ ( कारणम्‌ ), इदमस्य!--इस भ्रकार का 
नियत भेद प्रलुय के पश्चात्‌ नहीं रहता, अतः मुक्त पुरुषों की पुनरुत्पत्ति प्रसक्त नहीं होती है।॥१०॥ 

जगत्‌ का उपादानकारण कौन है. ? इस प्रश्न का ठीक उत्तर केवल वेदों में है, 
स्व॒तन्त्र तंके का विषय नहीं, अतः जैसे सांख्याचायें जो स्वतन्त्र तक के आधार पर जगत के 
के त्रिगुणत्वादि साधम्य और चेतनत्वादि वैधम्प का अवलम्बन कर प्रधान तत्त्व की तकंनां 
किया करते हैं, वह सर्वथा अनुचित है । आगम-निरपेक्ष या शुष्क तक कभी किसी एक तत्त्व 
पर प्रतिष्ठित ( स्थिर ) नहीं रह सकता, जैसा कि याक्यपदीयकार कहते हैं-- 

यत्नेनानुमितो उप्यर्थ: कुशलैरनुमातृ भि। । 

अभियुक्ततररन्यैरन्यथैवोपपाद्यत... ॥ ( वा. प. १।३४ ) 
[ क्षर्थात्‌ किसी एक ताकिक के द्वारा यत्नपूवेक अनुमान से जो पदार्थ जैसा अनुमित 
( तकित ) होता है, बड़ा ताकिक आकर अपनी ऊहापोह के द्वारा वह पदार्थ अन्यथा 
(विपरीत) सिद्ध कर दिया करता है, जैसी कि ताकिक-चक्र-चूडामणि श्री रघुनाथ शिरोमणि 
की गर्वोक्ति हैं-- 

विदुषां निवहैरिहैकमत्याद्‌ गददुष्ट निरटडि यद्च दुष्टम्‌ । 

मधि जल्पति कल्पनाधिनाये रघुनाथे मनुनां तदस्यथैव ॥ ( बाधप्र. ) 
अत एवं मह॒षि व्यास ने ही यह सत्परामश दिया द्वै--“अचिस्त्या: खलु ये भावा न तांस्तकेंषु 
योजयेंत्‌” ( भारत. भीष्म ५।१२ ) ]। कोई तक किसी एक महापुरुष के द्वारा परिगृहीत है -- 
एतावता उसकी प्रतिष्ठा नहीं हो सकती, क्योंकि दूसरे महापुरुषों को उसमें विप्रतिपत्ति है । 

शह्ला-सूत्रकारने शद्धा प्रस्तुत की है-- अस्यथानुमेयम्‌”, उसकी व्याख्या की जाती 

है-- अन्यथा वयमनुमास्थामहे” । शद्ध[वादी का आशय यह है. कि किसी अनुमानाभास 








का ] हिन्दीसद्दितभामतीसंचलितम्‌ ५६१ 


बक्‍तुम्‌। एतद्पि द्वि तकाँणामप्रतिष्ठितस्वं तकेंणेव प्रतिष्ठाप्यते, केषांचित्तकोणामप्र 
तिष्ठितत्वद्शनेनान्येषामपि तज्ञातीयकानां तकोणामप्रतिष्ठितत्वकव्पनात्‌ | सर्वतकों- 
प्रतिष्टायां च लोकव्यवहारोच्छेद्प्रसक्ष: । अतीतवतेमानाध्वसास्येन छानागते:प्य- 
ध्वनि खुखदुःखप्नाप्तिपरिहाराय प्रवतंभानो लोको दृदयते। ध्र॒त्यर्थविप्रतिपतों चार्था- 
भासनिराकरणेन सम्यगर्थनिर्धारणं तकेंणेंच चाक्यब्रुक्तिनिरुपणरूपेण क्रियते । मन्ञुर॒पि 
चैंच॑ मन्‍यते -परत्यक्षमसुमानं च शास्त्र च विविधागमम्‌ । त्रयं खुबिदितं कार्य धर्मे- 
शुद्धिममीप्सता ।!! इति । 'आष॑ घर्मोपदेशं च वेद्शास्प्राविरोधिना । यस्तकंणाजुसंघत्त 
स धर्म वेद नेतरः |! ( १२१०५. १०६ ) इति च ब्रुबन्‌ | अयमेब तंकेस्यालंकारों यद- 
प्रतिष्ठितत्वं नाम । एवं हि सावद्यतकपरित्यागेन निरवद्य स्तकः प्रतिपत्तव्यो भवति । 
नहि पूर्वजो मूढ आसोदित्यात्मनापि मूढेन भवितव्यमिति किचिद्स्ति प्रमाणम्‌। 
तस्मान्न तकाप्रतिष्ठानं दोष इति चेदू-एवमप्यविमोक्षप्रसज्।। यद्यपि क्च्िद्विषये 


भामती 
तस्मात्‌ स्व/भाविकप्रतिबन्धवल्लिज्भानुसरणे निपुणेनानुसात्रा भवितव्यं, ततब्चाप्रस्यूहूं प्रघानं सेत्स्यतीति 
भाव; । अपि च येन तकेंण तर्काणामप्रतिष्ठामाह स एवं तक॑ः प्रतिष्ठितोअभ्युपेयस्तदप्रतिष्ठायामितराप्रति- 
छानराभावादित्याह & नहि प्रतिष्ठितस्तक एवं इति & । अपि च॒ तर्काप्रतिष्ठायां सकललोफपयात्रोच्छेद- 
प्रसजु५। न च श्रुत्यर्धाभासनिराकरणेन तदर्थंतस्वविनिश्रय इत्याह # स्वंतर्काप्रतिष्ठायां थ इति &॥ 
अपि च्‌ विचारात्मकस्तकंस्तरकितपृर्वपक्षपरित्यागेन तक्ितं राद्धान्तमनुजानाति । सति चेष पूर्वपक्षबिषये 
तकें प्रतिष्ठारहिते प्रवतंते, तदभावे विचाराप्रवुत्ते । तदिदभाह ७ अयमेव व तकंस्थालदुर) इति & । 
तामिमामाशडूं सुत्रेण परिहरति & एवमप्यविसोक्षप्रसज्ञू४ ७ । न वयसन्यत्र तके मप्रमाणयाम), किन्‍्तु 


भामती-ब्याब्या 
( वर्काभास ) के अप्रतिष्ठित ( अ्॑-व्यभिचारी ) हो जाने मात्र से सदनुमान ( सत्तको ) व्यभि- 
चरित नहीं होता, अन्यथा किसी प्रत्यक्षाभास के अपने विषय से व्यभिचरित हो जाने पर 
प्रमाणभृत प्रत्यक्ष को भी व्यभिचारी मानना होगा। अतः क्षनुमान ( तके ) में अपेक्षित 
स्वाभाविकसम्बन्धरूप व्याप्ति जिस हेतु में विद्यमान है, ऐसे सद्धेतु के प्रयोग में अनुमाता 
व्यक्ति को सावधान रहना चाहिए । उस सद्धेतु के द्वारा प्रधान तत्त्व की निराबाघ सिद्धि हो 
जायेगी । दूसरी बात यह भी है कि जिस तक के द्वारा अन्य तर्कों की अप्रतिष्ठता सिद्ध की 
जा रही है, उस तके को तो प्रतिष्ठित मानना होगा, क्योंकि उसके प्रतिष्ठित न होने पर अन्य 
तक॑ अप्रतिष्ठित किसके आधार पर होंगे ? यह कहा जा रहा हैं--“न हि प्रतिष्ठितस्तक एवं 
नास्ति” । किसी भी तके के प्रतिष्ठित न होने पर समस्त लोक-व्यवहार उच्छिन्न हो जायगा- 
“सर्वतर्काप्रतिष्ठायां च लोकव्यवहारोच्छेंद।” । किसी श्रुति का अर्थ यह हैं ? अथवा यह ? 
ऐसा वैमत्य ( संशय ) उपस्थित होने पर वाक्‍्य-तात्पय॑-निर्णायक तकोे के द्वारा ही क्र्थाभास 
का निरास एवं सद्थ का निश्चय किया जाता है-- श्रुत्यथ॑विप्रतिपत्ता चार्थाभासनिरा- 
करणेन” । विचाशत्मक तक के आधार पर ही वितर्कित पूव॑पक्ष का प्रतिक्षेप एवं सुत्कित 
सिद्धाश्त का अनुसन्धान किया जाता दै, इसीलिएं भगवान्‌ मनु ते कहा है-- 
“आर्ष धर्मोपदेशं च वेदशास्त्राविरोधिता । 
यस्तकेंणानुसन्धत्ते स घ॒र्मं वेद नेतर! ॥” ( मनु० १२१०६ ) 
अत एव प्रतिष्ठा-रहित तक (तर्काभास) की भी सत्ता माननी पड़ती है, क्योंकि उसके न रहने 
पर विचार में कथक-सम्प्रदाय की प्रवृत्ति ही नहीं हो सकती। अतः तके का अप्रतिष्ठित 
होना एक अलड्ार है--“अयमेव हि तकंस्यालडूारो यदप्रतिष्ठितत्वम्‌” । 
७१ 





























५६२ श्रद्मसूत्रशाडूरभाष्यम्‌ (भ. २ पा. शेख १२ 


तकेश्य प्रतिष्ठितत्वमुपलक्ष्यते, तथापि प्रकृते तावद्धिषये प्रसज्यत पवाप्रतिष्ठितस्वदो- | 
षादनिर्मोक्षस्तकेस्य, न हीद्मतिगम्भीरं भावयाथात्म्यं मुक्तिनिबन्धनमागममन्तरे- 
णोत्प्रेक्षितमपि शक्ष्यम्‌ । रूपाद्यभावाद्धि नायमर्थः प्रत्यक्षणोचरः, लिक्ञाअभावाच्च 
नाजुमानादीनामिति चावोचाम | अपि च सम्यस्क्षानान्मोक्ष इति सर्वेषां मोक्षबादिना- 
मभ्युपगमः | तच्च सम्यग्ल्ञानमेकरूपम्‌ , वस्तुतन्त्रत्वात्‌। एकरुपेण छावस्थितो योउर्थः 
स परमार्थः | लोके तद्दिषयं ज्ञान सम्यग्शानमित्युच्यते-यथाग्निरुष्ण इति। तज्ैव॑ 
सति सम्यरज्ञाने पुरुषाणां विप्रतिपत्तिरनुपपन्ना। तकंश्ञानातां त्वन्योन्यविरोधात्प- 
खिद्धा विप्रतिपक्तिः | यद्धि केनचित्तार्किकेणेद्मेच सम्यग्ज्ञानमिति प्रतिपादितं तद्परेण 
ब्युत्थाप्यते, तेनापि प्रतिष्ठापितं ततो5परेण व्युत्थाप्यत इति प्रसिद्ध छोके, कथमेक- 
रूपानवस्थितविषयं तकंप्रभवं सम्यग्न्ानं भवेत्‌ ? न च प्रधानवादी तकंविदामुत्तम 
इति सर्वेस्तार्किकेः परिग्रृद्दीतो येन तदीयं मतं सम्यग्ज्ञानमिति प्रतिपद्यमद्दि । न च 
शक्यन्ते5तीतानागतवर्तमानास्ताकिका एकरिमिन्देशे काले च समाहतु येन तन्मतिरे- 
करूपेकार्थविषया सम्यडम्मतिरिति स्यात्‌ | वेदस्य तु नित्यत्वे विज्ञानोत्पत्तिद्देतुत्वे च 
सति व्यवस्थितार्थविषयत्वो पपत्तेः, तज्जनितस्य ज्लानस्य सम्यकक्‍त्वमतोतानागतचते- 
मानेः सर्चैरपि तार्किकेरपह्ोतुमशक्यम्‌। अतः सिद्धमस्येवौपनिषद्स्य ज्ञानस्य सम्य- 
ग्लानत्वम्‌ू। अतोउन्यत्र सम्यग्ज्ञानत्वानुपपत्तः संसाराविमोक्ष एवं प्रसज्येत। अत 
आगमवशेनागमाजुसारितकेवशेत च चेतन ब्रह्म जगतः कारणं प्रकृतिश्रेति 
स्थितम्‌ ॥ ११॥ 
७०७५० ७५७ ५४ 
(४ शिशपरिग्रहाधिकरणम्‌ । छू० १२ ) 
एतेन शिष्टापरिग्रहा अपि व्याख्यात॥ || १२ ॥ 
भामती 

जगरकारणसर्तवे स्वाभाविकप्रतिबन्धवन्न लिजुमस्ति । यु साधस्यंवेधम्यंमात्रं, तवप्रतिष्ठादोषाप्न मुच्यत 
इति कव्पास्तरेणानिर्मोक्षपदाथंभाह ७ अपि च सम्पनज्ञानास्मोक्ष; इति ७&। भूताथंगोचरस्प हि 
सम्परज्ञानस्य व्यवस्थितवस्तुगोचरतया व्यवस्थानं लोके वृष्टं, यथा प्रध्यक्षस्य । वेदिक॑ चेद॑ चेतनजगढुपा- 
बानविषयं विज्ञान वेदोत्यतर्केतिकतंव्यताक॑ वेबजनितं व्यवस्थित वेदानपेक्षेण तु तरकेंण जगत्कारणभेवस- 
वस्थापयतां तार्किकाणामस्पोन्यं विप्रतिपत्तेस्तत्वनिर्धारणकारणाभात्राच्य न ततस्तत्वध्यस्थेति न॒ ततः 


सम्यग्ज्ञानम्‌, असम्परज्ञानाच्च न संसाराद्ििसोक्ष इत्यथं। ॥॥ ११ ॥ 
00000 हों 
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भामती -व्याख्या 


समाधान-कथित शद्भूा का परिहार स्वयं सूत्रकार ने किया है--“एवमपि 
अविमोक्षप्रसज्ध: ।” आशय यह है कि सत्यार्थविषयक सम्यक्‌ ज्ञान व्यवस्थित वस्तु का 
प्रतिष्ठाषक होने के कारण लोक में प्रतिष्ठित माना जाता है, जैसे--प्रत्यक्ष चेतनगत जगत्‌ की 
उपादानता का प्रमाषक प्रक्ृत वैदिक विज्ञान व्यवस्थित है, क्योंकि वेदोत्यित तके की 
सहायता लेकर वैदिक वाक्‍यों ने उस्तको जन्म दिया है किन्तु वेद-निरपेक्ष शुष्क तक के द्वारा 
ताकिकगण जो परमाणु आदि को जगत्‌ का उपादान कहते है, उनकी परस्पर-विप्रतिपत्ति 
होने के कारण तत्त्वावधारण सम्भव नहीं, अतः उनका ज्ञान सम्यक्‌ ज्ञान नहीं, असम्यक्‌ ज्ञान 
संसार-बन्धन से मोक्ष नहीं दिला सकता ॥ ११॥ 


9 प७का0 ७ 
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भामती 

न काय॑ कारणावभिन्नमभेदे कारणरूपवत्‌ काय्यंत्वानुपपत्तेट, करोस्‍्यर्घानुपपत्तेश् | अभूतप्रादुर्भावसलं 
हि तबर्थ: । न चास्य कारणात्सत्वे किल्विदभूतमस्ति यवर्थंमयं पुरुषों यतेत । अ्भिव्यक्त्यथ॑म्तिति चेतु, 
त, तस्या अपि कारणात्मत्वेन सत्तवात्‌ू, असच्त्वे वा$भिव्यज्भबस्थाधि तद्ठत्‌ प्रसज्धेन कारणात्मत्व- 
ध्याघातात्‌ । नहिं तदेव तवानीमेबास्ति नास्ति चेति युज्यते । कि चेद॑ मणिमस्त्रोषधमिस्दजाल कार््येण 
शिक्षितं यदिदमजातानिरुद्धातिशयमव्यवधानप्रविदूरस्थानं. च॒तस्थेव तदवस्थेन्द्रिसस्थ  पुंसः 
कदाचिस्प्रत्यक्ष परोक्ष च॒ येनास्य कदवाचित्यत्यक्षमुपलम्भनं॑ कदाचिवनुसमानं॑ कदाचिदागसः । 
कार्य्यान्तरव्यवधिरस्यथ पारोक्ष्यहेतुरिति चेतु, न, काय्यंजातस्य सदातनत्वातू्‌। अथापि स्थात्का- 
य्यान्तराणि पिण्डकपालशकराचुणंकणप्रभुतीनि कुस्म॑ व्यववधते, ततः कुम्भस्य पारोचय्य कवाचि- 
दिति । तन्न, तस्य कारय्यंजातस्य कारणात्मनः सदातनत्वेन सर्वदा व्यवधानेन कुस्भस्यात्यन्तानुपरून्धि- 
प्रसजुतत्‌ । कादाचित्कत्वे बा काय्यंजातस्प न कारणात्मत्वं, नित्यत्वानिस्यस्वलक्षणविरद्धधरमंससगगस्य 





भामती-ब्याख्या 

उंशय--कणाद और गौतम के मतवादों के अनुरोध पर जगदुपादनत्व-प्रतिपादक 
वेदान्त-वाक्यों का ब्रह्म में समस्वय न किया जाय ? अथवा नि:संकोच समन्वय किया जाय १ 

पूर्वेपक्ष-प्रपच्चरूप कार्य अपने कारण से सवंथा अभिन्न नहीं हो सकता, क्योंकि 
अभेद में कार्य-कारणभाव ही उपपन्न नहीं होता एवं विद्यमान या सिद्ध पदार्थ के लिए 'कुर 
या 'करोमि!--इस प्रकार डुकृज' धातु का प्रयोग ही सम्भव नहीं होता, क्योंकि 'करोति' का 
भथे होता है--निष्पादयति' या 'असन्तं सन्त विधत्ते', किन्तु जो कार्यंकारणरूप में पहले से 
हो विद्यमान है, उसे अभृूत या असत्‌ नहीं कहा जा सकता कि जिसे सत्‌ करने के लिए कर्त्ता 
पुरुष की प्रवृत्ति होती । कार्य की उत्पत्ति के लिए नहीं, अभिव्यक्ति करते के लिए कर्ता की 
प्रवृत्ति होती दै--एंसा भी नहीं कह सकते, क्योंकि अभिव्यक्ति भी कारणरूप में सत्‌ ही मानी 
जाती है, असत्‌ नहीं । अभिव्यक्ति को यदि कारणहूपेण सत्‌ नहीं माना जाता, तब 
अभिव्यद्भचरूप कायं को भी कारणरूपेण सत्‌ मानना व्याहृत हो जाता दै, क्योंकि वही 
पदार्थ उसी समय सत्‌ भी और असत्‌ भी -यह युक्ति-संगत नहीं । 

सांख्य-सम्मत कार्य पदार्थ ने क्या किसी जादूगर से कोई मणि या औषध प्राप्त कर छी 
है ? क्षथवा कोई मन्त्र सीख लिया हैं? कि न कभी उत्पन्न होता द्वै और न नष्ट, बराबर बना 
रहता है, न कभी व्यवहित होता है और न कभी दूर । फिर भी स्वस्थ एवं पटु इन्द्रियवाले 
उसी सांख्य पुरुष को यह कार्य कभी प्रत्यक्ष होता है और कभी परोक्ष । परोक्षरूप में भी वह्‌ 
( काये ) कभी अनुमित होता है -- 

“असदकरणादुपादानग्रहणात्‌ परवंक्षम्भवाभावातु । 
शक्तस्य शक्‍्यकरणात्‌ कारणभावाच्च सत्काय॑म्‌ ॥” ( सा. का. ९ ) 

बही काय॑ उत्ती पुरुष को कभी आभम के द्वारा अधिवत होता है--“तस्मादपि चासिद्ध॑ परोक्ष- 
माप्तगमात्‌ सिद्धम” (सां. का. ६) । 'यद्यपि मृत्तिका में घट, मणिक्र, मल्लिकादि सभी काय॑ हैं, 
तथापि एक कार्य की उपलब्धि से व्यवहित होने के कारण कार्यान्तर की उपलब्धि नहीं 
होती?--ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि समस्त कार्य सदातन माने जाते हैं, अतः: घट की 
उपलब्धि होगी ? अर्थात्‌ घट की आश्रयीभूत मृत्तिका में घट से भिन्न पिण्ड, कपाल, शकरा 
( कपालिका ), चू्णं और कणादि कार्य घट के व्यवधायक रहते हैं, अत१ घट परोक्ष हो जाता 
है--ऐसी व्यवस्था जो की जाती है, वह उचित नहीं, क्योंकि समस्त कार्य अपने कारण के 
रूप में सदैव रहता है, व्यवधायक के सदैव रहने पर घट की कभी भी उपलब्धि नहीं होगी । 
यदि कार्य की सदव कारणरूपेण अवस्थिति न मान कर कादाचित्क मानी जाती हैं, तब कारये 
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भेरकत्वात्‌ । मेदामेदयोश्व परस्परविरोधेनेकत्र 5५:+*वह इव्युक्तम्‌ । रस्मात्‌ कारणात्‌ कार्य्यंगेकान्तत 
एव भिन्नम्‌। न च भेदे गवादववत्‌ कार्यकारणभावानुपपत्तिरिति साम्प्रतम्‌ । अभेदेईपि कारणरूपवत्तदनुप- 
पत्तेयक्तत्वात्‌ । अत्पस्तभेदे च कुम्मकुस्भकारयोनिमित्तनेमित्तिकभावस्य दर्शनातृ । तस्मावन्यत्वाविशेषे+पि 
समप्तवायभेद एबोपादानोपादेयभावनियमहेतु: । यस्याभूल्वा भवतः समवायस्तदुपादेयं, यत्र च समवायस्त- 
दुपादानस्‌ । उपादालत्व॑ं थ कारणस्य कार्य्यादल्पपरिमाणस्य दुष्टं यथा तस्त्वादीनां पदाझुपादानानां 


पढाविभ्यो न्यूनपरिसाणस्वम्‌ । चिवात्मनस्तु परममहत  उपादानाज़ात्यम्ताक्पपरिसाणमुपादेयं 
भबितुमहुति । . तस्माद्वन्नेदमत्पतारतम्यं विश्रास्यति यतो न॒क्षोदीयः सम्भवति तज्जगतो 


मुलकारणं परसाणुः । क्षोदीयो$न्तरानन्त्ये तु मेरराजसघंपयोस्तुल्यपरिसाणस्वप्रसज्ोःनन्‍्तावयबत्वादुभयो: । 
तस्मात्‌ परममह॒तो ब्रह्मण उपादानादभिन्नमुषादेय जगरत्काय्यंभभिदघती अुतिः प्रतिष्ठितप्रामाण्यत्क - 


बिरोधातु सहस्तसंवत्सरसत्रगतसंवत्सरश्रुतिवत्‌॒कथब्चिज्जघन्यवृत्या व्यास्येयेत्यघिक॑ शद्घुमानं भ्रति 


चह्ं भासती-न्यास्या न जे 
को कारणात्मक नहीं माना जा सकेगा, क्योंकि कारण में नित्यत्व और काय॑ में अनित्यत्वादि 


विरुद्ध धमं होने से काये और कारण का भेद सिद्ध हो जाता है। मेदाभेद परस्पर विरुद्ध होने 


के कारण एकत्र रह नहीं सकते -यह कई बार कहा जा चुका है। फलत! कारण से काय॑ 
एकाप्तत) भिन्‍न सिद्ध होता है । 


मृत्तिका से घटादि कार्य यदि अत्यन्त भिन्‍न है, तब वैसे हं। उनमें कार्य-कारणभाव न 
बनेगा, जैसे गौ ओर अश्व का'--ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि अत्यन्त अभेद में भी कार्य॑- 
कारणभाव की अनुपपत्ति दिखाई जा चुकी है, अत्यन्त भेद में तो कुम्भ और कुम्भकार के समान 
विमित्त-नेमित्तिकभाव ही देखा जाता है । उपादोनोपादेयभाव नहीं। यद्यपि गो से अन्य अश्व 
गो का छपादेय नहीं, तथापि मृत्तिका से श्षन्‍्य घट मृत्तिका का उपादेय माना जाता है, 
क्योंकि मृत्तिका में घट का समवाय सम्बन्ध है, गो में अश्व का नहीं। जिस “अभरृत्वा भवतः” 
( असत्‌ कार्यभुत घटादि का ) समवाय मृत्तिकादि में होता है, उस घटादि कार्य को उपादेय 
ओऔर वह समवाय जिस मृत्तिकादि पदार्थ में होता हैं, उसे उपादाव कारण कहा जाया है। 
काये की अपेक्षा अल्प परिमाणवाले कारण में उपादानकारणता देखी जाती है. जैसे-- 
तस्त्वादिरूप उपादान कारणों का पठादिरूप कार्य को अपेक्षा अल्पपरिमाण है। चिदात्मा 
का परम महत्‌ ( विभु ) परिमाण माना जाता है, घटादि कार्य की अपेक्षा उसका अल्प 
परिमाण नहीं, अतः स्वल्पपरिमाणता जिस पदार्थ में समाप्त हो जाती है, जिस की अपेक्षा 
ओर कोई वस्तु क्षुद्र ( स्वल्प ) नहीं रहती, ऐसा परमाणु पदाथ ही जगत्‌ का उपादान कारण 
होता है। यदि परमाणु में स्वल्थ परिमाण की विश्वान्ति न मान कर अनन्त अवयवों तक 
अल्पना का क्रम माना जाता है, तब मेरु पव॑त और सरसों के एक दाने का समान परिमाण 
मानना होगा, क्योकि अनन्तावयवरूपता दोनो में समान है । फलतः अपरिच्छिन्न ब्रह्मरूप 
उपादाव से परिच्छित्न जगद्गुप उपादेय का अभेद बतानेवाली श्रुति श्रतिष्ठितप्रामाण्यक तके 
के द्वारा बाधित होकर वेसे ही गौणाथंपरक हो जाती है, जंसे--' विश्वसृजामयनं सहख्न 
संव॒त्सरम्‌”--इस श्रुति में 'सवंत्सर' शब्द भोणी वृत्ति से “दिन! का वाचक है [ “पश्च- 
पच्चाशतस्त्रिवृतः संवत्सरा), पदञ्मपच्चाशतः पन्च॒दशा:, पद्मपच्चाशतः सप्तदशाः, पदञ्मपश्चाशत 
एकविशाः, विश्वसृजामयन सहृस्तसंवत्सरम्‌” (ते० ब्रा० ३४९८ ) इस श्रुति ने विश्वसृजना- 
मघारी ऋषियों के लिए सहस्रसंवत्सर-साध्य यज्ञ का जो विधान किया है, वहाँ संवत्सर' 
शब्द पर “सहखसंवत्सरं तदायुषामसम्भवान्मनुष्येषु” ( जै० सु० ६७३१ ) इत्यादि सूत्रों के 
द्वारा विचार करते हुए मह॒षि ने सात पक्ष प्रस्तुत किए हैं। आठवाँ पक्ष सिद्धान्तरूप में 


ज् 


कणाकादितकंस्यानादरः]. हिन्दीसद्धितमामतोलंचलितम्‌ पद 


चेविकस्य द्शेनस्थ प्रत्यासन्नत्वादू युरूतरतकबलोपेतस्वाइ्दाजुसारिभिश्व कश्चि- 
चिछ्ेः केनचिदंशेन परिगृहीतत्वात्प्रधानकारणवादं तावद्‌ व्यपाभित्य यस्तकनिमित्त 
आक्षेपों वेदान्तवाक्येपूद्भाथितः स परिहृतः | इदानीमण्वादियादब्यपाश्रयेणापि 
केश्विन्मन्दमतिभिवेंदान्तवाक्येषु पुनस्तकेनिमित्त आक्षेप आशड्डुथते इत्यतः प्रधानमल्ल- 
निबहंणन्यायेनातिविशति-पतेनेत्यादि । परिग्रह्मन्त इति परियग्रद्दाई, न परिप्रहा अपरि- 
अहा$, शिष्टानामपरिश्रहाः शिष्टापरिग्रहाः । एदेन प्रकृतेन प्रधानकारणवादनिराकरण- 
कारणेन शैम॑जुध्यासप्रश्नतिभिः केनचिदंशेना एरिगृहीता ये<ण्वादिकारणवादास्तेडपि 
प्रतिषिद्धतया व्याख्याता निराहृता द्रशब्याः तुल्यत्यान्निराकरणकारणस्य, नाज्न पुनरा- 
श्डितव्यं किचिद्स्ति | तुल्यमत्रापि परमगस्भ्षीरस्य जगत्कारणस्थ तकोनवग्गाहात्व॑, 
तकंस्याप्रतिष्ठितत्वम्‌ , अन्यथाजुमानेउप्यविमोक्षः.. आगमविरोधबश्रेत्येवंजातीयक 
निराकरणकारणम्‌॥ १२॥ 


॥>आऔष्ध स0८क०- 
भामती 
सांख्यदूषणमतिदिद्ञति ७ एतेन इति & सुम्रेण । अस्यायं:--कारणात्‌ काय्यंस्य भेद॑ तदनन्यत्वमारम्भण- 
शब्बाविभ्य इत्य... निपेत्स्याभ:। अविद्याससारोपणेन च काय्यंस्थ न्यूनाधिकभावमन्यप्रयोजकत्वादुपेक्षि- 
व्यामहे ! तेन वेशेषिकाह्ममिभतस्य तकंस्य शुष्कत्वेना-यवस्थितेः । सूत्रसिद सांख्यदूषणमतिविशति । यत्न 
करथंचिद्वेदानुतारिणो मन्वादिभिः शिप्टें: परियुह्दीतस्य सांस्यत्रकंस्येषा गतिस्तन्न परमाण्वादिवादस्यात्य- 
न्तवेदबाह्मस्य गन्वाद्यपेक्षितस्प च कंब फर्येति । & देदचिदंशेन इति & | सृश्टयादयो हि व्युत्पाद्यास्ते च 
किब्चित्सदसद्वा पुववंपक्षस्यायोरु चितमप्युदाहुत्य व्युत्पाद्यन्त इति केनविदंशेनेत्युक्तम्‌ । सुगममन्यत्‌ ॥१२॥ 
जाए 








भामती-व्यास्या 

बणित दवै--“अह्ानि वा5भिसंख्यत्वात्‌” ( जै० सु० ६७४० )। अर्थात्‌ 'संवत्सर' शब्द गौणी 
वृत्ति के द्वारा 'दिन” का बोधक है, अतः एक हजार दिलों में सम्पन्न होनेवाले यज्ञ को सहस्र- 
संवत्सर क्रतु कहा गया है ]। 

सिद्धान्त -कथित अभ्यधिक शद्भूा का तिरास करने के लिए सूत्रकार ने सांख्यपक्षीय 
दृषणों के द्वारा ही वेंशेषिक-पक्ष का निरास किया है--“एतेन शिष्टापरिग्रहा अपि 
व्याख्याता!” । इस सूत्र का अर्थ यह है कि कारण से काये के भेद का निरास आगे किया 
जा रहा द्वै--“तदनन्यत्वमारम्भणशब्दादिभ्य:” (ब्र. सू. २११।१४) । यह जो कहा था कि काय॑ 
की अपेक्षा कारण का च्यून परिमाण होता है, <ह नियम भी कार्य के अविद्यासमारोपितत्व- 
पक्ष में टूट जाता है. क्योंकि आरम्भवाद में भी अधिकपरिमाणवाली तूल-राशि से स्वल्प- 
परिमाण का तस्तु उत्पन्न होता देखा जाता है, विशेषतः विवतंवाद में तो वैसा नियम सुरक्षित 
ही तहीं रहता, क्योंकि विशाल बिम्ब से क्षुद्र प्रतिबिम्ब और क्षुद्र बिम्ब से विशाल प्रतिबिम्ब 
अनुभव-सिद्ध है, अतः कार्य का परिमाण उपादान-अ्रयुक्त न हो कर उपाधि-श्रयुक्त होता है । 
फलत: वेशेषिकामिमत तक॑ नितान्‍्त शुष्क हाने के कारण सांख्यपक्षोक्त दूषणों के द्वारा ही 
वेशेषिक पक्ष भी पूर्णतया दृषित हो जाता है। किसी-न-किसी प्रकार वेद का अनुसरण 
करनेवाले एवं मन्दप्रज्ञ शिष्ट व्यक्तियों के द्वारा गृहत् सांख्यीय तर्को की जहाँ ऐसी दुर्गति 
होती है, वहाँ अत्यन्त वेद-बहिष्कृत तथा मस्वादि मह्॒षियों के द्वारा उपेक्षित वैशेषिक-सम्मत 
परमाण्वादिवाद की बात हूं! क्‍या? “केतचिदंशेनापरिगृहीता:'--इस भाष्य के द्वारा यह 
ध्वनित होता है. कि मनु, व्यासादि महषियों ने आंशिकरूप में परमाणुवाद का परिग्रह भी किया 
है, वह अंश कोन है ? इस प्रश्न का उत्तर यह है कि मन्‍्वादि मह॑षियों को सृष्टिप्रकिया का 


























५६६ ब्रह्मसत्रशाइ्रभाष्यम्‌ जे अ- २पा. १ स्‌. १३ 
(५ भोक्त्रापत््यधिकरणम्‌ | छू० १३ ) 


भोक्त्रापत्तेरविभागश्रेत्स्पाल्लोकबत्‌ ॥ १३ ॥ 
अन्यथा पुनत्र्चकारणवादस्तकंबलेनेवाक्षिप्यत्ते | यद्यपि श्रुतिः प्रमाणं स्वविषये 
भवति, तथापि प्रमाणान्तरेण विषयापहारेउन्यपरा भवितुमहंति, यथा मन्त्रार्थवादो । 
तकौ<पि स्वविषयादन्यन्नाप्रतिष्ठितः स्थात्‌ यथा धर्माघमंयोः । किमतो यद्येवम्‌ ? अत 
इद्मयुक्त॑ यत्प्रमाणान्तरप्रसिद्धार्थवाघन श्रुते)। कर्थ पुनः प्रमाणान्तरप्रसिद्ोडर्थः 
भामती 
स्पादेतत्‌--अतिगम्भी रजगत्का रणविषयत्व॑ तक॑स्य नास्ति, केवलागमगम्यमेतदित्युक्त, ततु॒कर्य॑ 
पुनस्तकंनिमित्त आक्षेप इत्यत आह # यद्यपि श्रुतिः प्रमाणम्‌ इति & । प्रवृत्ता हि श्रुतिस्नपेक्षतया 
स्वत:प्रमाणत्वेन न प्रमाणान्तरमपेक्षते । प्रवतंभाना पुनः स्फुटतरप्रतिष्ठितप्रामाष्यतक॑बिरोधेन भुख्यार्थात्‌ 
प्रच्याव्य जघन्यवृत्तितां नोयते, यया मन्त्राथंबादावित्यथं। । अतिरोहिताथ भाष्यम्‌ | & यथा त्वच्यत्वे 
इति & | यद्यतीतानागतयो; सर्गयोरेष विभागों न भवेत्‌ ततस्तदेवाद्यतनस्य बिभागस्य बाधक स्यात्‌, 
स्वप्नवर्शनस्पेव जाग्रहृर्शंनं, न स्वेततस्ति । अबाधिताद्यतनव्शनेन तयोरपि तथात्वानुधानादित्यथं; । इसां 
भामती-ब्याख्या 
निरूपण करना था, अत! पृव॑पक्ष के रूप में कहीं-कहीं परमाणुवाद की चर्चा कर दी द्दै। 
पृवेपक्ष सत्य ही हो ऐसा कोई नियम नहीं, मिथ्या भी हो सकता है । [ किसी-किसी पुस्तक में 
“केनाप्यंशेनावरिग्रहीता!”--ऐसा पाठान्तर उपलब्ध होता है, जिसका अथ॑ विस्पष्ट है॥ १२॥ 


१७०७७७७आाो 

संशय--यदि भोग्यादिप्रपश्चो ब्रह्मणोउभिस्नः स्यात्‌, तहि भोग्यस्य भोक्तृत्वप्रसज्धः 
स्यात्‌--इस तके के द्वारा अद्वेतवाद बाधित होता है ? क्षथवा नहीं ? 

पूर्वपक्ष-जगत्‌ की कारणता एक अत्यन्त गम्भीर विषय है, इसमें तक॑ की गति 
नहीं, केवल आगम प्रमाण से अधिगम्य है, अतः तक॑ के आधार पर ब्रह्मगत जगत्कारणता पर 
आक्षेप क्योंकर होगा ? इस प्रश्न का उत्तर है--“यद्यपि श्रुतिः प्रमाणं स्वविषये भवति”। 
क्लाशय यह दवै कि यद्यपि अपने विषय में प्रवतंमान श्रुति इतर प्रमाणों से निरपेक्ष होने के 
कारण स्वतःप्रमाण है, वह अपनी प्रमाणता के लिए प्रभाणान्तर की अपेक्षा नहीं करती, 
तथापि स्फुटतरश्रामाण्यक प्रखर तक के द्वारा अपने मुख्य विषय में बाधित द्वोकर श्रुति 
मुख्याथं को छोड़कर गौणार्थपरक वैसे ही हो जाती है, जेंऐे मन्त्र और अर्थ॑वादादि , ["द॒दं 


सर्व यदयमात्मा” ( बृह० उ० २४६ ), “ब्रह्॑वेदं सवंम्‌” ( मुं० २२२११ ) इत्यादि श्रुतियाँ 


ब्रह्मलप कारण का उसके काय॑ प्रपञ्च से अभेद सिद्ध करती हैं, किन्तु ऐसा मानने पर भोक्ता 


चेतन और भोग्य पदार्थों का लोक-प्रसिद्ध भेद समाप्त हो जाता है, क्योंकि स्वाभिन्नाभिन्नत्व- 
नियम के अनुसार भोक्ता और भोग्य ( शब्दादि प्रपद्य ) ये दोनों ब्रह्म से अभिन्न होने के 
कारण परस्पर अभिन्न हो जायँगे। अतः उक्त अमेद-बोधक श्रुतियों का अभेदरूप मुख्याथ में 
तात्पय॑ न मानकर ब्रह्मप्राशस्त्यरूप गोणाथ॑ में पर्यवसान मानना चाहिए ]। भोक्ता और 
भोग्य के लोक-प्रसिद्ध भेद का अपलाप कभी भी नहीं किया गया। “यथा तु अद्यत्वे भोकतृ- 
भोग्ययोविभागो दृष्टस्तथातीतानागतयोः'-- इस भाष्य का आशय यह दहै कि यदि अतीत और 
भावी सृष्टियों में हो भोक्ता और भोग्यादि का विभाग प्रसिद्ध न होता, तब वत्तमान विभाग 
को स्वप्न के समान बाधित और मिथ्या माना जा सकता था, किन्तु वेसा नहीं, अपि तु 
भोक्ता-भोग्य का भेद सत्य है एवं इसी के आधार पर अतीत और अनागत सर्गों में भेद 
सत्यत्व का अनुमान किया जा सकता है। 





घञ 
कार्यस्यकारणानन्यत्वम्‌ ) . हिन्दीसह्दितमामतीसंबलितम्‌ ष्द्द3 


भ्र॒त्या बाध्यत इति ? अन्नोच्यते--प्रसिद्धो हाय॑ भोक्तृभोग्यविभागो लोके भोक्ता चेतनः 
शारीरः, भोग्याः शब्दादयो विषया इति। यथा भोक्ता देवदत्तो भोज्य ओद्न इति । 
तस्य च विभागस्याभावः प्रसज्येत, यदि भोक्ता भोग्यभावमापद्यत भोग्यं वा 
भोकतभावमापद्चेत | तयोश्वेतरेतरभावापत्तिः परमकारणादू ब्रह्मणोनन्यत्वात्प्रसज्येत । 
न चास्य प्रसिद्धस्थ विभागस्थ बाधमं युक्तम्‌। यथा त्वचत्वे भोक्तृभोग्ययोर्विभागो 
दृष्टस्तथातीतानागतयोराप कल्पयितव्यः। तस्मात्प्रसिद्धस्थास्य भोक्‍त॒भोग्यचिभाग- 
स्याभावप्रसज्ञादयुक्तमिदं ब्रह्यकारणतावधारणमिति चेत्कश्विच्चोदयेत्तं प्रति ब्रुयात्‌ू- 
स्यथाल्छोकबद्ति । उपपद्यत प्वायमस्मत्पक्षे5पि विभागः एवं लोके दृष्टत्वात्‌। तथा 
द्वि-समुद्रादुदकात्मनो 5नन्‍्यत्वे5पि तद्विकाराणां फेनवीचीतरज्बुद्ब॒ुदादीनामितरेत- 
रविभाग इतरेतरसंइल्ेषादिलक्षणक्ष व्यवहार उपलभ्यते। नच समुद्रादुदकात्मनोउन- 
न्यत्वे५पि तद्धिकाराणां फेनतरह्ञादीनामितरेतरभावापत्तिभवति । न च तेषामितरेतर- 
भावानापत्तार्वाप समुद्वात्मनो>न्यत्वं भवति | एवमिहापि-न च भोक्तृभोग्ययोरित- 
रेतरभावापत्तिः, नच परस्माद्‌ ब्रह्मणो5न्‍्यत्वं भविष्यति। यद्यपि भोक्ता न ब्रह्मणो 
विकारः, 'तत्खष्ठा तदेवाजुप्राविशतः (ते० २६) इति स्रष्टरेवाविकृरतस्य कार्यावप्रवेशेन 

क्ठत्वश्रवणात्‌, तथापि कायमजुप्रविश्टस्यास्त्युपाधिनिभित्तो विभाग आकाशस्येव 
घटाद्युपाधिनिमित्त इत्यतः परमकारणाद्‌ ब्रह्मणो 3नन्यत्वे:प्युपपयतते भोकदभोग्यलक्षणो 
विभागः समुद्रतरज्ञादिन्यायेनेत्युक्तम्‌ ।. १३॥ 


(६ आरभ्मणाधिकरणम्‌ । खू० १४-२० ) 
तदनन्यत्वमारम्भणशब्दादिभ्य। ॥ १४ ॥ 
अभ्युपगम्य चेम॑ व्यावहारिक भोक्‍्तभोग्यलक्षणं विभाग स्यथाल्लोफबदिति 


भामती 
बद्भामापाततो४विचारितलोकसिद्धवृष्टान्तोपवर्शनसात्रेण निराकरोति सुत्रकारः & स्पाललोकबत्‌ # ॥१३॥ 


परिहाररहर॑यमाह --तदनन्यत्वमारस्भ्णशब्दाविभ्यः । 
पूर्वंस्सावविरोधादस्थ विशेषामिधानोपक्रमस्थ विभागमाह & अभ्युपगस्य चेमम्‌ इति &। 
भामती-व्याख्या 

सिद्धान्त-उक्त शड्भा का निराकरण सूत्रकार ने छोक-प्रसिद्ध भेद को आपातत॥) 
मानते हुए किया है--“स्याल्लोकवत्‌” । भर्थातु लोक में फेन और तरज्ादि का अपने 
कारणी भूत समुद्र से अभेद रहने पर भी परस्पर अभेद नहीं, भेद ही माना जाता है, वेसे ही 
भोक्ता और भोग्यादि का अपने कारणी भूत ब्रह्म से अभेद रहने पर भी परस्पर भेद-व्यवहार 
अक्षुण्ण रहेगा ॥ १३॥ 





हा ललअ_-“-4४ १ :»-अअसइबल 
संशय-पूर्वाधिकरण में जो ब्रह्म से काय॑ प्रपत्च के भेद और अभेद- दोनों सिद्ध 
किए गए हैं, दोनों पारमारथिक हैं ! अथवा व्यावहारिक ? 

* पूर्वपक्ष-'कारणातु कार्यस्य भेदामेदौं पारमाथिकौ, अबाधितत्वाद, ब्रह्मवत्‌' अथवा 
'अविरुद्धो, लोकप्रसिद्धत्वात्‌, समुद्रात्‌ तरज्भादिभेदाभेदवत्‌'--ऐसे अनुमानों के द्वारा उक्त भेद 
और अभेद पारमार्थिक सिद्ध होते हैं । 

सिद्धान्त--यद्यपि भ्रप्रतिष्ठितत्व दोष के कारण अनुमानादि तकों का निरा- 
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परिहारो3भिहितः, नत्वयं विभागः षरमार्थतोडस्ति, यस्मात्तयोः कार्यकारणयोरन 

न्‍्यत्वमवगम्यते | कार्यमाकाशादिक बहुप्रपञ्चं जगत्‌, कारणं परं ब्रह्म, तस्मात्कारणात्‌ 
परमार्थतो उनन्यत्वं व्यत्तिरेकेण भावः कार्य स्थावगम्यते। कुतः ? आरथम्भणशब्दादिभ्यः । 
आरम्भणशब्दस्तावदेकविज्ञानेन सर्वेचिज्ञान प्रतिन्नाय दृश्शन्तापेक्षायामुच्यते -यथा 
सोम्येकेन सृत्पिण्डेन सर्व सन्मयं विज्ञातं स्थाद्धाचार+भण् विकारो नामथेयं स्त्तिकेत्येव 
सत्यम' ( छा० ६११ ) इति । एतदुक्त भवति -एक्रेन सृत्पिण्डेन परमाथेतों स्व॒दा- 
त्मना चिज्नानेन सर्व झन्‍्मयं घटशरावोदअनादिकं स॒दात्मकत्वाविशेषाद्विजातं भवेत्‌ | 
यतो वाचारम्भणं विकारों नामचेयम्‌-चा्चेव केवलमस्तीत्यारभ्यते-चिकारो घठः 

भामिती 

स्पादेततू --यदि कारणात्‌ परपाथ्ंभूतादनन्यत्वमाकाशादे: प्रपद्नस्ये कार्य्यंस्थ, कुतस्तहि न बेशेषिकायुक्त - 
बोषप्रपञ्ञावतार इत्यत आह & व्यतिरेकेण/भाव: काय्य॑स्पावगम्यते इति ७) न ख्वनम्यत्वमित्यभेदं 
ब्रूम), किन्तु मेदं व्यासेधासः, ततश्न नाभेदाश्रयदोषप्रसज्ञ:। किस्त्वमेदं व्यासेघसडूबेंशेषिकादिभिरस्मासु 
साहायकमेबाचरितं भवति । भेदनिषेधहेतूं व्याचष्टे ७ आरस्भणशब्वस्तावद्‌ इति ७। एवं हि ब्रह्म- 
विज्ञानेन सर्व जगत्तस्वतो ज्ञायेत, यदि ब्रह्मेब तत््वं जगतो भवेत्‌ । यथा रज्ज्वां ज्ञातायां भुजन्ञतत्त्व ज्ञातं 
भवति, सा हि तस्य तत्त्वम्‌ । तस्वज्ञानं च ज्ञानमतोः्यन्सिथ्याज्ञानमज्ञानमेव । अन्नेव वेदिको दृष्टान्तः 
& यथा सौम्येकेन मृस्पिण्डेन इति & । स्पादेतत्‌--मृदि ज्ञातायां कर्थ मुस्मयं घटादि ज्ञातं भवति, 
नहि तन्मुदात्मकमित्युपपादितमधस्तात्‌ । तस्मात्तत्ततो भिन्न न चान्यस्मिन्‌ विज्ञातेब्स्थद्विज्ञातं भवतीत्यत 
भाह श्रुतिः ७ वाचारस्भणं विकारों नामधेयम ७ । वाचया केवलमारभ्यते विकारजातं, न तु॒तत्त्वतो5- 
ह्ति, यतो नामघेयमात्रमेतद्‌ , यथा पुरुषस्य चेतन्यमिति राहो! शिर इति विकल्पसात्रमु। यथा- 








भामती-व्याख्या 
करण पहले ही किया जा चुका है, तथापि इस अधिकरण की विशेषता यह है-- 
अध्युपगम्य चेम॑ व्यावहारिक भोक्‍्तृभोग्यलक्षणं विभागं छोकवदिति परिहारो$भिहित), न त्वयं 
विभाग! परमाथतो5स्ति” । अर्थात्‌ ब्रह्महप कारण से आकाशादि कार्य का अनस्यत्व ( भेद 
नहीं ) ही है। यदि परमाथ॑भूत ब्रह्महय कारण से आकाशादि प्रपश्च का अनेद है, तब 
वैशेषिकादि के द्वारा उद्भावित भोग्य में भोकतृत्वापत्ति क्यों नहीं ? इस प्रश्न का उत्तर है-- 
“व्यतिरिकेणाभावः कार्यस्यावगम्पते” । आशय यह है कि हँम “अनन्यत्व” शब्द के द्वारा 
वअम्ेद” का अभिधान नहीं करते किन्तु भेद का प्रतिषेष करते हैं, वैशेषिकोक्त अभेदपक्षीय 
दोष प्रसक्त नहीं होते, प्रत्युत अभेद का निषेघ करके वेशेषिकों ने हमारी सहायता ही की है । 
भेद-निषेध के हेतु की व्याख्या की जाती हैं -“आरम्भणशब्दस्तावदेकविज्ञानेन सर्वविज्ञानं 
प्रतिज्ञाय” । ब्रह्म के जानलेने मात्र से सभी जगत्‌ तभी जाना जा सकता है, जब कि ब्रह्म ही 
जगत्‌ का मूल तत्त्व हो । रज्जु के ज्ञान से उसमें आरोपित सपप॑ का ज्ञान इसी लिए हो जाता 
है. कि रज्जु ही सप॑ का मूल तत्त्व ( अधिष्ठान ) है। तत्त्व-ज्ञान ही प्रमा ज्ञान है, उससे भिन्न 
सर्पादि का ज्ञान मिथ्या ज्ञान या अज्ञान होता हैं, इसी भाव का स्पष्टीकरण एक वैदिक 
हृष्टान्त के द्वारा किया जाता है -“यथा सोम्य ! एकेन मृत्पिण्डेन सर्व मृल्मय॑ विज्ञातं स्यात्‌”। 
यहाँ यह शद्धा होती है कि मृत्तिका के ज्ञान से घट, शरावादि का ज्ञान नहीं हो सकता, क्योंकि 
घटादि मृत्तिकात्मक नहीं, क्योंकि यह शिष्टार्परिग्रहांधकरण के पूर्वपक्ष में कहा जा चुका है 
कारण से कार्य भिन्न होता है । अन्य पदार्थ के ज्ञान से अन्य पदार्थ का ज्ञान क्योंकर होगा ? 
इस शद्भूय का निराकरण करने के लिए श्रृत कहती है-“वाचारम्भणं विकारों नामधेयम्‌”। द 
आशय यह है कि भाकाशादि प्रपच्च केवल शब्द के द्वारा व्यवहतमात्र होता है, तत््वतः उसकी । 
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शराब उदञ्जनं चेति ।नतु बस्तुवृत्तन विकारों नाम कश्विद्स्ति । नामधेयमात्रं 


हातदन॒तं म्त्तिकेत्येव सत्यमांत | एुंष ब्रह्मणो दृष्टान्त आस्नातः। तत्र श्वताद्ध/चार- 
स्मणशब्दादाष्टोन्तिकेडपि बह्मव्यतिरेकेण कार्यजातस्याभाव इति गम्यते। पुन 
तेजोबन्नानां ब्रह्मकार्यतामुक्त्वा तेजो5बन्नकार्याणां तेजो <बन्नव्यतिरेकेणाभाव॑ ब्रवीति- 
“अपागावर्नेरग्तित्व॑ं वाचारम्भणं बिकारो नामघेयं त्रीणि रूपाणीत्येव सत्यमू! ( छा० 
६७१ ) इत्याविना | आरस्भणशब्दादिभ्य इस्यादिशब्दाद्‌ 'ऐतदात्म्यमिद्‌ सर्च तत्सत्यं 
स आत्मा तत्वमसिः (छा० ६।८७ ), 'इदं सर्व यद्यमात्मा! (बु० २॥४६), 
श्मेबेदं सर्वम/ ( मु० २२।११ ), “आस्मैवेदं सर्वम! ( छा० ७२५२), नेद्द नानास्ति 
किचन! (बृ० ७।४।१९ ) इत्येबमादप्यास्मेकत्वप्रतिपादनपरं चवचनजातमुदाहतेव्यम्‌ । 
न चास्यग्रेकचिज्ञानेन सर्वविज्ञानं संपद्मते । तस्माद्यथा घटकरकाद्याकाशानां महा- 
काशानन्यत्वं, यथा च मसगतष्णिकोदकादीनामूषरादिभ्यो3नन्यत्वं, दृश्नष्टस्वरू- 
“ ककेशर + आए ललार & भामती 

हुबिकल्पविद:-- झाब्दज्ञानानुपाती वस्तुशूल्यों विकल्प: इति। तथा चावस्तुतयाइनृतं॑ विकारजातं 
मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌ । तस्माव्‌ घटकरावोवद्जनादीनां तत्त्व॑ मुरेव, तेन मुद्ि ज्ञातायां तेषां सर्वेषामेव तत्व 
ज्ञातं भवति । तदिवमुक्त & न चाम्यथेकविज्ञानिन सर्वेविज्ञानं सम्पद्यते इति&॥ निदशनान्तरद्ययं 
दश्शयन्नुपसंहरति & तस्माद्यया घटकरकाद्याकाद्ानाम्‌ इति ७ । ये हि दृष्टन्टस्वरूपा न ते बस्तुसन्तो 
यथा खुगतृष्णिकोदकादयः, तथा च सर्व विकारजातं, तस्मादवस्तुसत्‌ । तथाहि--यदस्ति तदस्त्येव, 
यथा चिद/त्मा, नहासो कदाचित्‌ क्वचित्‌ कथश्विक्षास्ति, किन्‍्तु सवंदा सर्वत्र सर्वथास्त्येब, न नास्ति । 
न चेव॑ विकारजातं, तस्यथ कदाचित्‌ कथब्वित्‌ फुत्रचिववस्थानात्‌ । तथाहि--सत्स्वभाव॑ 


भामती-व्याब्या 
कोई पृथक्‌ सत्ता नहीं, क्योंकि वह वैसे ही नामधेयमात्र हैं, जेसे कि 'पुरुषस्य चेतन्यम्‌', 
'राहाः शिरः ऐसा विकल्पमात्र | विकल्‍प की परिभाषा योगसूत्रकार ने की है-- शब्द- 
ज्ञानानुपाती वस्तुशुल्यो विकल्प/” ( यो. सू. १९ )। जिस पदार्थ की कोई वास्तविक सत्ता 
नहीं होती, केवल शब्द के द्वारा जो एक मानसिक वृत्तिमात्र हो जाती हैं, उसको विकल्प- 
वृत्ति कहते हैं, जैसे कि पुरुष से चेतन्‍्य और राहु से शिर कोई भिन्‍न पदाथे नहीं, फिर भी 
'पुरुषस्थ चैतस्यम्‌', 'राहो: शिर:'--ऐसा भेद-व्यवहार हो जाता है, वैसे ही घटादि विकार- 
प्रपञ्न अवस्तु होने के कारण अनुत ( मिथ्या ) है, मृत्तिका ही एक सत्य पदार्थ है । फलतः 
घट, शराव ( सकोरा ) और उदग्वन ( मिट्टी का डोल जिसके द्वारा खेत सींचने के लिए 
कुई से पानी निकालते हैं ) आदि कार्य-वर्ग का तत्त्व मृत्तिका ही है, अत? मृत्तिका के ज्ञात 
हो जाने पर सभी विकार-वग्ग का ज्ञात हो जाना स्वाभाविक है। भाष्यकार ते व्यतिरेक- 
मुखेन यही कहा है--न चान्यथ॑कविज्ञानेन स्वेविज्ञानं सम्पद्यंते ।/ अन्य दो हृष्ान्तों को 
दिखाते हुए उपसंहार कर रहे हैं--'तस्माद यथा घटकरकाद्याकाशानां |महाकाशानन्य- 
त्वम्‌” । अर्थात्‌ जैसे घटाकाश, करकाकाशादि महाकाश से भिन्‍न नहीं होते अथवा जो पदार्थ 
दिखते ही नष्ट हो जाएँ-ऐसे मृगतृष्णिका-जलादि वस्तु-सत्‌ नहीं होते, वैसे हो समस्त 
विकार-समूह वस्तु-सत्ु नहीं । उसके विपरीत जो स्वयं सत्‌ है और दृष्ट-नष्ट नहीं होता, वह 
परमार्थ सत्‌ होता दै, जैसे-- चिदात्मा, क्योंकि यह कभी भी कहीं भी और किसी प्रकार भी 
असत्‌ नहीं, अपितु सवेदा स॒वंत्र और सवंथा सत्‌ ही है, असत्‌ नहीं। किन्तु विकार-वर्ग 
ऐसा नहीं, क्योंकि वह कभी भी कहीं पर भी ओर किसी प्रकार भी अवस्थित नहीं। यदि 


विकार-समूह सत्स्वभाववाला है, तब कदाचित्‌ असत्‌ क्यों ? यदि विकार जगत्‌ असत्स्वरूप 
3२ 
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पत्वात्स्वरूपेणाज्ु पाख्यत्वातू,. एवमस्थ भोग्यभोक्त्रादिप्रपश्चजातस्य ब्रह्मव्य- 
अर > नअक अाशता, 
चेह्िकारजातं क्थ कदाचिदसत्‌ ? असत्स्वभावं चेत्‌ कं कदाचित्‌ सत्‌ ? सदसतोरेकत्वविरोधात्‌ । 
नहि रूपं कदाचित्‌ क्वचित्‌ कथंचिद्दा गन्‍्धो भवति। अथ तस्य सदसत्वे धर्मो, तेच स्वकारणा- 
घोनजन्मतया कदाचिदेव भवत:, तत्तहिं विकारजातं दण्डायमानं सदातनमसिति न विकारः कस्यचित्‌ । 
अथासत्त्वसमये तप्नास्ति, कस्य तहि घर्मइसत्त्वम्‌ ? नहिं घर्मिष्यप्रत्युत्पन्ने तद्धमोश्सत्तवं प्रत्युत्पन्नमुप- 
पद्चते | अथास्य न ध्षं: किन्त्वर्थान्तरमसत्त्वं, किमायातं॑ भावस्य ? नहि घटे जाते पटस्य किश्चिद्धूवति । 
असरव भावविरोधीति चेदू , न; अकिश्चित्करस्थ तत्त्वानुपपत्ते:। किश्वित्करत्वे वा तत्राप्यसस्वे 
तबनुयोगसम्भवात्‌ । अथास्यासस्‍्व नास किश्चिन्त जायते किन्तु स एवं न भवति । यथाहुः-- 
“न तस्य किब्विद्धुव॒ति न भवत्येव केवलम्‌ ।”” इति। 

अथष प्रसज्यप्रतिषेधो निरुच्यतां कि तत्स्वभावों भाव उत भावस्वभावः स इति। तन्न पू्व॑स्मिन्‌ 
कल्पे भावानां तत्स्वभावतया तुच्छतया जगच्छून्यं प्रसज्येत । तथा च भावानुभवाभावः । उत्तरस्मिस्तु 
सर्वंभावनित्यतया नाभावव्यवहारः स्यात्‌ । कत्पनामात्रनिसित्तत्वेईषपि निषेधस्थ भावनित्यतापत्तिस्तदव- 
स्थेव । तस्माड्िन्नसस्ति कारणाहिकारजातं न॒ व्स्तुसत्‌ , अतो बिकारजातसनिवंचनीयमनृतम्‌ । 

भामती-व्याख्या 

है, तब कदाचित्‌ सत्‌ क्यों ? सतु और असत्‌ की एकरूपता सम्भव नहीं, क्योंकि रूप पदार्थ 
कन्नी भी कहीं भो और किसी प्रकार भी गन्ध पदार्थ नहीं होता । विकार-प्रपच्च के सत्त और 
असत्त्व धम हैं और वे अपनी सामग्री के द्वारा कदाचित्‌ उत्पन्न किए जाते हैं, तब विकार- 
प्रपश्चरूप धर्मी दण्डायमान सदातन सिद्ध हो जाने के कारण वह किसी का विकार क्‍यों 
होगा ? यदि असत्त्वरूप धर्म के समय प्रपच्च नहीं, तब असत्त्व किस का धर्म होगा? क्योंकि 
घर्मी के विद्यमान न होने पर “असत्त्व” उसका धर्म नहीं हो सकता । यदि असत्त्व प्रपंच 
का धर्म नहीं, अपितु उससे भिन्‍न ही है, तब प्रपञ्चरूप धर्मी की भावरूपता पर उसका क्या 
प्रभाव ? क्योंकि घट की उत्पत्ति का पट पर कोई प्रभाव नहीं पड़ता | यदि कहा जाय कि 
प्रपश्चगत असत्त्व प्रपन्न के भाव ( सत्त्व ) का विरोधी है, अतः असत्त्व के समय प्रपंच की 
सत्ता न रहने से उसकी सदातनत्वापत्ति क्यों होगी ? प्रपंचगत असत्त्व भाव का विरोधी 
क्या विना किसी विरुद्ध धर्म को जस्म देकर ही है? अथवा विरुद्ध धर्म ( भावासत्त्व ) का 
उत्पादन करके ? विरुद्ध धर्मोत्पादन के बिना विरोधी नहीं हो सकता और यदि भावासत्त्व: 
रूप धर्म का उत्पादन करता है, तव उस उत्पद्यमान असत्त्व के विषय में भी ये ही विकल्प 
किए जा सकते हैं । यदि कहा जाय कि विरोधिरूप असत्त्व से भाव का असत्त्व उत्पन्न नहीं 
होता. अपितु भाव ही नहीं रहता, जैसा कि श्री धर्मकीति ने कहा है-- “न तस्य किचिद्‌ 
भवति न भवत्येव केवलम्‌” ( प्र. वा. स्वार्था. २८५१ )। तब "भावों न भवति'- यहाँ प्रसज्य- 
प्रतिषेघ (अभाव) का प्रतिपादक नकार है, जैसा कि श्रीधमंकी ति ने कहा है--“न भवतीति 
च प्रसज्यप्रतिषेध एव न पर्यूदास:” ( प्र० वा० स्वो० पृ० ९८५) छत! उक्त वावय के दो 
अन्वयबोध हो सकते हैं- (() 'भावोह्भाव:', (२) अभावो भावः | यदि भावपदार्थों को 
अ्भावरूप माना जाता है, तब समस्त आकाशादि जगत्‌ अभावरूप हो जाने से नुच्छ (शून्य) 
हो जाता द्वै फिर भावपदार्थ का अनुभव ही नहीं होना चाहिए। उत्तर (द्वितीय) कल्प के 
अनुसार अभाव भी जब भावरूप हो जाता है, तब अभाव-व्यवहार क्ग्रोंकर होगा? "भावों 
ना--यहाँ पर यदि भाव का निषेध काल्पनिकमात्र मांता जाता है, तब भावपदार्थ में 
नित्यतापत्ति पूववत्‌ बनी रहती है। फलत: विकार-प्रपंच को ब्रह्मरूप कारण से भिन्‍न 





| ॥ ] हिन्दी सह्दितमामतो संवलछितम्‌ ५७१ 





भामती 
तबनेन प्रमाणेन सिद्धमनुतत्वं विकारजातस्य कारणस्य निर्वाच्यतया सत्तवं, मुत्तिकेत्येव सत्यभिस्यादिना 
प्रबन्धेन दृष्टान्ततयाध्नुवदति श्रुतिः । “यत्र लोकिकपरीक्षकाणां बुद्धिसाम्यं स दृष्टान्तः” इति चाक्षपाद- 
सत्र प्रमाणसिद्धो दृष्टान्त इत्येतत्परं, न पुनर्लेकिसिद्धस्वमत्र विवक्षितमू, अन्यथा तेषां परमाण्वादिन 
बृष्टान्तः स्थात्‌ । नहिं परमाण्वादिनेंसगिकवेनयिकबुद्धधतिश्यरहितानां लोकिकानां सिद्ध इति। सम्प्र- 

भामती-व्याख्या 

मानना होगा किन्तु वस्तु सत्‌ नहीं। सत और असत्‌ से भिन्‍न विकार-प्रपंच को कनिर्वेचनीय 
और अनृत माना जाता है। [ श्री धर्मकीति ने 'वर्णानुपूर्वी वर्णों से भिस्न है? अथवा 
अभिन्‍न' ? इस विषय में जो शैली उज्ज्नावित की है, सम्भवतः वाचस्पति मिश्र ने वही शैली 
यहाँ अपनाई है । घमंकीति के श्लोक इस प्रकार है-- 

आनुषुर्व्याश्न वर्णेश्यों भेदः स्फोटेन चिन्तित:॥ 

कल्पनारोपिता सा स्थात्‌ कर्थ वा्पुरुषाश्रया | 

सत्तामात्रानुबन्धित्वान्ताशस्थानित्यता  घ्वनेः ॥ 

अमेरर्थान्तारोत्पत्ती भवेत्‌ काष्टस्य दशंनम्‌। 

अविनाशात्‌ , स एवास्य विनाश इति चेत्‌ कथम्‌ ॥ 

अस्योडस्यस्य विनाशोःस्तु काप्ठ॑ कस्मानत हृश्यते। 

तत्परिग्रहतश्चेन्न तेनानावरणं यतः॥ 

विनाशस्य विनाशित्व॑ स्यादुत्पत्तेस्ततः पुनः । 

काछस्य देन हन्तूघाते . चंत्रापुनभंव:॥ 

यथा&5त्राप्येयमिति चेद्‌. हन्तुर्नामरणल्वतः । 

अनन्यत्वे विनाशस्य स्याजन्नाश) काष्ठमेव तु॥ 

तस्य सर्त्वादहेतुत्वं नातोञ्ल्या विद्यते गतिः । 

अहेतुत्वेषषि नाशस्य नित्यत्वाड्भावनाशयो: ॥ 

सहभावप्रसज्भश्चेदसतोी.. नित्यता. ऊँतः। 

असस्‍्वेडभावनाशित्वप्रसज्भोषपि. न युज्यते ॥ 

यस्माख्भावस्थ नाशेन न विनाशनमिष्यते । 

नश्यन्‌ भावो5परापेक्ष इंति तज्ज्ञापनाय सा॥ 

अवस्थाउहेतुरुक्तास्या. भेदमारोप्य चेतसा । 

स्वतोःषि भावेड्मावस्य विकल्पश्चेद्य॑ समः ॥ 

न तस्थ किचिद्धुव॒ति न भवत्वेव केवलम्‌ । 

भावे होष विकल्पः स्पाहिवेवंस्त्वनु रोधतः ॥। (प्र. वा. स्वो. पृ. ९४) ]। 

कथित प्रमाण के द्वारा विकार-जगतु में जो अनृतत्व और ब्रह्मरूप कारण में निर्वा- 

च्यता-प्रयुक्त सत्त्व सिद्ध होता है, उसी का अनुवाद श्रुति ने “मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌”--इत्यादि 
वाकयों के द्वारा दृष्टान्त के रूप में किया है । यद्यपि “यत्र लौकिकपरीक्षकाणां ,बुद्धिसाम्य॑ 
स दृष्टास्तः” ( स्या. सु. ११२५ ) इस सूत्र के द्वारा सूत्रकार ने लोक-प्रसिद्ध पदार्थ को द्वी 
हृष्टास्त माना है, किन्तु कथित कार्यंगत मिथ्यात्व और कारणगत सत्यत्व अनुमाननाम्य हैं, 
लछोक-प्रसिद्ध नहीं | तथापि छोक-असिद्ध का अर्थ है-प्रमाण-प्िद्ध । छोक-सि।द्ध विवक्षित 
नहीं, अन्यथा प रमाण्वादि अलौकिक पदार्थों को दृशान्त नहीं बनाया जा सकेगा, क्योंकि 
परमाण्वादि बुद्धिगत नैसगिक ( अविवेचित प्रमाण-सुलभ ) और वेनयिक ( विवेचित प्रमाण- 
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तिरेकेणाभाव इति द्वश्व्यम्‌। नन्‍्वनेकात्मकं ब्रह्म, यथा वृक्षोडनेकशास्र एव्मनेकः 
शक्तिप्रवृत्तियुक्त ब्रह्म । अत पकत्व॑ नानात्वं चोभयमपि सत्यमेव । झथा वृक्ष इत्ये- 
कत्वं, शाख्रा इति नानात्वम्‌ | यथा च समुद्रात्मनेकत्वं, फेनतरज्ञायात्मना नानात्वम्‌ | 
यथ्रा च सदात्मनेकत्वं, घटशरावाद्यात्मना नानात्वम । तत्रकत्वांशेन ज्ञानान्मोक्ष- 
व्यवहारः सेत्स्यति, नानात्वांशेन तु कर्मकाण्डाश्रयोी लौकिकर्येदिकव्यवहारोी 
सेत्स्यत इति । एवं च सदाद्विश्टान्ता अचुरूपा भविष्यन्तीति । नेव॑ स्यथात्‌, 'सृत्ति- 
भामती 
त्यनेकान्तवादिनमुत्थापयति & नम्वनेकात्मकम्‌ इति ६8 । अनेकाभि: शक्तिभिर्याः प्रवृत्तयों नाना- 
कार्यसृश्यस्तशुक्त ब्रह्मक नाना चेति । किमतो यद्येवमित्यत आह ७ तत्रेकत्वांशेन इति ७ | यदि पुनरेक- 
त्वमेव बस्तुसज्धूवेतू ततो नानात्वाभाबाद्वदिक: कमंकाण्डाश्रयो लोकिकश्व व्यवहार: समस्त एवोच्छि- 
छोत । ब्रह्मगोचराश्व श्रवणमननादयः सर्वे वत्तजलाञ्जलय: प्रसज्येरन्‌ | एवं चानेकात्मकत्वे ब्रह्मणो 
मुदाविदष्टान्ता अनुरूपा भविष्यन्तीति। तमिससनेकान्तवादं दूषयति & नेव॑ स्थादू इति &। इदं 
तावदत्र वक्तव्यम--मुदात्मनेकत्व॑ घटशरावाद्यात्मना नानात्वसिति वदतः कार्यकारणयो: परस्परं किममभे- 
बो$मिमतः, आहो भेदः, उत भेदामेदाविति । तत्राभेद ऐकान्तिके मुदात्मनेति च घटशरावाहत्मनेति 





भामती-ब्या ख्या 
जह5 ) उत्कष्ष से रहित लोकिक व्यक्तियों की दृष्टि में प्रसिद्ध नहीं। [ उक्त सौत्र लक्षण का 
स्वरूप निखारते हुए वातिककार ने कहा है-“बुद्धिसाम्यविषयोश्यों हृष्टान्त इति सूत्रार्थ:। 
एवं चाकाशद्यवरोध: । यदि पुनरेवमेवावधार्येत लौकिकानां परीक्षकाणां च यो विषय, स 
इदृष्टान्त इति अलोकिकार्थों न दृष्टान्तः स्यादाकाशादि” ( न्‍्या० वा० पु० ४९८ )। श्री वाच- 
स्पति मिश्र ने ही इसके अवतरण में कहा है--'अत्र वातिककारों लौकिकपरीक्षकस्वरूप- 
मविवक्षितमिति मन्वान आह- बुद्धिसाम्येति” । इसी सूत्र के भाष्य में भाष्यकार ने 
/लोकिक” और “परीक्षक' शब्दों का अर्थ किया है--“लोकसामान्यमनतीताः लौकिकाः, 
नैसगिक बुद्धयतिशयमत्राष्ठा: तद्विपरीताः परीक्षका:-- तकेंण प्रमाणरथर्थ परीक्षितुमहंन्तीति” 
( नया" भा० पृ० ४९७ )। बुद्धि में दो प्रकार का उत्कष॑ं होता है--नैसरगिक और वैनथिक । 
इनकी व्याख्या परिशुद्धिकार ने की है--'क्षीरनीरवदविवेचितानि सांव्यवहारिकाणि प्रमा- 
णानि निसगं;, तद्भुवो नेसगिक: | खलितेल्वत्‌ विवेचितानि दुरनिरूपार्थंगोचराणि प्रमाणानि 
विनयः, स एघ वेनयिक:” ( ता० परि० पृ० ४२९ ) ]। 
अनेकान्तवादी ( भेदाभेदवादी ) की ओर से शद्भू। प्रस्तुत की जाती है---नम्वनेका- 
त्मके ब्रह्म” । अनेक शक्तियों के द्वारा जो अनेक कार्य-सज॑नरूप विविध धरवृत्तियाँ हैं, उनसे 
युक्त ब्रह्म एक ही है। ऐसा मानने से क्या लाभ ? इ५ प्रश्न का उत्तर हु--“तत्रेकत्वांशिन 
ज्ञानान्मोक्षव्यवहार! सेत्स्यति नानात्वांशेन तु कमंकाण्डाश्रय:”। यदि ब्रह्म में एकत्व ही 
वस्तुसत्‌ माना जाता है, तब नानात्व न होने के कारण व॑दिक कर्मकाण्ड-प्रतियादित 
व्यवहार एवं लौकिक भेद-व्यवहार अत्यन्त उच्छिन्न हो जाता है, ब्रह्मविषयक श्रवण, 
मननादि साधनों को तिलाञजलि देनी होगी । ब्रह्म को अनेकात्मक मानने पर मृदादि हृष्टान्त 
अनुरूप हो जाते हैं । 
उक्त अनेकान्तवाद का निरास करते हैं --“नैवं स्थात्‌” । जो वादी यह कहत! है कि 
मृदात्मना एकत्व ओर घटशरावादिरूपेण नानात्व होता है। उस बादी से पूछा जाता है कि 
कार्य और कारण का क्या (१) जशेद विवक्षित है? या (२) भेद ? अथवा (३) भेदाभेद ? 
अत्यस्ताभेद-पक्ष में 'मृदात्सना घटाद्यात्मना'--इस प्रकार का शब्द-विन्यास और व्यवस्था- 
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केत्येब सत्यम? इति प्रकृतिमात्रस्य दृशान्ते सत्यत्वाचधारणात्‌, वाचारम्भणशब्देन 
च घिकारजातस्यान्वतत्वाभिधानाद्‌ , दाष्टोन्तिकेडपि 'ऐतदात्म्यभिदं स्व तत्स- 
त्यम! इति च॑ परमकारणस्येवेकस्य सत्यत्वावधारणात्‌ , 'स आत्मा तक्त्वमसि 
श्वेतकेतोी' इति चर शारीरस्य ब्रह्ममावोपदेशात्‌ । स्वयं प्रसिद्ध ह्तच्छारीरस्य 
ब्रह्मात्मत्वमुपविश्यते, न यत्नान्तरप्रसाध्यम्‌ | अतश्रेद॑ शास्त्रीय ब्रह्मात्मत्वमवगम्य- 
मान स्वाभाविकस्य शारीरात्मत्वस्थ बाधक संपद्यते, रज्ज्वादिबुदय इब सर्पादि- 
बुद्धीनामू। बाधिते , च शारीरात्मत्वे तदाक्रयः समस्तः स्वाभाविको व्यवद्दारो बा- 
घितो भर्वात, यत्पसिद्धये नानात्वांशोउपरो ब्रक्षणः कर्प्येत । दर्शयति च--'यत्र 
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चोल्लेखढ्वयं नियमश्न नोपपच्चते । भेदे चोल्लेखद्यनियमावुषपन्नो, आत्मनेति व्वसमठझजसम्‌ । नहा्यस्पान्य 
आत्मा भवति । न चानेकान्तवाद: । भेदाभेदकल्पे तुल्लेखदवयं भवेदपि । नियमस्ट्वयुक्तो नहि. धम्मिणोः 
कार्यकारणयो: सद्भूरे तद्धर्मावेकत्वनानात्वे न सद्धीयेते इति सम्भवति । ततश्च॒मृदास्मनेकत्व॑ यावड्भूबति 
तावदू घठशरावाद्यात्मनापि स्पात्‌ , एवं घटक्षरात्राद्यात्मना न!चात्वं यावडडूर्गात तावन्मृदात्मता नानास्‍्व॑ 
भवेत्‌ । घो5यं नियमः कार्यकारणग्रोरेकान्तिक भेदमुपकल्पय लि, अनिरवंचनोयतां वा कार्यस्थ । पराक्रास्तं 
चास्सामिः प्रथमाष्याय्रें तदास्तां तावतू । तदेतद्युक्तितिराकृतम्नुवदत्तों श्रुतिमुदाहरति & मृत्तिकेत्येव 
सत्यम्‌ इति ७ । स्थादेततू--न ब्रह्मणो जोप्रभाव: काल्पनिकः, किन्तु भाविकः, अंशो हि सः, तस्य 
कमंसहितेत ज्ञानेन ध्रह्म भाव आधोयत इत्यत जाह #स्वयं प्रसिद्ध हु इति& | स्वाभाविफस्थानादेरिति । 
यदुक्त नानात्वांशेन तु क्षमंकाण्डाश्रयों लोकिकश्व व्यवहार: सेत्स्पतीत तत्र।ह & बाधिते च इति & | 
यावदबाघं हि सर्वोध्यं व्यवहार: स्वप्तदशायामिव तबुपदक्ितपदार्थजातव्यवहार: । सच यथा जाग्रद- 
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नियम--ये दोनों अनुपपन्त हो जाते हैं और “आत्मतः ऐसा कहना भी असमञ्जस हो 
जाता हैं, क्योंकि अन्य पदार्थ अन्य का आत्मा ( स्वरूप ) नहीं होता । अनेकान्तवाद ( भेदा- 
भेदवाद ) भो संगत नहीं, क्योंकि भेदाभेद-कल्प में उक्त द्विविध शब्द-विन्यास तो बन जाता 
है किन्तु उक्त कार्यकारणभाव का नियम युक्त नहीं होता, दयोंकि कायों और कारणरूप 
धर्मों का सांकर्य सम्भव नहीं । फलत: जब तक मृदात्मना एकत्व रहता है, तब तक घटादि- 
रूप से भी एकत्व रहेगा । इसी प्रकार जब तक घटादिरूप से नानात्व रहता है, तब तक 
मृद्रप से भी नानात्व ही रहेगा । अत: यह कार्य-कारणभाव का नियम या तो कार्य और 
कारण का ऐकान्तिक भेद सिद्ध करता है अथवा कायं-वर्ग का अनिवेचनीयत्व । इस विषय 
का विशेष विचार प्रथमाध्याय में ( विगत पृ० १३० पर ) किया जा चुका हैं, यहाँ अधिक 
कहने की आवश्यकता नहीं । युक्ति के द्वारा जो अनेकान्तवाद का निराकरण किया गया, 
उसके अनुसार कारणमात्र के सत्पत्व का अनुवाद करनेवाछी श्रुति का उल्लेख करते हैं- 
“'ृत्तिकेत्येव सत्यम्‌”--इति प्रकृतिमात्रस्य इष्टान्ते सत्यत्वावधारणात्‌”। शर्भावादी शद्भा 
करता है कि ब्रह्म में जोवभाव काल्पनिक नहीं, अपितु वास्तविक है, क्योंकि वह (जीव) 
ब्रह्म का अंश है, कर्म-ससु च्चित ज्ञान के द्वारा जीव में ब्रह्मभाव आहित होता है। इस शद्भा 
का समाधान है--“स्वयं प्रसिद्ध है एतच्छारीरस्य ब्रह्मत्मत्वमुपदिश्यते”। अर्थात्‌ जीव में 
ब्रह्म पता स्वाभाविक अवादि-सिद्ध है, अतः उसकी प्राप्ति के लिए किसी प्रकार के कम की 
आवश्यकता नहीं । जो यह कहा था कि नानात्वांश को लेकर कर्मकाण्ड-प्रतिपादित यज्ञादि 
एवं लोकिक व्यवहार का निर्वाह हो जाता है, उस पर सिद्धास्तो का कहना है--“बाधिते 
च शारीरात्मत्वे” । अर्थात्‌ जैसे रज्जु में सर्प-व्यक्द्वार तभी तक होता है, जब तक उसका 
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स्वस्थ सर्वमास्मेवाभत्तत्केन क॑ पद्येत' ( छ० ४४७१५ ) इत्यादिना ब्रह्मात्मत्वद््शिनं 
प्रति समस्तस्य क्रियाकारकफललक्षणस्थ व्यवहारस्याभावम्‌ | न चाय व्यवद्यारा- 
भावो3वस्थाविशेषनिबद्धो3भिघोयत इति युक्त चकतुम्‌ , 'तस्वमसि! इति ब्रह्मात्म 
भाषस्यानवस्थाविशेषनिबन्धनत्वात्‌ । तस्करटदृशान्तेन. चान्रताभिसंघस्थ बन्धनं 
सत्याभिसंघस्यथ च मोक्ष दशशयन्नेकत्वमेवेक पारमार्थिक दर्शयति! ( छा० ६।१६)। 
मिथ्याशानविजुम्मितं च नानात्वम्‌। उसयसत्यतायां हि कर्थ व्यवहास्णोचरोडपि 
जस्तुरद्॒ताभिसंघ इस्युच्येत ? 'खत्योः स सृत्युमाप्तोति य इह॒नानेव पद्यति! 
(बृ० ४७१० ) इति च॑ भेद्वष्टिमपवद्म्नेवेतदशेयति । न चास्मिन्दशने ज्ञानान्मोक्ष 
भामती 
बस्थायां बाघकान्निवत्तंते एवं तत्त्वमस्यादिवाक्यपरिभावनाभ्यासपरिपाक भुवा शारोरस्य ब्रह्मात्मभाव- 
साक्षास्कारेण बाधकंन निवतंते । स्थादेतत्‌ृ--'यत्र स्वस्थ सर्वमास्मेबाभूत्तत्‌ केन क॑ पहयेदू” इत्याविना 
मिथ्याज्ञानाधीनो व्यवहारः क्रियाकारकादिलक्षणः सम्यग॒ज्ञानेनापनीयत इति न ब्ुते, किन्ट्बवस्थाभेदाभयो 
व्यवहारो5वस्थान्तरप्राप्पा निवरतते, यथा बालकस्प कामचा रबादभक्षतोपनयनप्राप्ती लिवतंते । न॒च 
तावताध्तो भिध्याज्ञाननिबन्धनो भवस्येवमत्रापोत्यत आह # न चार्य व्यवहराभावः इति ७। कुतः ? 
& तस्वमसी ति ब्रह्मा्मभावस्प इति ७॥ न खल्वेतद्वाक्यमवस्थाविशेषविनियतं ब्रह्मात्ममावमाह जीवस्प, 
अपितु न भुजज्ो रज्जुरियसितिबत्‌ सवातनं तमभिववति । अपि थ सत्यानृताभिधानेनाप्येतदेव 
युक्तमित्याह # तस्करवृष्टान्तेत च इति &। ७ न चास्मिन्‌ दक्शने इति ७&। नहिं जातु काएइस्य 
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बाध न हो, वैसे ही जीवभाव का जब तक बाघ नहीं होता, तब तक स्वाप्न व्यवाहार के 
समान समस्त वेदिक और लोकिक व्यवहार प्रवृत्त हो जाता है। जाग्रदू बाघ ज॑से स्वप्ता- 
वस्था का बाधक ओर स्वाप्त व्यवहार का निवत्तक हो जाता है, वेसे ही 'तत्त्वमसि”-- 
आदि महावाक्यों के श्रवणादिरूप अभ्यास-परम्परा की परिपक्क अवस्था में समुत्पन्न ब्ह्म- 
भावविषयक साक्षात्काररूप बाधक भ्ज्ञान और उसके व्यवहार का निवर्तंक हो जाता है, 
जैसा कि श्रुति कहती हैं--'यत्र त्वस्य स्वंमात्मैवाभूत्‌ तत्‌ केन क॑ पश्येतु” ( बृह० उ० 
४॥५।१५ ) । 

शुक्ला --“यत्र स्वस्थ संमात्मेवाभुत्‌”-यह श्रुति यह नहीं कहती है. कि 'क्रिया, 
कारकादि समस्त व्यवहार मिथ्याज्ञान-श्रयुक्त है, सम्यक्‌ ज्ञान से मिथ्या ज्ञान का बाभ हो 
जाने पर उक्त व्यवहार निवृत्त हो जाता है' | किन्तु उक्त श्रुति यह व्यवस्था देती है कि 
प्रत्येक अवस्था का व्यवहार भिन्‍न है, एक अवस्था का व्यवहार दूसरी अवस्था के प्राप्त 
होने पर निवृत्त हो जाता है, जैसे उपनयन संरकार से पहले बालक का किसी के घर भी 
खा-पी लेना आदि ऐच्छिक व्यवहार यज्ञोपवीत हो जाने पर निवृत्त हो जाता है। इतने 
मात्र से उस ऐच्छिक व्यवहार को भ्रममात्र नहीं माना जा सकता। वैसे ही संसारावस्था 
में आत्मा का समस्त लौकिक ओर वैदिक व्यवहार सत्य होने पर भी मोक्षावस्था में निवृत्त 
हो जाता है, उसे मिथ्याज्ञान-अ युक्त मानने की कया आवश्यकता ? 

समाधान-भाष्यकार उस शद्भा का निरास करते हुए कहते हैं कि “व्यवहारा- 
भावोब्वस्थाविशेषनिबद्धः”, क्योंकि “तत्त्वमसीति ब्रह्मात्मभावस्यानवस्थाविशेषनिबद्ध:” । 
भर्थात्‌ “तत्त्वमसि'”--यह वाक्य किसी अवस्था-विशेष के लिए ही जीव में ब्रह्मूूपता का 
बोघक नहीं, अपितु 'न भुजज्भः, रज्जुरियम्‌--यह वाक्य जैसे सदातन रज्जुरूपता का बोधक 
है. वैसे ही सावंदिक ब्रह्मह्पता का अभिधान करता है। जैसे काष्टछप कारण में दण्ड, 








| ] हिन्दीसद्दितभामतीसंवलितम्‌ ५५ 


इत्युपपद्यते, सम्यग्ल्ञानापनोद्यस्य कस्यचिन्मिथ्याज्ञानस्य संसारकारणत्वेनानम्यु- 
पगमात्‌ | उभयसत्यतायां हि कथमेकत्वज्ञानेन नानात्वज्ञानमपनुद्यत इत्युच्यते ? 

नन्‍्वेकत्वेकान्ताभ्युपगमे नानात्वासावात्पत्यक्षादीनि लोकिकानि प्रमाणानि 
व्याहन्येरन्निर्विषयत्वात्‌, स्थाण्वादिष्विव पुरुषादिज्ञानानि | तथा विधिप्रतिषेघशास्त्र- 
मपि भेदापेक्षत्वात्तदभाव व्याहन्येत मोक्षशास्त्रस्यापि शिष्यशासित्रादिभेदापेक्षत्वात्त- 
दभावे व्याघातः स्यात्‌ । कथं चान्नतेन मोक्षशार्त्रेण प्रतिपाद्तिस्यात्मैकत्वस्य 

भामती 

दण्डफम्ण्ड लुकुण्डलञ्ञा लिन कुण्डलित्बज्ञानं दण्डवत्तां कमण्डलुमत्तां वा बाधते । तत्‌ कस्प हेतोः ? तेषां 
कुण्डलादोनां तस्म्िन्‌ भाविकत्वात्‌ , तद्वविहापि भाविकगोचरेणकात्म्यज्ञानेन न नानात्वं भाविकसपवद- 
नीयम । नहिं ज्ञानेन वस्त्वपतीयते, अपि तु सिध्याज्ञानेनारोपितमित्यथं: । 

चोदयति & नस्वेकत्वेकास्ताभ्युपपमः इति ७ । अबाधितानधिगतासन्दिग्धविज्ञानपाघनं प्रमाण- 
सिति प्रमाणसामान्यलक्षणोपपत्त्या प्रत्यक्षादीनि प्रसाणतामइनुवते । एकत्वेकास्ताभ्युपगमे तु॒तेषां सर्वेषां 
भेवविषयाणां बाधितत्वादप्रासाण्यं प्रसज्येत । तथा विधिप्रतिषेधशास्त्रमप भावनाभाव्यभावकक रणेति- 
कतंव्यतामेदापेक्वत्वाइथाहन्येत । तथा च नास्तिक्यप्रेकदेशाक्षेपेण च सर्ववेदाक्षेपाह्देदान्तानाभप्यप्रासाण्य- 
सित्यभ्रेदेकान्ताभ्युपगमहानिः । न केवल विधिनिषेधाक्षेपेणास्य सोक्षशास्त्रस्याक्षेप: स्वरूपेणास्थापि भेदापे- 
क्षत्वादित्याह & सोक्षशास्त्रस्थाव इति ७ । अपि चास्मिन्‌ दक्षने वर्णपदवाक्य2करणादोनामलीकत्वात्तत्प- 
भवमद्ठेतज्ञानमसमीचोन भवेत्‌ , न खल्वलीकाद्‌ घुमाद्‌ धमकेतनज्ञानं समीचीनमित्याह & कर्थ॑ चानृतेन 

>हेजक सद अ कक .._ भ्रामती-ब्याख्या 

कमण्डलु और कुण्डलादि सभी कार्ये वस्तुतः उत्पन्न होते हैं, अतः 'कुण्डलवदिदं काष्ठम्‌'-- 
यह ज्ञान काष्ट गत कुण्डलित्व या दण्डवत्ता का बाधक नहीं। वंसे ही जीव और ब्रह्म का 
नानात्व (भेद) यदि वास्तविक होता, तव एकल्ल-ज्ञान से उसका बाघ नहीं होता, क्योंकि 
ज्ञान के द्वारा किसी वस्तु का अपनयन नहीं होता, अपितु मिथ्या ज्ञान के द्वारा आरोपित 
पदार्थों का ही बाघ होता है । 

शज्ला-भाष्यकार ने शद्धूा उठाई है कि यदि ऐकान्तिक एकत्व ( अभेद ) मान। 
जाता है, तब (१) लोकिक प्रत्यक्षादि प्रमाण, (२) विधि-निषेक्षात्मक शस्त्र एवं (३; मोक्षा- 
गम--ये सभी व्याहत ( बाधितविषयक ) हो जाते हैं, क्योंकि (१) जिस ज्ञान का विषय 
अबाधित, अनधिगत कौर असन्दिग्य हो, उस ज्ञान को प्रमा और उसके साधन पदार्थ को 
प्रमाण कहा जाता है । इस प्रकार प्रमाण के सामान्य लक्षण से युक्त होकर ही प्रत्यक्षादि 
प्रमाणता की पदवी प्राप्त करते हैं किन्तु ऐकान्तिक एकत्व ( अश्नेद ) मान लेने पर उक्त 
प्रमाणता सुरक्षित नहीं रहती, क्योंकि वे सभी प्रमाण भेदविषयक हैं, अभेद के द्वारा भेद का 
बाध हो जाने से उनमें अप्रामाण्य प्रसक्त होता है। (२) विधि-निषेधात्मक शास्त्र भी भावना 
( शाब्दी और बआर्थी द्विविध कृति ), भाव्य ( काये ), भावक ( शब्दादि ), करण ( यागादि ) 
तथा इतिकत्तंग्य ( करण के सहायक व्यापार ) के भेद की अपेक्षा करने के कारण अभेदाभ्यु- 
पगम से व्याहत हो जाता है। विधि-निषेधात्मक शास्त्रों के व्याहत हो ज।ने से परलोकादि 
का अभाव एवं नाध्तिक्य प्राप्त होता है । (३) वेद के विधि-निषेधात्मक एक भाग पर आक्षेप 
होने के कारण वेदान्तरूप मोक्षागम का भी अप्रामाण्य एवं ऐकान्तिक एकत्वाभ्युपगम की हानि 
प्रसक्त होती है। केवल विधि-निषेधात्मक भाग के भाक्षेप से ही यह वेदान्तरूप मोक्ष-शास्त्र 
व्याहृत नहीं होता, अपितु भेद-सापेक्ष होने के कारण स्वरूपत। ( साक्षात्‌ ) बाधित होता 
है--“मोक्षशास्त्रस्थापि शिष्यशासित्रादिभेदापेक्षत्वात्‌ तदभावे व्याघातः स्यात्‌” | दूसरी 
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सत्यत्वमुपप्चेतेति ? 
हू अज्रोच्यते ्क नेच दोषः, सर्वब्यवहाराणामेच प्राग्बह्मात्मताविज्ञानात्सत्यत्वो - 
पपत्तः, स्थप्नव्यवहारस्येव प्राकप्रवोचात्‌ | यावद्धि न सत्यात्मेकत्वप्नतिपत्तिस्तावत्‌ 
प्रमाणप्रमेयफललक्षणेपु. विकारेप्वन्नतत्वचुद्धिने कस्यचिदुत्पद्यत । घिकारानेव 
त्वह॑ ममेत्यविद्ययाउत्मात्मीयन भावेन सर्वा जन्‍्तुः प्रतिपद्यते स्वाभाविकीं 
ब्रह्मास्मतां हित्वा । तस्मात्पाग्ह्मात्मताप्रतिबोधादुपपन्‍नः सर्वों लोकिको वदिकश्नल 
व्यचहारः | यथा छुप्तस्थ प्राकृतस्य जनस्य स्वप्न उच्चायचान्भावान्पदयतो निश्चितमेच 
कक हे मम केक न 7 शभामती 
मोक्षशञास्त्रेण इति ७ । परिहरति & अन्नोच्पते इति &। यथयवि प्रत्यक्षादीनां तात्विकम्बाधितत्व॑ नास्ति, 
युक्‍त्यागसाभ्यां बाधरात्‌ , तथापि व्यत्रहारे दाधनाभावात्सांव्यवहारिकसबाधनस्‌ । नहि प्रत्यक्षादिनिरर्थ 
परिच्छिद्य प्रवतंसानों उयवहारे विसंवाद्यते सांसारिकः कश्चित्‌ । तस्मादबाधनास्न प्रमाणलक्षणभरततिफ्तन्ति 
प्रत्यक्षादय इति । & सत्यत्वोपपत्ते: इति &॥ सत्यत्वाभिमानोपपत्तेरिति । ग्रहणकवाक्यमेतद्‌ , विभजते 
& यावद्धि न सत्यात्मेकत्वप्रतिपत्ति: हति क । विकारानेव तु शरीरादीनहमित्यात्मभावेन पुत्रपश्वादीन्‌ 
ममेत्यात्मीयसावेनेति योजना । & वे दिकश्व इति # । कसंकाण्डसोक्षशास्त्रव्यवहारसभर्थना । & स्वप्न- 
व्यवहारस्येव इति विभजते & यथा सुप्तसय प्राकृतस्प इति &। कथं चानृतेत मोक्षश्ञास्त्रेणित यदुक्त 


भामती-बव्याख्या 

बात यह भी है कि इस दर्शन ( वेदान्त-शास्त्र ) में वर्ण ( अकारादि ), पट, वाक्य और 
प्रकरणादि की अपेक्षा है [ जैसा कि न्‍्यायवातिककार शास्‍घ्त्र का स्वरूप बताते हुए कहते 
हैं--“शास्त्रं पुनः 4म।ण।दिवाचकपदसमूह:, पर्द पुनः वर्णसपूहः, पदसमूहः सूत्रम्‌ , सूजसमूहः 
प्रकरणम्‌ , प्रकरणसमूह आह्िकम्‌ , आह्िकसमूहोउ्ध्याय:” (न्‍्या० वा० १११) |। 
अभेदवाद में तो कथित वर्ण, पदादि का जद मिथ्या या अलीक है, अतः ऐसे 
शास्त्र के द्वारा उत्पादित अद्वेत-ज्ञान भी असमीचीन ( अप्रमा ) ही होगा, क्योंकि अलीक 
चूम के द्वारा उत्पादित वह्िविषयक ज्ञान समीचीन नहीं होता, भाष्यकार ने यही कहा है-- 
“कर्थ॑ चानृतेन मोक्ष गास्त्रेण प्रतिवादितस्यथात्मैकत्वस्ण सत्यत्वमुपपद्येत” । 

समाधान--उक्त शड्। का निराकरण करते हुए भाष्यकार ने कहा है--नैष 
दोष:”। यद्यपि प्रत्यक्षादि को तात्तविक प्रमाण (अबाधितविषयक) नहीं माना जाता, क्योंकि 
युक्ति और आगम फ्े द्वारा प्रत्यक्षादि का विषय बाधित हो जाता है। तथापि सांव्यावहारिक 
प्रामाष्य प्रत्यक्षादि का माना जाता है, क्योंकि व्यवहार-काल में उनका विषय अबाधित होता 
है, अन्यथा सांसारिक पुरुष की प्रत्यक्षादि के विषय में प्रवृत्ति सफल न होती, छिन्‍्तु सफल 
होती है । फलतः व्यवहार-काछ में अबाधित असधिगत और असन्दिग्व विषय को अपनाने के 
कारण प्रत्यक्षादि प्रमाण अपने सामान्य लक्षण पै विभूषित हो जाते हैं; “सत्यत्वोपपत्ते:'-- 
इस भाष्य का अथथ है- “सत्यत्वाभिमानोपपत्ते:' । “स्वव्यवहाराणां प्राग्‌ ब्रह्मात्मताविज्ञानात्‌ 
सत्यत्वोपपत्ते:”--यह भाष्य ग्रहणक वाक्य ( व्याख्येय भाष्य ) है, उसकी व्याख्या स्वयं 
झाष्यकार करता है-- यावद्धि न सत्यात्मकत्वप्रतिपत्ति:” । यहाँ 'आत्मात्मीयेन भावेन! का 
इस प्रकार विश्लिष्ट अन्वय कर लेना चाहिए -“शरीरादिविकारानु अहमिति आत्मभावेन, 
पुत्रपश्वादीन्‌ ममेति आत्मीयभावेन” । शरीरेन्द्रियादि में अहं और पुत्रपश्वादि में ममभाव 
का अध्यास स्पष्ट करते हुए भाष्यकार ने ग्रन्थ के आरम्भ में ही कहा है--“अहंममेति 
लौकिको व्यवहारः:” । “वैदिकश्न व्यवहार:”-- इस वावय के द्वारा भाष्यकार ने कमकाण्ड 
तथा मोक्ष-शात्र का समर्थन किया है--“स्वप्नव्यवहारस्थेव'--इस दृशन्त की 
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प्रत्यक्षामिमतं चिज्ञानं भवति प्राकप्रबोधात्‌, नच प्रत्यक्षाभासाभिप्रायस्तत्काले 
भवत्ति, तद्॒त्‌। कर्थ त्वसत्येन वेदान्तवाक्येन सत्यस्य ब्रह्मात्मत्वस्यथ अतिपत्ति- 
रुपपद्येत ? नहि रज्जुसपेंण दश्छो म्लियते ।नापि सगतष्णिकास्भसा पानावगाहनादि- 
 भामती 
तदनुभाष्य दुषयति & कर्थ स्वसत्येत इति ७&। दक्‍्प्रमत्र वक्‍तुं श्रवणाद्यपाय आत्मसाक्षात्कारपफ्येन्तो 
वेदास्तसमुत्योइपि ज्ञाननिवयो$सत्यः, सो४पि हि वृत्तिरूप: का्यंतया निरोधधर्मा, यस्तु ब्रह्मस्वभावसाक्षा- 
स्कारोससो न कायंस्तत्स्वभावत्वात्‌ , तस्मादचोद्यमेतत्‌ &कथमसत्यात्सत्योत्पादः इति& । यत्‌ खलु सत्य 
न तदुत्पग्यत इति कुतस्तस्यासत्यादुत्पादों ? यद्चोत्पद्यते तत्सवंमसत्यमेव । सांव्यवहारिक तु सत्यत्वं 
वृत्तिह्पस्थ ब्रह्मसाक्षारकारस्थेव श्रवणादीनामप्यभिस्नं, तस्मावश्युपेत्य वृत्तिस्वरूपस्थ प्रह्मसाक्षात्कारस्य 
परमार्थंसत्यतां व्यभिचारोड्भुवतमिति सन्‍्तव्यम्‌ । यद्यपि सांव्यवहारिकस्प सत्यादेव भयात्सत्यं मरण- 
मुत्पद्यते तथावि भयहेतुरहितस्तज्ञञानं वाउसत्यं ततो भय॑ सत्यं जायत इत्यसत्पात्सस्यस्पोत्पत्तिदक्ता । 
यद्यपि घाहिज्ञासम्पि स्वरूपेण सत्तथापि न तउ्लानसत्वेन भयहेतुरपि त्वनिर्वाच्याहिरूषितस्वेत । अन्यथा 
रज्जुज्ञानादपि भयप्रसज्भाज्ज्ञानस्वेनाविशेषात्‌ । तस्मादनिर्वाच्याहिरूषितं श्ञानमप्यनिर्वाच्यमिति सिद्धम- 
सत्यादपि सत्यस्पोषजन इति । न च ब्रूमः सर्वस्मादसत्यात्सत्यस्थोपजनों, यतः सभारोपितधूमभावाया 
7 आमती-ब्याख्या 
स्पष्टीकरण किया गया है--"यथा सुप्तस्य प्राकृतस्थ जनस्य”। कर्थात्‌ जैसे स्वप्नावस्था में 
साधारण व्यक्ति जो कुछ भी देखता है, उसको तब तक सत्य ओर प्रत्यक्ष ही समझता रहता 
है. जब तक जाग नहीं जाता। वेसे ही अज्ञानी व्यक्ति वस्तुतः मिथ्या प्रपश्च को 
व्यवहार-काल में सत्य ही समझता है। 
यह जो शड्भा की गई थी कि “कथ॑ चानृतेन मोक्षशास्त्रेण प्रतिपादितस्य सत्यत्वम्‌ ?” 
उस शद्भू का अनुवादपूर्वक निरास किया जाता है--“कर्थ त्वसत्येन सत्यस्य प्रतिपत्ति३ ९” 
यहाँ यह विस्पष्ट कहा जा सकता हैं कि श्रवणादि साधनों के द्वारा वेदान्त-वाक्य-जनित 
आत्मसाक्षात्कार-परय॑न्त ज्ञान-परम्परा छसत्य है, क्योंकि वह अन्त:करण की एक वृत्ति है, 
अन्तःकरण का विकार होने के कारण अन्तःकरण का धर्म है, किश्तु जो ब्रह्मस्वरूप 
साक्षात्कार है, वह किसी का कार्य ( विकार ) नहीं, क्योंकि वह ब्रह्मस्वरूप है, क्तः यह 
आक्षेप निराधार है कि असत्य साधन से सत्य का उत्पाद क्योंकर होगा । अर्थात्‌ जो 
ब्रह्मस्वरूप सत्य साक्षात्कार है, वह उत्पन्त नहीं होता और जो वृत्तिखप साक्षात्कार उत्पन्‍्त 
होता है, वह असत्य ही माना जाता है। वृत्तिरूप ब्रह्म-साक्षात्कार में सांव्यवहारिक 
(व्यवह।र-काल में अबाधितत्वरूप ) सत्यत्व माना गया है और उसके साधनीभूत . श्रवणादि 
में भी सत्यत्व अभिमत है। फलतः वृत्तिरूप ब्रह्म-साक्षात्कार में परमार्थ-सत्यता समझ कर 
व्यभिचारोड्भावत किया गया है। यद्यपि व्यावहारिक सपप॑ के सत्य भय से ही सत्य मरण 
होता है, आरोपित सप॑ से नहीं । तथापि आरोपित सप॑ को देख कर जो भय उत्पन्न होता 
है, वह सत्य ही है, अतः असत्य से सत्य की उत्पत्ति कही गई है। आरोपित सप॑ का ज्ञान 
जी सत्य ही है, अतः उससे भयादि की उत्पत्ति सत्य से ही सत्य की उत्पत्ति है, किन्तु सपे- 
ज्ञान जिस रूप से सत्य है, उस रूप से भयादि का हेतु नहीं भर्थात्‌ वह ज्ञानत्वेन सत्य है, 
ज्ञानत्वेन वह भयादि का जनक नहीं, अपितु अनिर्वेचनीय सपं-विशिष्ठत्वेन भयादि का साघक 
है, अत्यथा [ विषय-रहिंत केवल ज्ञान को भयादि का उत्पादक मानने पर ] रज्जु के ज्ञान 
से भी भयादि की उत्पत्ति प्रसक्त होती है। अनिवैचनीय विषय से विशिष्ट ज्ञान भी 
अनिर्देचनीय ही है, सत्य नहीं, फलतः सपं-ज्ञान से भयादि की उत्पत्ति भी क्सत्य से ही 
उदे 
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प्रयोजन क्रियत इति, नेष दोष; शक्लाधिषादिनिमित्तमरणादिकार्योपलब्धेः, स्वप्न- 
दशेनावस्थस्थ च सर्पेदंशनोदकस्नानादिकार्यद्शनात्‌ू । तस्कायमप्यन्॒तमेवेति 
चेद्‌ ब्रयात्‌ , तत्र ब्रमः- यद्यपि स्वप्तदशनावस्थस्य स्पंदंशनोरकस्नानादिकाय मन्त॒तं, 
 भामती 

धुममहिष्या वह्तिज्ञानं सत्यं स्थात्‌ । नहि चक्षुप्रो रूपज्ञानं सत्यमुपजायत इति रसादिज्ञानिनापि ततः 
सत्येन भवितव्यम्‌ । यतो नियमों हि स तादृश्ञः सत्यामां यतः कुतथित्‌ किब्विदेव जायत इत्येबमसत्या- 
नामपि नियमों यतः कुतश्षिदसत्यात्सत्यं कुतश्चिदसत्यं यथा दीघंत्वादेद॑णैंबु समारोपितत्वाविशेषेष्ष्य- 
जीनमित्यतो ज्यानिविरहमबंगच्छन्ति सत्यम्‌, अजिनमित्यतस्तु समारोपितदीघंभावाज्ज्यानिविरहमवगच्छन्तों 
भवन्ति भ्रास्ताः। न चोभयतन्र वीघंसमारोप॑ प्रति कश्रिदस्ति भेदस्तस्मादुपपन्नमसत्यावषि सत्यस्योदय 
इति । निवरशनान्तरमाह ७ स्वष्नदशनावस्थस्थ इति & । यथा सांसारिकों जाग्रदूभुजज्जं दृष्ट्वा 
पलायते ततश्र न दंशवेदनामाप्नोति, पिपासु: सलिलमालोक्य पातुं प्रक्‍तंते ततस्तदासाद्य पायम्पाय- 
साप्यायितः सुखमनुभवति, एवं स्वप्तान्तिकेषषि तदवस्थं सब मित्यसत्यात्‌ कार्यसिद्धिः | शड्ूते 
& तत्कायंमप्यनृतप्रेव इति & । एवसपि नासत्यात्‌_सत्यस्थ सिद्धिरुक्तेत्थर्थ:। परिहरति # तत्न ब्रूम:, 
हक इसका मे अं. ९* अल“? १५ कक किक 


भामती-ब्याख्या 
सत्य की उत्पत्ति है। हमारा कहना यह नहीं कि सभी असत्य पदार्थों से सत्य की उत्पत्ति 
होती है । यदि वँसा कहते, तब अवश्य समारोपित धूम की भाधारभूत घृम-महिषी ( कुहरा ) 
के द्वारा वक्ति की अनुमिति प्रमा होनी चाहिए । यह कोई आवश्यक नहीं कि चक्षु से उत्पन्न 
रूप-ज्ञान सत्य होता है, तो उससे रसादि का ज्ञान भी सत्य होगा, क्योंकि नियम या स्वभाव 
ही ऐसा है कि किसी सत्य पदार्थ से उत्पन्त कोई ही ज्ञान सत्य होता है, सभी ज्ञान नहीं । 
इसी प्रकार असत्य पदार्थों का भी नियम ऐसा ही है कि किसी ही असत्य पदार्थ से कोई 
ज्ञान सत्य होता है और किसी असत्य पदार्थ से जायमान ज्ञान असत्य होता है । जैसे कि 
ध्वनि के सभी दीघंत्वहस्वत्वादि धर्म वर्णों में समानरूप से आरोपित हैं, तथापि दीघे 
“अजीन' [ 'ज्या वयोहानौ' धातु के क्तान्त ] शब्द से ही जीर्णत्वाभाव का सत्य ज्ञान होता 
है, हस्व 'अजिन! शब्द से नहीं, अत: जो छोग “अजिन' शब्द को 'अजीन! सुनकर जीणं- 
भावाभाव का ज्ञान प्राप्त करते है, उन्हें भ्रान्त ही माना जाता है, सत्यज्ञानवान्‌ नहीं । 
'अजीन” और 'अजिन!--इन दोनों शब्दों में दीघंता का आरोप समान है ['ज्या वयोहानो! 
से निष्पस्न 'अजीन” शब्द के 'ई” वर्ण में भो दीघंत्व आरोपित है, क्योंकि वर्ण नित्य और 
निविकार है, उसके व्यञ्जकीभूत नाद में जो दघंत्वादि धर्म हैं, उन्हीं की प्रतीति वर्णों में 
भानी जाती है, ज॑सा कि “नादवृद्धिपरा” ( जै. सू.११।१७ ) इस जेमिनि-सूत्र में स्पष्ठ किया 
गया है। चमं-वाचक “अजिन! शब्द में श्रोता को 'अजीन' शब्द का अ्रम हो गया ]। फलत: 
यह सिद्ध हो गया कि असत्य साधन से भी सत्य कार्य की निष्पत्ति हं!।ती है। इसी भर्थ॑ में 
दूसरा दृष्टान्त प्रदर्शित किया जाता है--“स्वप्नदर्शनावस्थस्थ च रुपंदंशनोंदकस्नानादिकाय॑- 
दर्शनात्‌”। ज॑से सांसारिक पुरुष जाग्रत्काल में सर्प को देख कर भाग जाता है, अतः सप॑-दंश- 
जनित दुःख झेलना नहीं पड़ता और वही पुरुष श्रीष्म के समय यात्रा-पथ में प्राप्त गंगा का 
दशेन करके प्रसन्न हो जाता है, गंगा-जल पी-पी कर तृप्ति सुख का अनुभव करता है। 
वेसे ही स्वप्न-काल में आरोपित सपप के दंश से दु:ख एवं आरोपित सलिल के पान से सुख 
का अनुभव करता है। इस प्रकार असत्वदार्थों से कार्य-सिद्धि देखी जाती है। 
शद्भवादी कहता है कि “तत्‌ कार्यमप्यनृतमेव””। जब कांय भी असत्य ही है, तब 
भसत्य साधन से सत्य कार्य की सिद्धि नहीं होती। उक्त शद्भू का समाधान किया जाता 
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तथापि तद्वगतिः सत्यमेव फलम्‌ , प्रतिबुद्धस्याप्यवाध्यमानत्वात्‌। नहि स्वप्मादु- 
त्थितः स्वप्नदृ्ट सर्पदृशनोद्कस्तानादिकाय मिथ्येति मन्‍्यमानस्तदवगतिमपि मिथ्येति 
मन्यते कश्चित्‌ | एतेन स्थप्नदशो<वगत्यबाधनेन देहमात्रात्मवादों दूषितों वेद्तिव्यः। 
तथा च भ्रतिः-यदा कमंख कास्येषु स्त्रियं स्वप्नेषु पशयति । सर्म्याद्धि तत्र जानीयात्त- 
भामती 
यद्यपि स्वप्नदर्शनावस्थस्य इति ७ । लौकिको हि सुप्तोत्यितो<बगस्‍्यं बाधित॑ मभन्‍्यते न तबवर्गात, तेन 
यद्यपि परीक्षका अनिर्वाच्यरूणितःमव्गतिसनिर्वाच्यां निश्चिम्वस्ति तथापि लोकिकाभिप्रायेणेतदुक्तम्‌ । 
अन्नान्तरे लौकायतिकानां मतमपाकरोति & एतेन स्वप्नवृक्षो5वगत्यबाधनिेन इति 9 । यदा खक्वयछ्चे- 
तस्तारक्षवीं व्यात्तविकटदंष्ट्राकरालवदनामुत्तब्धबम्श्रमन्मस्तकावचुम्बिलाइगूलाम तिरोषारुणध्वस्तविशाल- 
वृत्तलोचनां रोमाश्वसद्मयोत्फुल्लभीषणां स्फटिकाचलभित्तिप्रतिबिम्वितामश्यमित्रोणां तनुमास्थाय स्वप्ने 
प्रतिबुद्धों मानुषीमाध्मतस्तनुं पश्यति तदोभयदेहानुगतभास्मानं प्रतिसन्दधानों वेहातिरिक्तमात्मानं निश्चि- 
नोति, न तु देहमात्रमु ; तस्मात्रत्वे देहवस्प्रतिधन्धाताभावप्रसज्भत्‌ । कथ्॑ चेतदुपपद्योत यबि स्वप्नहशो5- 
बगतिरबाधिता स्पात्‌ तदूबाधे तु प्रतिसन्‍्धानामाव इति । असत्याच्च सध्यप्रतोतिः धरुतिसिद्धाधस्वयव्यति- 
रेकसिद्धा चेत्याह ७ तथाच श्रुति: इलि & | # तथाकारादि इति &। यद्यपि रेखास्वरूपं सत्यं तथापि 


भामती-व्याख्या 

है--“ तत्र ब्रूमः--यद्यपि स्वप्तदशनावस्थस्थ” । छौकिक पुरुष सो कर जागने पर यद्यपि 
स्वाप्न ज्ञान के विषयीभुत गज, वाजि आदि पदार्थों को मिथ्या मानता है, तथापि उनके 
ज्ञान को मिथ्या नहीं, सत्य ही मानता है। ज्ञान को भी केवल अविवेकी पुरुष की दृष्टि से 
ही सत्य कहा जा सकता है, विवेचक ( परीक्षक ) पुरुष की दृष्टि से नहीं, क्योंकि वह स्वप्न 
के अनिरव॑चनीय गजादि पदार्थों से विशिष्ट ज्ञान कों भी अनिवंचनीय ही मानता है। 

देहात्मवादी चार्वाक के मत का प्रसज्भतः अपाकरण किया जाता हैं-- एतेन स्वप्न- 
हशो5वगत्यबाधेन'” । आशप यह है कि स्वप्न-काल में जब चेत्रनामक पुरुष तरक्षु ( व्याप्न ) 
का ऐसा शरीर धारण करता है, जिसका मुख पूरा खुला है, बड़ी-बड़ी विकराल दाह़ें 
निकल रही हैं, क्रोधावेश में जिसकी लम्बी लांगूल ( पूंछ) आकाश में ऊपर तन कर व्याश्न 
के अपने ही शिर पर धतुषाकर भुकी हुई है, दोनों नेत्नों के विशाल अज्ञारे धधक रहे हैं, 
रोंगटे खड़े हैं, जो स्फटिकमग्र पव॑त की चमकोलछी स्वच्छ भित्ति में प्रतिबिम्बित-सा है, जिसकी 
मुद्रा शत्रु-संहारोन्मुख है । जब स्वप्न टूटता है और चंत्र जाग जाता है, तब वह अपने को 
मनुष्य शरीर में विस्तर पर लेटा हुआ पाता है। थंत्र को यह प्रत्यभिज्ञा होती है कि स्वप्न 
में मुझे ही व्यान्न का भयद्भधूर शरीर मिला और छट गया-इस प्रकार स्वप्नानुभूति का 
अनुसन्धाता चैत्रात्मा अपने को शरीरादि से भिन्‍न समझ लेता है, शरीरमात्र मैं हँ--ऐसा 
कभी नहीं मानता, क्योंकि आत्मा के शरीर-मात्रस्वरूप होने पर जैसे स्वाप्न शरीर का 
अभाव हो जाता है, व॑से है! उक्त अनुसन्धान का भी अभाव है| जायगा । 

यह सब कुछ ( देहात्मवादर्ननरासादि ) उपपन्‍न कब होगा? जब कि स्वप्न-द्रष्टा 
का ज्ञान अबाधित हो । अन्यथा ( स्वाप्त ज्ञान के बाधित होने पर ) उस ज्ञान को स्वाप्न 
शरीर का ही धर्म मानना होगा, स्वाप्त शरीर का जाग्रत्‌ अवस्था में बाध हो जाने पर 
मनुष्य शरीर का उसको स्मरण नहीं होगा, क्योंकि अन्य व्यक्ति के द्वारा अनुभूत वस्तु का 
अन्‍्य को स्मरण नहीं होत।। अबाधित ज्ञान को बाधित शरीर का धर्म नहीं माना जा 
सकता, अत। शरीर से अतिरिक्त अबाधित आत्मा मात कर हो भतुभविता ओर स्मर्ता के 
एकत्व-प्रत्यभिज्ञान का सामञ्जस्य करना होगा। असत्य पदार्थ से सत्य प्रतीति श्रुति से 
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स्मिन्स्वप्ननिद्शने' ( छा" ५।२।९ ) इत्यसत्येन स्वप्नद्शनेन सत्यायाः सखद्धः प्रतिर्षात्त 
दृशयति। तथा प्रत्यक्षद्शनेषु केषुचिद्रिष्टेषु जातेषु “न चिरमिव जीविष्यतीति 

विद्यात्‌' इत्युकत्वा 'अथ यः स्वप्ने पुरुष कृष्ण कृष्णद्न्‍्तं पश्यति स एन॑ हन्ति! 
इत्यादिना तेन तेनासत्येनेव स्वप्नद्शनेन सत्यं मरणं सूच्यत इति दशेयति। प्रसिद्ध 
चेदं लोके उन्चयव्यतिरेककुशलछानामीदशेन स्वप्नद्शनेन साध्यागमः सूच्यत ईहशेना 
साध्वागम इति | तथा5कारादिसत्याक्षरप्रतिपत्तिदृष्टा रेखानृताक्षरप्रतिपत्तः। अपि 
चान्त्यमिदं प्रमाणमात्मेकत्वस्य प्रतिपादर्क नातः पर किचिदाकाह्नयमस्ति | यथा हि 
लोके यजेतेत्युक्त कि केन कथमित्याकाह्लुथते, नेवं 'तक्त्वमसि 'अहं ब्रह्मास्मि' इत्युक्ते 
किचिद्न्यदाकाह्नयमस्ति, सर्वात्मकत्वविषयत्वाचगतेः। सति हाम्यस्मिन्नवशिष्य- 

भामती 

तथयासडूंतमसत्यं, नहि सक्केतयित।रः सह्लेतयन्तीदुश्ेत रेखामेदेनायं बर्ण: प्रत्येतव्यः, अपि त्वीदृशों 
रेखाभेदो$कार ईदृशश्व॒ ककार इति, तथा चासमीचीनात्‌ सडद्भूतात्समीचीतवर्णावगतिरिति सिद्धम्‌। 
यच्चोक्तमेकत्वांशेन ज्ञानमोक्षव्यवहार: सेत्स्थति नानात्वांशेन तु कर्मकाण्डाअपो छौकिकश्व उ्यवहारः 
सेल्स्पतीति तत्नाह्‌ & अपि चान्त्यमिद॑प्रमाणम्‌ इति ७। यदि खल्वेकश्वानेकश्वनिबन्धनो व्यवहारा- 
बेकस्प पुंसो5पर्यायेण सम्भवतस्ततस्तदर्थभुभयस:द्भा[बः कल्प्येत, न त्वेतदल्ति, नह्योकत्वाबगतिनिबन्धन: 
फश्चिदस्ति व्यवहारस्तदवगते: सर्वोत्तररवात्‌ । तथाहि. तत्त्वमसीत्येकात्म्यावगति: समस्तप्रमाणतत्फल- 
तद्ब॒बवहा रानपबाधमसानेबोदीयते, नेतस्याः परस्तात्‌ किश्चिदनुकूलं प्रतिकूलं चास्ति थवपेक्षेतर येन चेय॑ 








भामती-ब्यास्या 

सिद्ध है--“तथा च श्रुति:” । यद्यपि स्वाप्न-दर्शन सत्य है, तथापि स्त्री दि स्वाप्त विषय 
असत्य हैं, अत; ऐसे विषय से विशिष्ट ज्ञान को भी असत्य ही माना गया है। सत्य और 
असत्य का कार्य-कारणभाव केवल श्रुति-सिद्ध ही नहीं, अन्‍्वय-व्यतिरेक से भी सिद्ध है- प्रसिद्ध 
चेद॑ लोकेअन्वयव्यतिरेककुशलानाम्‌” । यहाँ नैयायिकादि-सम्मत कार्य-कारणभाव के नियामक 
अस्वय और व्यतिरेक का ग्रहण किया गया है, जिसके आधार पर विशेष स्वप्न-दर्शन से विशेष 
( समृद्धि या मरणादि ) कार्य की सिद्धि होती है। जाग्रत्काछीन निदर्शन से भी यही सिद्ध 
द्वोता दै--“तथाकारादिसत्याक्षरश्रतिपत्ति:” । मुख से बोला जानेवाला अकार वर्ण सत्य और 
“अ' रेखा असत्य अकार है, इनका कार्य-कारणभाव लोक-प्रसिद्ध है । यद्यपि रेखा का स्वरूप 
सत्य है, तथापि उस रेखा से जो संकेत किया जाता है कि यह (रेखा) अवर्ण है, वह असत्य है, 
क्योंकि संकेतयिता पुरुष ऐस। संकेत नहीं करते कि 'इस रेखा को देखकर अकार या ककाश 
का बोध करना चाहिए”, अपितु 'यह रेखा ही अकार है और यह रेखा ककार'--ऐसा संकेत 
असत्य है। इस प्रकार के असमीचीन ( असत्य ) संकेत से समीचीन वर्णावगति होती है-- 
यह सिद्ध हो जाता है। 

यह जो कहा गया था कि 'एकत्वांश के ज्ञान से मोक्ष-व्यवहार और नानात्वांश के 
ज्ञान से कमंकाण्ड-सम्बन्धी व्यवहार सिद्ध होगा', उस पर व्यवस्था दी जाती है--“अपि 
चान्त्यमिदं प्रमाणमात्मेकत्वस्य प्रतिपादकम्‌” । आशय यह है कि यदि एकत्व-ज्ान-प्रयुक्त 
ओर अनेकत्व-ज्ञान-प्रयुक्त दोनों व्यवहार एक ही पुरुष में क्रमशः सम्भव हो. जाते, तब 
अवश्य ही एकत्व और नानात्व--इन दोनों धर्मों की कल्पना कर सकते थे, किन्तु ऐसा 
सम्भव नहीं, क्योंकि एकत्व की अवगति वह अन्तिम काये है, जिसके अनन्तर कोई व्यवहार 
रहता ही नहीं । “तत्त्वमसि”--इस प्रकार एकात्मत्व की अवगति अपने से पूवंभावी समस्त 
(प्रमाण, तज्जन्य अर्थावगति और अथंविषयक ) व्यवहार का बाध करती हुई ही उदय होती 
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माणेडर्थ आकाह्ला स्थात्‌। न स्वास्मेकस्वव्यतिरेकेणावशिष्यमाणो उन्यो रो उस्ति य 
आकाह्नथेत ।! न वेयमवगतिरनोत्पद्यत इति शक््यं चक्‍तुम्‌, तद्धास्य विजज्ञो' ( छा० 
६॥१६।३ ) इत्यादिश्वुतिभ्यः । अवगतिसाधनानां च श्रवणादीनां वेदाजुवचनादीनां चल 
विधानात्‌ | न. वेयमवगतिरनर्थिका श्रान्तिवेंति शक््यं वक्तुम। अविद्यानिवृत्तिफल- 
दरशनात्‌, बाधकल्नानानतराभावात्य । प्राक्चास्मैकत्वाचगतेरव्याहतः सर्वे सत्यान॒त- 
भामती 
प्रतिक्षिप्पेत, .. तत्नानुकूलप्रतिकूलनिवारणाकन्नातः परं किद्धिदाकांडक्ष्यलिति । न 
चेयमवगतिर्डूलिक्षी रप्रायेत्याह्‌ ७ न चेषम्‌ इति # । स्पादेतत्‌ -- अन्त्या चेदियमबगतिनिष्प्रयोजना तहि 
तथा च न प्रेक्षाबद्धूरुपादीयेत, प्रयोजनवस्ते वा नान्त्या स्यादित्यत आह & न चेयमवगतिरनथिका # । 
कुतः ? & अविद्यानिवृत्तिफलदर्शनात्‌ &। नहीयमुत्पन्ता सती पश्चादविद्यां निवत्तंयति येन नान्त्या 
स्थातु , किम्त्वविद्याविरोधिस्वभावतया तन्निवृत्त्यात्मेबोदयते । अविद्यानिवृत्तिश्न न तत्कायंतया फलमपि 
स्विश्तयेशट॒लक्षणल्वात्‌ फलस्थेति । प्रतिकूल पराचीन निराकत्तृमाह 9 अन्तिर्वा इति &॥ कुतः ? 
& बाधक इति $ । स्पादेतत्‌ - मा भूदेकत्दनिबन्धनो व्यवहारोंइनेकत्व॒तिबन्धनस्त्वस्ति, तदेव हि सकला- 
मुद्ृहति लोकयात्राम्‌, अतस्तत्तिद्धयय॑भनेकत्वस्य कल्पनीयं तास्विकत्वमित्शत आह #% प्राक्‌ थ इति ७ ॥ 
व्यवहारों हि बुद्धिपुव क्ारिणां बुदुयोपपद्यते, न त्वस्पास्तास्विक्षत्वेन, अान्त्यापि तदुपपत्तेरित्याबेदितम्‌ । 





7 आमती-व्याख्या 
है । उस ( एकल्व-विषश्रिणी ) अवगति के पश्चात्‌ कुछ भी अनुरूछ या प्रतिकूल कत्तंव्य शेष 
ही नहीं रहता, जिसकी अपेक्षा या उपेक्षा होती। 'यह्‌ अवगति डुलि ( कछुई ) के दूध के 
समान अत्यक्त अप्रस्तिद्ध और अलीक है'-ऐसा नहीं कह सकते- न चेयमवगतिरनत्पद्यते” | 
“तद्भास्य विजज्ञौ” | छा० ६१६॥३ ) इत्यादि श्रुतियों के द्वारा प्रतिपादित ब्रह्मावगति का 
अपलाप नहीं किया जा सकता। 'उक्त अवगति यदि अन्तिम कार्थ है, तब उसका कोई 
प्रयोजन पश्चात्‌ सिद्ध न होने के कारण वह निष्प्रयोजन क्यों नहीं ? निष्प्रयोजन पदार्थ के 
सम्पादन में पुरुष-अवृत्ति सम्भव नहीं, अतः उस अवगति का कुछ प्रयोजन (लाभ) यदि माना 
जाता है, तब अन्तिम कैसे ? इस शद्भूत का अनुवाद करते हैं--न चेयमवगतिरनरथिका”, 
क्योंकि अविद्या की निवृति उध्तका फल या प्रयोजन माना जाता है। आशय यह दै कि उक्त 
अवगति स्त्रय॑ उत्पन्न होकर अविद्या-निवुत्तिह्प फल को उत्पन्न करती, तब अवगति को 
अन्तिम कार्य नहीं कहा जा सकता था किन्तु अवर्गत नाम है--बह्म-साक्षात्कार का, बह्म- 
साक्षात्कार ब्रह्महप होने के कारण नित्य-सिस्ध है। अविद्या का विरोधिस्वरूप हैं. भ्रवगति, 
अत: अवगति की अभिव्यक्ति होने पर अविद्या-निवृति प्रकट होती हैं। अविद्या-निवृति भी 
विद्यात्मक ब्रह्मास्वरूप है, अत: वह जनित नहीं होती, उसमें जन्यता-प्रयुक्त फलरूपता का 
व्यवहार नहीं होता, अपितु इष्पमाण ( पुरुषाभिलषित ) होने के कारण अविद्या-निवृत्ति 
को फल या पुरुषार्थ माना जाता है। उक्त अवगति के पश्चाड्भावी प्रतिकूल पदार्थ का 
निराकरण किया जाता है--“अान्तिर्वा ”। उस अन्तिम अवगति के पश्चात्‌ यदि कोई भ्रान्ति 
होगी, तब उसका अन्य बाधक कौन होगा ? 

यदि एकत्वावगति से व्यवहार का निर्वाह नहीं होता, तब अनेकत्व-निबन्धन व्यवहार 
तो उपपन्न हो जाता है, अतः अनेकत्व सम्पूर्ण छोक-यात्रा का उद्घाहक होने के कारण 
तात्विक क्यों न मान लिया जाय ? इस शद्धा का निशस करते हैं--प्राक्‌ चात्मैकत्वाव* 
गतेः” | सारांश यह है कि बुद्धिपुवंकारी पुरुषों का व्यवहार केवल ज्ञान के आधार पर 
सम्पन्न हो जाता है, ज्ञान प्रमात्मक हो हो--ऐसा आवश्यक नहीं, भ्रम ज्ञान से भी व्यवहार 
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व्यवद्ारो लोकिको वेदिकश्ेत्यवोचाम । तस्मादन्‍्त्येन प्रमाणेन प्रतिपादित आत्मेकत्वे 
समस्तस्य प्राचीनस्य भेदव्यवहारस्य बाधितत्वान्नानेकात्मकब्रह्यकछपनावकाशो <स्ति । 
नज्ु झ॒दाद्हिशन्तप्रणयनात्परिणामवद्ब्रह्म शाख्रस्यासिमतमिति गम्यते । परिणामिनो 
हि स्॒दादयो<5र्था लोके समधिगता इति। नेत्युच्यते, (सवा एक महानज़ आत्मा<- 
जरो3मरो3सतोभयो ब्रह्म” ( बृ० 8४।२५ ) 'स एप नेति नेत्यात्मा' ( बु० ३९२६ ), 
'अस्थूलमनणु! (बु० ३।८।८ ) इत्याद्याभ्यः सर्वविक्रियाप्रतिषेधभ्र॒तिभ्यो ब्रह्मण+ 
फूटस्थत्वावगमात्‌ । न छोकस्य त्रक्षणः परिणामधर्मत्वं तद्ग॒हितत्वं च शक्‍्यं प्रतिपत्तुम्‌ । 
स्थितिगतिवत्स्यादिति चेतु-न, कूटस्थस्येति विशेषणात्‌ | नहि कूटस्थस्य ब्रह्मणः 
भामती 
सत्यज्न तवविसंवादादनृतजञ्ञ विचारासहतया$निर्वाच्यत्वात्‌ । अन्त्यस्येकास्म्यज्ञानस्यानपेक्षतया बाधकत्व- 
सनेकत्वज्ञानस्थ च॒ प्रतियोगिग्रहापेक्षया दुबंलत्वेन बाध्यत्व॑ बवन्‌ प्रकृतमुपसंहरति & तस्मादन्त्येन 
प्रमाणेन इति & । स्यादेततू-न बयमनेकत्वव्यवहारसिद्धबर्थंसनेफस्वस्य तास्विकत्व॑ फल्पयामः, किन्तु 
श्ोतमेवास्य तात्विकत्वभिति चोदयति & ननु मुदादि इति ७&। परिहरति ७ नेस्युच्यते इति &॥। 
मृवाविवृष्टान्तेन हि कथश्वित्परिणाम उन्नेयः, न व दाक्‍्य उन्नेतु्पि, मुत्तिकेत्येव सत्यसिति कारणसाह- 
सत्यस्वावधारणेन कार्यस्थानृतत्वप्रतिपादनात्‌ साछ्ात्‌ कूटस्थनित्यस्वप्रतिपादिकास्तु सन्ति सहस्रशः श्रुतय 
इति न परिणामधरमंता ब्रह्मण: । अथ कूटस्थस्थापि परिणाम: कस्मान्न भवतोत्यत आह & नह्ोकस्य 
इति ७ । शद्धुते ७ स्थितिगतिबद्‌ इति ७ । यरथेकबाणाश्रये गतिनिवृत्ती एबमेकस्मिन्‌ ब्रह्मणि परिणा- 
भामती-ब्याख्या 
का निर्वाह हों जाता है, अतः व्यवहार-निर्वाहक ज्ञान के लिए उसके विषयीभूत अनेकत्व 
को तात्त्विक मानने की आवश्यकता नहीं। अनेकत्व को तात्तविक या सत्य इसलिए नहीं 
कह सकते कि उसका विसंवाद होता है, अतः वह अनृत. ( मिथ्या ) है, क्योंकि विचार की 
कसौटी पर खरा न उतरने के कारण अनिवंचनीय है। अन्तिम ऐकात्मतावगति को अन्य 
ज्ञान की अपेक्षा न होने के कारण प्रमाण या बाधकरूप एवं अनेकत्वावगति को प्रतियोगि- 
ज्ञानादि की अपेक्षा होने के कारण बाध्यरूप बताते हुए प्रकरण का उपसंहार किया जाता 
--“तस्मादस्त्येन प्रमाणेन प्रतिपादिते” । 
अनेकत्व-व्यवहार की सिद्धि के लिए अनेकत्व को तात्त्विक नहीं माना जाता अपितु 
श्रुति के आधार पर आत्मा में अनेकत्व सिद्ध होता है--इस प्रकार की शंका की जाती है-- 
“ननु मृदादिदृशन्तप्रणयनात्यरिणामवद्‌ ब्रह्म” । जंसे मृत्तिका घट, शराव आदि अनेक 
रूपों में परिणत होने के कारण अनेकरूप मानी जाती है वैसे ही ब्रह्म आकाश आदि अनेक 
रूपों में परिणत होने के कारण अनेकरूप क्यों नहीं ? उक्त शद्भु[] का परिहार किया जाता 
है--“नेत्युच्यते” । मृदादि दृष्टान्तों के आधार पर परिणामवाद की कल्पना नहीं की जा 
सकती क्योंकि “मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌” इस वाक्प के द्वारा कारणमात्र की सत्यता अवधारित 
होने के कारण कार्यत्रपच्च में अनृतत्व सिद्ध किया जाता है एवं ब्रह्म में कुटस्थत्व, नित्यत्व 
ओर एकत्व.आदि की प्रतिपादिका अनन्त श्रुतियाँ हैं, अत! ब्रह्म को परिण।मी कभी भी नहीं 
कहा जा सकता। कूटस्थ एकतत्त्व को परिणामी क्‍यों नहीं माना जा सकता--इसका 
समाघान करते हुए भाष्यकार कहते हैं-“न ह्येकस्य ब्रह्मण: परिणामधमंत्वम्‌””। एक 
तत्त्व को परिणाम और परिणामाभाव वाला नहीं कहा जा सकता। एक तत्त्व में भी कथित 
उभयरूपता की शद्भूय की जाती है--“स्थितिगतिवत्स्थात्‌” । अर्थात्‌ जैसे एक ही बाण 
कभी गति (स्पन्दन) और कभी उसके अभाव (स्थिति) का आश्रय होता है वैसे ही एक ही 








| ४! हिन्दीसह्दितमामतीसंवलितम्‌ ण्ट्के 


स्थितिगतिबदनेक्घर्माथयत्वं॑ संभवति | कूटस्थं च नित्य ब्रहा स्वविक्रियाप्रतिषेधा- 
द्त्यवोचाम, न च यथा ब्रह्मण गात्मेकत्वदशेनं मोक्षसाधनम्‌ , एवं जगदाकारपरि- 
णामित्वदशनमपि स्व॒तन्त्रमेब कस्मेचित्फलायाभिप्रेयते, प्रमाणाभावात्‌ | कूटस्थब्रह्मा- 
त्मत्वचिज्ञानादेव हि. फल दर्शयति शास्प्रमू-स एप नेति नेत्यात्मा! इत्युपक्रम्य 
अभय॑ वे जनक प्राप्तोईडस' (बृ० ४२७ ) इत्येवंजातीयकम्‌ । तज्नेतत्सिद्धं 
भवति - ब्रह्मप्रकरणे सर्वधर्मविशेषरहिितब्रह्मद्शनादेव फलसिशो सत्यां यत्तत्नाफलं 
श्रयते ब्रंह्णो जगदाकारपरिणामित्वादि, तदूत्रह्मदशनोपायत्वेनेच विनियुज्यतते 
फलवत्संनिधावफर्ल तद्क्ृमितिवत्‌ , नतु स्व॒तन्त्र फलाय कलूप्यत इति । नहि 
परिणामवस्त्यविज्ञानात्परिणामवस्त्वमात्मनः फल स्यादिति वक्त युक्तम्‌ , कूटस्थनित्य- 
त्वान्मोक्षस्प | ननु कूटस्थप्रह्मास्मचादिन एकत्वैकान्त्यादीशित्रीशितव्याभाव ईद्वरका- 
भामिती 
मश्न तदभावश्न फौटस्थ्यं भ्विष्यत इति। निराकरोति # न, कूटस्थस्पेति विशेषणाव्‌ इति &। 
कूटस्थनित्यता हि सदातनी स्वभावावप्रच्युतिः, सा कर् प्रच्युत्या न विरुष्यते? न च धर्मिणो ब्यतिरि- 
च्यते धर्मो येन तदुपजञनाप।ये$पि धर्मी कूटस्थः स्थात्‌ु । भेद ऐकान्तिके गवाइववद्धमंधर्मिभावाभावात्‌ । 
बाणावयस्तु परिणामिनः स्थित्या गत्या च परिणमभन्‍्त इति । अपि व स्वाध्यायाध्ययनविध्यापादिताथ- 
वत्त्वस्थ बेदराशेरेकेनावि वर्णेतानयंकेन न भवितव्यम्‌, # पुनरियता जगतो ब्रह्मयोनित्वप्रतिपादकेन 
बाक्यसन्दरेण, तन्न फलवव्‌ ब्रह्मदर्शनसमाम्नानसबन्तिधावफर्ल जगद्योनित्वं समास्तायमान तवर्थ 
सत्तदुपायतया$ब्रतिष्ठते नार्थान्‍तराथंमित्याह्‌ & त च यथा ब्रह्मणः इति & ॥ अ्षतों न परिणामपरत्वमस्थे- 
स्यर्थं: । तबनन्‍्यत्वमित्यस्य सुत्रस्य प्रतिज्ञाविरोधं श्रुतिविरोधन्न चोदयति ७कूटस्थप्रह्मास्मवादिनः हति& । 
ा्क्रमणाकाा मर मो कड .... 
ब्रह्म सृष्टि के समय परिणाम और प्रलय के समय परिणामाभाव का आश्रय क्‍यों नहीं हो 
सकता ? इस शद्भू का निराकरण किया जाता है-“न, कूटस्थस्येति विशेषणात्‌” | कुटस्थ- 
नित्यता नाम है स्वभावाअ्रच्युति का, वह ब्रह्म में नित्य है। अतः उसकी प्रच्युति कभी 
नहीं हो सकती । कूटस्थत्वाप्रच्युति के बिना परिणामवाद सम्भव नहीं । धर्मी से धर्मोंको 
अत्यन्त भिसत नहीं माना जा सकता कि उनकी उत्पत्ति और विनाश की अवस्था में धर्मी 
कूटस्थ बना रहे। धर्मों को अत्यन्त भिन्‍न मानने पर गो-अश्व के समान धमंधमिभाव 
उपपस्न नहीं हो सकता । बाण आदि पदाथ॑ कूटस्थ न होने के कारण स्थिति ओर गति के 
रूप में परिणत हो जाते हैं। दूंसरी बात यह भी है कि 'स्वाध्यायो5ध्येतव्य:” इस विधिवाक्य 
के द्वारा समस्त वेदराशि में अथंवत्ता प्रसाधित की गयी है । अतः उसका एक वर्ण भी अनथ॑क 
नहीं हो सकता, फिर भला ब्रह्म की अपरिणामिता के प्रतिपादक अनेक वेदान्तवाक्यों का 
नेरथंवध सम्भव क्योंकर होगा ? ब्रह्म के जगदाकारपरिणामित्व का प्रतिपादन करने वाले 
वेदाग्तवाक्यों का स्वतस्त्र कोई फल या प्रयोजन नहीं माना जा सकता क्योंकि ब्रह्मात्मता- 
दर्शन का फल मोक्ष बताया गया है किश्तु ब्रह्म के प्रपच्चाकार-परिणामित्व का कोई फल 
नहीं म।ना जाता । अत: 'फलवत्सन्निधौ अफलं तदऊ्भ भवति' इस न्याय के आधार पर 
सृष्टिप्रक्रिया का प्रतिपादन ब्रह्मावगति का साधनमात्र माना जाता है। भाष्यकार यही कह 
रहै हैं--“न च यथा ब्रह्मण आत्मैकत्वदर्शनं मोक्षसाधनमेव॑ जगदाकारपरिणामित्वदर्शनमपि 
स्वतन्त्रमेव कस्मेचित्फलाय” । फलत: सृष्टिप्रतिपादक वाक्‍्यों को परिणामपरक नहीं माना 
जा सकता । “तदनस्यत्वमारम्भणशब्दादिम्यः”-- इस सूत्र पर प्रतिज्ञाविरोध धौर श्रुतिविरोध 
का आक्षेप किया जाता है--“ननु कुटस्थब्रह्मात्मवादिनः” । आर्थात्‌ ब्रह्म को नित्यकूटस्थ 
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रणप्रतिज्ञाविरोध इति चेत्‌, न; अविद्यात्मकनामरूपबीजव्याकरणापेक्षत्वात्‌ 
सर्वेश्षत्वस्थ । 'तस्माद्दा एतस्मादात्मन आकाशः संभूत/ ( लैं> ६।१ ) इत्यादि- 
वाक्येभ्यो. नित्यशुद्धबुद्धमुक्तस्वरूपात्सचंज्ञात्स वेशक्तरी श्वराजगजनिस्थितिप्रलया 
नाचेतनात्परधानादन्यस्माद्त्येषो 5थः प्रतिज्ञातः -जन्माच्स्य यतश ( ब्० खू० ११७ ) 
इति। सा प्रतिज्ञा तद्वस्थेवर न तह्दिरद्धोडथः पुनरिहोच्यते | कर्थ नोच्यते5त्यन्त 
मात्मन पएकत्वमद्धितीयत्व॑ं च॒ ब्रवता!? श्टणु यथा नोच्यते - सर्वेश्षस्थेइवरस्यात्मभूत 
इवाविद्याकल्पति. नामरूपे तत्तवान्यत्वाभ्यामनिवंचनोीये. संसारप्रपश्चबीजभूते 
सर्वेशस्पेश्वरस्य मायाशक्तिः प्रकृतिरिति च श्र॒तिस्खझृत्योरभिलप्पेते | ताभ्यामन्यः 
सर्वक्ष ईश्वर), 'आकाशो वे नाम नामरूपयोनिवेहिता ते यद्ल्तरा तदू ब्रह्म' ( छा० 
८।१७४॥१ ) इति थ्वतेः, 'नामरूपे व्याकरवाणि! (छाः ६।३।२ ), 'सर्वाणि रूपाणि 
विचित्य घीरो नामानि रृत्वाउभिवदन्यदास्ते' ( तें० आ० ३।.२।७ ), 'एक बीज 
बहुधा यः करोति! (इबे” ६१२) इत्यादिश्रुतिम्यश्च । एवमविद्याकृतनामरुपो- 
पाध्यज्चरोचीहवरो सवति, व्योमेव घटकरकायुपाध्यनुरोधि ।स च स्वात्मभूतानेच 
घटाकाशस्थानीयानविद्याप्रत्युपस्थापितनामरूपक्ृतकार्यकरण संघातानुरो घिनो जीवा- 
ख्यान्विज्ञानात्मनः प्रतीष्ठ व्यवहारविषये । तदेवमविद्यात्मकोपाधिपरिच्छेदापेक्ष 
मेवेश्वरस्येश्वरत्वं सर्वेश्षत्व॑ सर्वशक्तित्व॑ च, न परमार्थेतो चिद्ययापास्तसर्वोपाधि- 
स्वरूप आत्मनीशित्रोशितव्यसर्वश्षत्वादिव्यवहार उपपद्चयते । तथा चोक्तम्‌-यज्र 
नान्यत्पच्यति नान्यच्छुणोति नान्यद्धिजानाति ख भूमा' : छा० ७।२७॥१ ) इति । 
“यन्न त्वस्थ स्वमात्मेवाभूत्तत्केन क॑ पश्येत' ( बु० ४५१५ ) इत्यादिना च, एवं 
भामती 

परिहरति ७ न, अविद्यात्मक इति 8 । नाम च रूपन्न ते एव बीज तस्य व्याकरण कार्य्रपश्नस्तदपेक्षरवा- 
बेइबयंस्थ । एतदुक्‍्त॑ भवति--न तात्विकमेश्वयं' सर्वज्ञत्वज्ञ अद्यणः क्षिस्व्वविद्योपाधिकनिति तदाश्रयं 
प्रतिज्ञासूत्र , तत्वाश्यन्तु तबनन्यत्वसूत्रं, तेताविरोधः । सुगभमन्यत्‌ ॥ १४ ॥ 

क््क्ो हा हट हाफ का फ़जाहि्यब्य 

मानने पर ईश्वर में जगत्कारणता-प्रतिपादन की प्रतिज्ञा एवं तत्पतिपादक श्रुतिवाक्‍्यों का 
विरोध क्यों नहीं उपस्थित होता ? उसका परिहार किया जाता है-“न, अविद्यात्मकनामरूप- 
बीजव्याकरणापेक्षत्वात्सवेज्ञत्वस्य”” | [आशय यह है. कि शद्भूवादी का कहना था कि 
सूत्रकार ने अपने द्वितीय ( “ज्माद्वस्थ यत:”--इस ) सूत्र में जो प्रतिज्ञा की थी “ईश्वरो 
जगत) क।रणम्‌' । उस प्रतिज्ञा में अब ( तदनन्यत्वमारम्भ्रणशब्दादिम्य:” इस सूत्र में ) 
जो 'तदनस्यत्व” हेतु का उपन्यास किया जाता है--ईश्वरो जगतः कारणम्‌ , जगदनत्य- 
त्वात्‌' । यहाँ प्रयुक्त हेतु में 'प्रतिज्ञा-विरोध' नाम का निग्रहस्थान है, जैसा कि न्यायसूत्रकार 
ने कहा है-“प्रतिज्ञाहेत्वोविरोध: प्रतिज्ञाविरोध:” ( नया: सू. ५॥२४)। जगत्कारणत्व 
और 'जगदभिन्नत्व'-ये दोनों धर्म अत्यन्त विरुद्ध हैं, क्योंकि घट कभी अपना कारण नहीं 
हो सकता ]। इस शद्भू। का सभाधान करते हुए भाष्यकार ने जो कहा हैं--“न अविद्यात्म- 
कनामरूपबीजव्याकरणापेक्षत्वात्‌र, उसका आशय यह दै कि ईश्वर में जो जगत्कतृंत्व- 
प्रयुक्त सर्वेज्ञव्व माना जाता है, वह तात्त्विक नहीं, अपितु अविद्यारूप उपाधि के द्वारा कल्पित 
होता है, प्रतिज्ञा-सूत्र में कल्पित सर्वज्ञत्व ही अपेक्षित होता है और अपेक्षित ऐश्वर्य भी 
नामरूपात्मक बीजशक्ति का व्याकरण ( प्रकटन ) ही हैं, जिसे ईश्वर में मान लेने पर किसी 
प्रकार का विरोध उपस्थित नहीं होता ॥ १४ ॥ 
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परमार्थावस्थायां सर्वेष्यवहाराभाव॑ वदन्ति बेदान्ताः सर्चे। तथेह्वरगीतास्वपि--“न 
कतृत्वं न कर्माणि लोकस्प खुजति प्रभु! । न कर्मफलसंयोगं स्वभावस्तु प्रवर्तते ॥ 
नादते कस्यचित्पापं न चेच खुछतं विभुः। भज्ञानेनावुतं श्वानं तेन मुहान्ति जन्तवः।/ 
( गी० ५।१४-१५ ) इति परमार्थावस्थायामीशिन्नीशितव्यादिव्यवद्दाराभावः प्रदृद्यत्ते । 
व्यवहारावस्थायां तूकः भ्रुतावपीश्वराद्व्यवहारः-'एब सर्वेश्वर एष भूताधिपति- 
रेष भूतपाल एप सेतुर्विधरण एवां लोकानामसंभेदाय' (बु० ४४२२) इति। तथा 
चेदइबरगीतास्वपि--ईश्वरः सर्वंभूतानां हृदेशेईजुन तिष्ठति । श्ामयन्सर्वैभूतानि 
यन्त्रारढ्ानि माययाः (गो० १८६१) इति। खूजत्रकारोडपि परमार्थाभिप्रायेण 
'तद्नन्यत्वम' इत्याह । व्यवहाराभिप्रायेण तु 'स्या्लोकचद्‌” इति महासमुद्रस्थानीयतां 
ब्रह्मणण कथयति। अप्रत्याख्यायेव कार्यप्रपच्च॑ परिणामप्रक्रियां चाभ्रयति-सशुणे- 
पूपासनेषूपयोक््यत इति ॥ १७॥ 
भावे चोपलब्धे! ॥ १५॥ 
इतश्व कारणादनन्यत्वं फारयस्य, यरकारणं भाव एवं कारणस्य कार्यम्ुपत्भ्यते, 
भामती 

कारणस्य भावः सत्ता चोपलम्भश्व तस्मिन्‌ कार्य॑स्पोपलब्धेभावाच्च । एतदुक्त॑ भवति--विषयपद॑ 
विषयविषयिपरं, विषयिपद्पि विषयिविषयपरं, तेन क्ारणोपलम्भभावयोरुपादेयोपलूम्भभावादितिं 
चृत्रार्थ: सम्पा्चते । तथा च॒ प्रभारुपानुविद्धबुद्धिबोध्येन चाक्षुपेण ने व्यभिचारः, नापि बह्तिभावाभावा- 
नुविधायिभावाभावेन धूमभेदेनेति सिद्ध भवति। तत्र यथोत्तहेतोरेकदेशाभिधानेनोपक्रमते भाष्यक्षारः 
& इतश्न कारणादनन्यत्वं ७ भेदाभाव: ७ कार्यस्य, & यत्कारणं ७ यस्सात्‌ कारणात्‌। ७ भाव एवं 
भामती-व्याल्या 
काये और कारण के अनन्यत्व ( अभेद ) का सांघक यह अस्वय-सूत्र है--“भावे 
चोपलब्धेः” । [ यहाँ यह विशेष ज्ञातव्य है कि “यत्‌ सत्त्वे यत्सत्त्वम्‌' या “यदुपलब्धो यदुप- 
लब्धि/ इस प्रकार का प्रत्येक अन्वय केवल कार्य-कारणभाव का ही साधक है, काये और 
कारण के अभेद का नहीं । अभेद-सिद्धि के लिए “सत्त्व” ( भावत्व ) और “उपलब्धि'--इन 
दोनों का मिलित अन्वय अपेक्षित दै-य्भावोपलब्ध्यो! यज्भावोपलब्धी, तयोरभेंद।। इसके 
अनुरूप सोत्र पदों की योजना की जाती है ]। 'कारणभावे च कार्योपलब्धे/--इस प्रकार के 
प्रकरणोपयोगी वाक्य में यद्यपि 'भाव” पद केवल सत्त्वरूप विषय का एवं “उपलब्धि! पद 
केवछ ज्ञानरूप विषयी का वाचक है, तथापि दोनों पदों से विषय भर विषयी--दोनों 
विवक्षित हैं, क्योंकि उपादान कारण के भाव. एवं उपलम्भ पर उपादेय ( का ) का भाव 
ओर उपलब्ध निभेर है, अतः उपादान और उपादेय का अभेद है--ऐसा सूत्र का अर्थ 
विवक्षित है । यदि “यदुपलब्धो यदुपलब्धि,, तयोरभेद/-इतना ही नियम माना 
जाता है, तब आलोक और घटादिरूप चाक्षुष विषय में व्यभिचार हो जाता है, 
क्योंकि आलोक की उपलब्धि होने पर ही घटादि की उपलब्धि होती है, तथापि 
कालोक और घटादि पदार्थों का अभेद नहीं होता। इसी प्रकार “यद्भाबे यद्भाव!, 
तयोरभेंद/--इतनी ही व्याप्ति मानी जाय, तब अग्नि ओर धूमादि में व्यिचार हो जाता है, 
क्योंकि अग्नि के होने पर ध्वूम होता है, किन्तु वह अग्नि से अभिश्न नहीं होता । [ उभयरूपता 
की उभयत्र विवक्षा होने पर कहीं भी व्यमिचार नहीं होता, क्योंकि, न तो आलोक के होने 
पर घटादि का होना अनिवाय॑ होता है ओर न अग्नि की उपलब्धि होने पर घृम की उपलब्धि 
आवश्यक है ]। कथित भाव और उपलब्धि -इन दो हेतुओं में से एक (भाव ) हेतु का 
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नाभावे | तद्यथा सत्यां रद घट उपलभ्यते, सतछु च तन्तुषु पटः। न ज जियमेनान्य- 
भावे <न्‍्यस्योपलब्धिचंश । न ह्यश्वो गोरन्यः सन्‌ गोभौव एयोपलभ्यते । न च कुलाल* 
भाव एवं घट उपलब्यते, सत्यपि निमित्तनेमित्तिकभाबेडन्यस्वात्‌। नन्‍्वन्यस्थ भावे5- 
प्यन्यस्थोपलब्धिनियता [ दहयते-यथाप्निभाबे धूमस्येति। नेत्युच्यते, उद्घापितेउप्यप्नी 
गोपालघुटिकादिधारितस्य धूमस्य दृश्यमानत्वात्‌ू । अथ धूम कयाचिद्वस्थया 
विशिष्यादीडशो घूमो नासत्याझौ भवतोति | नेवमपि कश्चिददोषः, तद्भावाजुरक्तां दि 
बुद्धि कार्यकारणयोरनन्यस्वे हेतु च्य बदामः । न चासावश्िधूमयोर्विद्यते। 'भावाध्यो- 
पतब्घेः! इति वा सूत्रम्‌ | न केवर्ल शब्दादेव कार्यकारणयोरनन्यत्वं, प्रत्यक्षो पलब्धि- 
भावाघ्व तयोरनन्यत्वमित्यथः । भवति द्वि प्रत्यक्षोपलब्धिः कार्यकारणयोरनन्‍्यत्वे । 
तद्यथा-तन्तुसंस्थाने पटे तन्तुव्यतिरेकेण पठो नाम कार्य नेवोपलभ्यते, केवलास्तु 
तन्‍्तव आतानवितानवन्तः प्रत्यक्षमुपलभ्यन्ते, तथा तन्तुष्वंशवीं3शुषु तद्वयवाः। 


अनया प्रत्यक्षोपलब्ध्या लोहितशुक्लकृष्णानि त्नीणि रूपाणि, ततो बायुमात्रमाकाश- 





भामती 
कारणस्य इति & । अस्य व्यतिरेकमुखेन गमकत्वमाह & न च नियमेन इति ७ । काकतालीयन्यायेना- 
न्‍्यभावेःप्यन्यदुपलभ्यते, न तु॒नियमेनेत्यर्थ: । हेतुविशेषणाय व्यभिचारं चोदयति & नस्‍्वन्यस्य भावे४ईपि 
इति# । एकदेदिमतेन परिहरति &नेत्युच्पते इति७। धडद्भुयेकदेशिपरिहारं दृषपित्वा परमाथंपरिहारभाह 
& अथ इति ७ । तदनेन हेतुविशेषणमुक्तम्‌ । पाठान्तरेणेदमेव सूत्र व्याचष्टे & न केवल छाब्दादेव 
इति ७। पट इति हि प्रत्यक्षबुद्धया तन्‍तब एवातानबितानावस्था आलस्थ्यन्ते, नतु तबतिरिक्त+ पठः 


प्रत्यक्षमुपलम्यते । एकत्वं तु तस्तुवामेकप्रावरणलक्षणाथंक्रियावच्छेवाद हुनामपि । यथ्थकवेशकालावच्छिन्ना 


भामती-वब्याख्या 

श्रभिधान भाष्यकार करते हैं--इतभ्र कारणादनन्यत्व॑ कार्यस्य”” । “अनन्यत्व” शब्द का श्र्थ॑ 
अभेद है। भाष्यस्थ 'यत्कारणम्‌! शब्द का भाव यह है कि काये और कारण का अनन्यत्व 
जिस कारण ( हेतु ) से सिद्ध होता है, वह कारण है--“भावे एव कारणस्य कार्योपलब्धे!' । 
इसी नियम में व्यतिरेकमुखेन अमेद-साधकत्व कहा जा रहा है--न च नियमेनास्यभावेश्ल्य- 
स्योपलब्धिहंश” । भर्थात्‌ काकतालीय न्याय से ( अकस्मात्‌ ) भिस्न पदार्थे के होने पर भिन्‍न 
पदार्थ की उपलब्धि कन्नी हो जाती है किन्तु नियमतः नहीं । अभेद-साधक हेतुओं में 
उभयरूपता विशेषण की आवश्यकता दिखाने के लिए केवल हेतु के व्यभिचार की शा 
उठाते हैं--“नन्वस्यस्य भावेषपि” । उस शक्भा का परिहार एकदेशी के मत पै करते हैं-- 
“केल्युच्यते” । दूध पकाने की भट्टिकादि में अग्नि के बुझ जाने पर भी घूम देखा जाता है, 
अतः श्ग्नि के बिना भी घूम रहता है। एकदेशी-मत को दूषित करके वास्तविक परिहार 
किया जाता है--“अथ धूम कयाचिदवस्थया विशिष्यात्‌”। “तड्ावानुरक्तां हि बुद्धि कार्य- 
कारणयो रनन्यत्वे हेतुं वयं वदाम:””--इस भाष्य के द्वारा विवक्षित हेतु-विशेषण स्फ़ुट किया 
गया हैं । 

पाठास्तर-निर्देशपुरवंक इसी सूत्र की व्याख्या की जा रही है--“न केवलं शब्दादेव” । 
आशय यह है कि 'अय॑ पटः”--इस प्रकार की प्रत्यक्षात्मक बुद्धि के द्वारा विशेष ताना-बाना 
वाले तस्तु ही गृहीत होते हैं, उनसे अतिरिक्त पट नाम की .कोई वस्तु प्रत्यक्षतः उपलब्ध नहीं 
होती । यदि तस्तुरूप ही पट है, तब तस्तुओं में बहुत्व होने के कारण पट में 'अयमेकः--इस 
प्रकार एकत्व-व्यवहार क्यों ? इस प्रश्न का उत्तर यह हैं. कि अनेक तस्तुओं में भी ऐकत्व- 
व्यवहार तब होता है, जब कि वे मिलकर प्रावरण ( शरीराच्छादनरूप ) एक अथक्रिया 











| 
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माज् चेत्यज्मेयम्‌ ( छा० ७६।७ ) | ततः परं ब्रहकमेबाद्धितोयं, तन्न सर्वेप्रमाणानां 
निश्ठामबोचाम ॥ १५ |॥। 
सच्चाच्ावरस्य ॥ १६ ॥ 

इतश्व कारणात्कार्यस्थानन्यत्वं, यत्कारणं प्राग्ुत्पत्तः कारणात्मनेव फारणे 
सर्वमधरकालीनस्य कार्यस्य भ्रयते-'सदेव सोम्येदमग्न आखोत! ( छा० ६॥२॥१ ), 
आत्मा वा इदमेक पवाप्र आसीत! ( ऐ० आ० २४११ ) इत्यादाविदृशब्दग्॒हीतस्य 
कार्यस्य कारणेन सामानाधिकरण्यात्‌ | य्व यदात्मना यत्र न वर्तते न तत्तत उत्पच्चते, 

भामती 

घबखदिरपलाशादयो बहुवो5पि वनसिति । अर्थक्रियायात्व प्रत्येकमसमर्था अप्यनारस्येवार्थान्तरं किश्लि- 
न्मिलिता: कुव॑न्तों दृश्यन्ते, यथा ग्रावाण उखाधारणमेकम्‌ , एवमनारम्येवार्थान्तरं तस्तवों मिलिता॥ 
प्रावरणमेक॑ क्रिष्यन्ति। न च समवायाद्धून्रयोरपि भेदानवप्तायः इति साम्प्रतम्‌ , अन्‍्यो- 
भ्याश्रवत्वात्‌-भेदे हि सिद्धे समवायः समवायाच्च भेव:। न च॒ भेदे साधनास्तरमस्ति, अर्क्रियाव्यपे- 
देशभेदयोर मेदेध्प्युपपत्तेरित्युपपादितम्‌ । तस्माच्त्किब्िदेतत्‌ू । अनया च विज्ञा मूहकारणं ब्रह्मेब परसा- 
भंसदवान्तरकारणानि च तन्त्वादयः सर्वेइनिर्वाच्या एवेत्याह ७ तथा तन्‍्तुषु इति &॥ १५॥ 

विभजते & इतश्व इति ७। न केवल श्रुति, उपपत्तिश्नान्न भवति & यच्च यवात्मना इति & | 
_नहिं तेल सिकतात्मना सिकतायाम॒ह्ति, यथा घटो$स्ति मृद्दि मृदात्मना । प्रत्युश्प्षो हि घटों मुदात्मनो- 
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( प्रयोजन ) का निष्पादन करते है, जँसे कि धव, खदिर और पलाशादि अनेक वृक्षों में ही 
'वनम्‌'--इस प्रकार एकत्व-व्यवहार उनकी अवच्छेंदकीभूत एक देश-कालरूप उपाधि को 
लेकर हो जाता है, वैसे हो अनेक तस्तुओं में प्रावरणरूप एक अथेक्रिया को अपेक्षा 'अयमेक! 
पट/--ऐसा व्यवहार माना जाता है । यद्यपि प्रत्येक तस्तु प्रावरणरूप प्रयोजन की सिद्धि में 
सक्षम नहीं होता, तथापि अनेक मिले हुए तन्तु पटादिरूप कार्यान्‍्तर को उत्पन्त किए बिना 
ही प्रावरणरूप कार्य का सम्पादन वैसे ही कर लेंगे, जेसे कि अनेक पत्थर मिलकर ( चुल्हे का 
रूप धारण कर ) उखा ( हांडी या बटलोई ) को धारण करते हैं । यद्यपि तन्तुओं से पट 
भिस्त है, तथापि दोनों के मध्य में समवाय होने के ऋरण भेद का भान नहीं हो पाता'--ऐसा 
मानने पर अस्योष्न्याश्रय दोष प्रसक्त होता है, क्योंकि कार्य और कारण में भेद सिद्ध होने 
पर समवाय सम्बन्ध सिद्ध होगा और समवाय सिद्ध होने पर भेद । काय॑ और कारण के भेद- 
साधन में अन्य कोई हेतु सम्भव नहीं । 'तन्‍्तु को कोई सुई में डाल कर सिलाई के काम में 
लाते हैं, पट को नहीं और पट ओढ़ने-बिछाने के काम आता है, तस्तु नहीं?--इस प्रकार का 
अरथक्रिया-भेंद एवं 'इमे तन्तवः”, 'अय॑ पटः? -इस प्रकार का व्यपदेश- भेद ( विशेष शब्दों का 
प्रयोग ) भो तन्‍्तु और पट का भेद सिद्ध नहीं कर सकता, क्योंकि एक ही वस्तु उपाधि- 
विशेष से उपहित होकर भिस्न-भिस्न कार्यों का सम्पादन करती है--यह कहा जा चुका है। 
[ सांख्यतत्त्वकौमुदी में भी कहा है--“स्त्रःत्मनि क्रियानिरोधबुद्धिव्यपदेशार्थक्रियाभेदाश्र 
नेकास्तिकं भेद॑ साधयितुमहेन्ति, एकस्मिस्तपि तत्तद्विशेषाविर्भावति रोभावाभ्य मेतेषा म- 
विरोधात्‌” ( सां. त. कौ. का. ९ ) ]। इस विचार के द्वारा यह पघ्रिद्ध होता है कि मूल कारण 
एक ब्रह्म व्तुसत्‌ है, तस्त्वादिछ्य सभी अवास्तर कारण अनिव्रवतीय हैं--“तथा तन्तुषु 
अंशवोष्शुबु तदवयवाः” ॥ १५॥ 

“सत्त्वाच्वावरस्य”--इस सूत्र की व्याख्या की जाती है--“इतश्न कारणात्‌ कार्यस्यात- 
स्यत्वम्‌” । केवल श्रुति अनस्यत्व की साधिका नहीं,अपितु युक्ति भी है-/यच्च यदात्मना यत्र 
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यथा, सिकताभ्यस्तेलम्‌ । तस्मात्पाग्ुत्पत्तेरनन्यत्वाडुत्पन्नमप्यनन्यदेव कारणात्काये- 
मित्यवगस्यते । यथा च कारण ब्रह्म त्रिषु कालेषु सर्व न व्यभिचरति, एवं कार्यमपि 
जगस्त्रिषु कालेषु सत्त्वं न व्यभिचरति | एक॑ च पुनः सर्त्वमतोप्यनन्यत्वं 
कारणात्कायेस्य | १६॥ 
भामती 

परूश्यते, नेवं प्रत्युत्पन्नं तेल सिकतात्सना | तेव यथा सिक्रताया; तेल॑ न जायत एवमात्मनो5पि जगन्न 
जायेत, जायते च, तस्प्तादात्मात्मना$$सोदिति गम्यते । उपपत्त्यन्तरमाह & यथा च कारण ब्रह्म इति ७ । 
यथा हि घट) सबंदा सवंत्र घट एवं न जात्वसों क्वचित्‌ पटो भवत्येब॑ सदषि सर्वत्र सवंदा सदेव न तु 
क्वचित्‌ कदाचिदसद्भधूवितुमहंतीत्युपपा दितमघस्तातू । तस्सात्‌ कार्य त्रिष्यषि कालेघु सदेव । स्व चेत्‌ 
क्िमतों यद्येवमित्यत आह & एकत्न पुन: इति ७। सर्व॑ चेक॑कार्यकारणयो:, नहि प्रतिव्यक्ति सत्त्वं 
भिद्यते, ततश्राभिश्नसत्तानन्यत्वादेते अपि म्ियो न भिद्येते इति। नच ताभ्यामनस्यत्वात्‌ सरवस्यव भेद 
इति युक्तम्‌ । तथा सति हि सरवस्य समारोपितश्वप्रसज़ू:। तत्र भेदाभेदयोरन्यतरसमारोपकल्पनायां 
कि तात्विकामेदोपादाना भेदकल्पनास्त्वाहो तात्विकभेदोपादानाम्षेदकल्पनेति | बयं तु ॒पश्यामो भेदग्रहस्प 
प्रतियोगिप्रहापिजवव्वाउ्भेदग्रहुमन्‍्तरेण च प्रतियोगिग्रह[सम्भवादस्योन्याभ्रयापत्ते), अभ्ेदग्रहस्य च निरपेक्षतया 
तबनुपपत्ते:, एकेकाभपत्वाच्च भेवस्येकाभावे तबनुपपत्ते3, अमेदग्रहोपादानेव मेदकल्पनेति सबवंभवदातम्‌ ॥ १ ६॥ 
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न वतंते, न तत्‌ तत उत्लद्यते” । तेल बालू में तादात्म्येन नहीं रहता, भतः बालू से तेल उत्पन्न 
नहीं होता । घट मृत्तिका में मृत्तिकात्वेन रहता है, भतः वह मृत्तिका से उत्पन्न होता देखा 
जाता है। यही कारण है कि वर्तमान घट मृत्तिकात्वेन उपलब्ध द्वोता है, किन्तु वतंमान तेल 
सिकतात्वेन उपलब्ध नहीं होता । फलतः ज॑से सिकता ( बालू ) से तैल उत्पन्न नहीं होता, 
बेसे ही आत्मा से भी भाकाशादि प्रपच्च उत्पन्न नहीं हो सकता था, किन्तु उत्पन्न होता है, 
क्षतः प्रपदञ्च आत्मरूपेण आत्मा में अवस्थित था--ऐसी अवगति ( अनुमिति ) होती दै। इसी 
अथ॑ की पुष्टि के लिए अन्‍य युक्ति दिखाते हैं--“यथा च कारण ब्रह्म त्रिषु कालेषु सत्तं न 
व्यभिचरति एवं कार्यमपि” । जेसे कि घट सवंदा सर्वत्र घट ही है, वह कभी पट नहीं होता, 
बसे ही सत्‌ पदार्थ सदेव सत्‌ ही रहेगा, कभी असत्‌ नहीं हो सकता--ऐसा पहले कहा जा 
चुका है। इससे यह सिद्ध हो गया कि कार प्रपच्च तीनों काछों में सत्‌ ही है। काय॑ का सत्त्व 
मान लेने से क्या छाभ ? इस प्रश्न का उत्तर हैं-“एकं च पुनः सत्त्वमतोष्प्यनश्यत्वं कारणातु 
क्ा्यंस्य” । कार्य और कारण में सत्त्व एक ही है, प्रत्येक व्यक्ति में सत््व भिस्न-भिन्‍्त नहीं 
रहता, इस लिए अभिरत ( एक ) सत्ता से अभिन्‍न होने के कारण कार्य और कारण परस्पर 
भिश्न नहीं द्वो सकते । 'कार्य भौर कारण भिस्न हैं, अतः भिसन पदार्थों से अभिन्‍न द्वोने के 
कारण सत्त्व का ही भेद क्‍यों न मान लिया जाय ?” इस शद्भु। का समाधान यह है कि वैसा 
मानने पर सत्त्व में समारोपितत्व प्रसक्त होगा, क्‍योंकि तब यह विकल्प उठ खड़ा होता है 
कि भेद और अभेद-इन दोनों में से एक के समारोप की कल्पना में क्या तात्त्विक भेद 
में भेद की कल्पना (आरोप ) की जाय ? क्षथवा तात्त्विक भेद में अभेद की कल्पना की 
जाय ? हम अद्व॑तवेदान्तियों का दृष्टिकोण यह द्वै कि भेद-ज्ञान अपने प्रतियोगियों के ज्ञान पर 
निर्भर है, क्योंकि प्रतियोगियों के ज्ञान के विना भेद-ज्ञान सम्भव नहीं, इस प्रकार श्यो३5- 
ध्याश्नय दोष हो जाता है, अत! अभेद में हो भेद की कल्पना माननी उचित है। श्षभेद-ज्ञान 
निरपेक्ष है, अतः अन्योध्त्याश्रयता नहीं। एक-एक व्यक्ति के आश्रित भेद रहता है, भरत! भेद 
को एकत्व या अभेद की नियमतः अपेक्षा है, अतः अमेद-ग्रह में ही भेद की कल्पना व्याय- 


हर ] दिन्दीसद्दितमामतोसंवलितम्‌ ध्टे 


असद्यपदेशाज्ेति चेन्न धर्मान्‍्तरेण वाक्यशेषात्‌ ॥ १७ ॥ 

ननु कचिद्सरवमपि प्रागुत्पत्तः कार्यस्य व्यपदिशति श्रतिः--“असदेवेद्मग्र 
आसीत! ( छा० ३॥१०।१ ) इति, असठा इदमग्र आसीत! (ते० २७॥१) इति च। 
तस्मादसद्॒थपदेशाज्न प्रागुत्पत्तेः कार्यस्थ सरवमिति चेत्‌ , नेति ब्र म५,-न हायमत्यन्ता 
सक्तवाभिप्रायेण प्रागुत्पत्तः कांयस्थासदयपदेशः, कि तहिं? व्याकृतनामरूपत्वादर्मा 
दृव्याकृतनामरुपत्व॑ धर्मान्तरं तेन धर्मान्तरेणायमसद्दथपदेशः प्रागुत्पत्तः सत एव 
कार्यस्य कारणरूपेणानन्यस्य । कथमेतद्घगम्यते ? वाक्यशेषात्‌ | यदुपक्रमे संदिग्धार्थ 
वाक्य तच्छेषान्निश्वीयते । इदद च तावत्‌ “असदेवेदमगत्न आसीदू! इत्यसच्छब्देनोपक्रमे 
निर्विष्ट यत्तदेव पुनस्तच्छब्देन परास्श्य सदिति विशिनष्टि 'तत्सदासीत्‌' इति। 
असतश्च पूर्वापरकालासंबन्धादासीच्छब्दानुपपत्तेश्व । 'असद्वा इद्मग्न आखोद? 
इत्यत्रापि 'तदात्मानं स्वयमकुरुत” इति वाक्यशेषे विशेषणाज्नात्यन्तासत्वम्‌। तस्माद्ध- 
मास्तरेणेवायमसद्बथपदेशः प्रागुत्पत्तेः कार्यस्य | नामरूपव्याकृतं हि वस्तु सच्छब्दाह 
लोके प्रसिद्धम्‌ू । अतः प्राइनामरू उव्याकर णाद्सद्वासीदित्युपचर्यते ॥ १७॥ 

युक्ते! शब्दान्वरात् ॥ १८ ॥ 

युक्तेश्व प्रागुत्पत्तेः कार्यस्थ सत््वमनन्यत्वं च कारणाद्वगम्यते, शब्दान्तरात्य । 
युक्तिस्तावद्वण्यंत्त -द्घिघटरुचकाद्ररथिमभिः प्रतिनियतानि कारणानि क्षोरसत्तिका 
खुवर्णादीन्युपादीयमानानि लोके दृश्यन्ते । न हि दृध्यर्थिभिम्वेत्तिकोपादीयते, न 
घटार्थिशिः क्षीरं, तद्सत्कायबादे नोपपद्येत ! अविशिष्टे दि प्रागुत्पत्तेः सर्वस्य स्वेत्रा- 
सर्वे कस्मास्क्षीरादेव दृष्युत्पद्यते ? न सत्तिकायाः ? सत्तिकाया एवं च घट उत्पचते, 
न क्षोरात्‌ । अथाविशिष्ट उपि प्रागसच्वे क्षीर एच दृध्नः कश्चिदृतिशयो न अ्वत्तिकायां, 
सत्तिकायामेष च घटसय कश्चिद्तिशयो न क्षीर इत्युच्येत, तह्यतिशयथर्वात्प्राग- 
वस्थाया असत्कार्यवाददानिः सत्कार्यवाइसिद्धिश्व । शक्तिश्व कारणस्य कार्यनियमार्था 


व्याकृतत्वाव्याकृतत्वे च धर्मावनिवंचनोयों । सूत्रमेतन्निगवव्यास्यातेन भाष्येण व्य]स्यातम्‌ ॥ १७॥ 

& अतिश्यबत्तवात्प्रागवस्थायाः इति ७ । अतिशपों हि धर्मों नासत्यतिशयवति कार्य भवितु- 
भहंतोति । ननु न कार्यस्पातिशयों नियम्रदेतुरपि तु फारणस्प शक्तिभेवः, स चासत्यपि कार्ये कारणस्य 

आम भामती-व्याख्या 

संगत है । मण्डनमिश्र भी कहते हैं- “अभेदोपादानो भेदः” (ब्र० सि० पु० ७०) ॥ १६॥ 
श्लुतियों में जो कार्य प्रपञ्न॒ को कभी असत्‌ कहा गया है--“असद्वा इदमग्र भआासीतु', 

( ते. उ. २७७१ ) । वहाँ असत्त्वका अर्थ अव्याकृतत्व (अनभिव्यक्तत्व) हैं । जगत्‌ अव्याकृत से 

व्याकृत होता है । व्याकृतत्व ओर अव्याकृतत्व--दोनों धर्म अनिवेंचनीय माने जाते हैं । शेष 

भाष्य अत्यन्त सुगम है ॥ १७॥ 

[ सांख्याचारयों ने जिन असदकरण, उपादान-ग्रहण, सवंसम्भवाभाव, शक्ताच्छक्यो- 
त्पत्ति, कारणात्मत्वादि युक्तियों के द्वारा सत्कायंवाद की सिद्धि की है। सम्भवतः सूत्रकार ने 
उन्हीं युक्तियों का स्मरण यहाँ किया द्वै--“युक्तेः” ]। दूध से दधि बनता है, मृत्तिका से 
नहीं, अतः दधि की पूर्वावस्था दूध में सत्‌ मानी जाती है, फलतः असत्काय॑वाद की हानि 
ओर सत्काय॑बाद की सिद्धि होती है, क्योंकि मृत्तिका से दूध में जो विशेषता या अतिशय है, 
बह एक ऐसा धर्म है, जो कि दधि की पूर्वावस्था में ही रहेगा । 'यदि कहा जाय कि कार्य 
की पूर्वावस्था दूध से ही दधि होने का नियामक नहीं, अपितु कारण की शक्ति नियामक है, 
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कव्प्यमाना नान्‍्याउसती वा कार्य नियच्छेत्‌ , असत्वाविशेषादन्यत्वाविशेषात्य | तस्मा- 
त्कारणस्यात्मभूता शक्तिः शक्तेश्वात्मभूतं कार्यंम्‌। अपि च कार्यकारणयोद्वेब्यगुणादीनां 
चाश्वमहिषवद्धेदबुदुथभावात्तादात्म्यमभ्युपगन्तव्यम्‌। समवायकल्पनायामपि, समवा- 
यस्थ समवायिश्िः संबन्धे3भ्युपगम्यमाने, तस्य तस्यान्योउन्यः संबन्धः करपयितब्य 
इत्यनवस्थाप्रसज्ञः । अनभ्युगम्यमाने च विच्छेद्प्रसज्। | अथ समवायः स्वयं संबन्ध 
रूपत्वादनपेक्ष्येबापरं संबन्धं संबध्येत, संयोगो5पि तहिं स्वयं संबन्धरूपत्वादनपेश्ष्येव 
भामती 
सरवात्सन्नेवेत्यत आहु ७ शक्तिश्र इति ७&। नान्‍्या कार्यकारणाभ्यां, नाप्यसती कार्यात्मनेति योजना | 
# अपि च कार्यकारणयो: इति &। यद्यपि भावाच्वोपलब्धेरित्यन्रायमर्थ उक्तस्तथापि समवायदूषणाय 
पुनरवतारितः । अनस्पुपाम्यप्ताने च समवाबस्य समवायिभ्यां सम्बन्धे विच्छेवप्रसज्भोडबयवावयविद्रव्य- 
गुणादीनां सियः । नहासम्बद्धः समवायिभ्यां समवायः समवायिनों सम्बन्धयेदिति। शड्भूते & अथ 
सप्रवायः स्वयंम्‌ इति &॥ यथा हिं सरवयोगादू द्रव्यगुणकर्माणि सन्ति, सर्व तु स्वभावत एवं सबिति न 
सरवाम्तरपोगमपेक्षते, तथा समवायः समवायिभ्यां सम्बद्ध न सम्बन्धास्तरयोगमपेक्षते, स्वयं सम्बन्धरूप- 
स्वादिति, तदेतत्सिद्वान्ताग्त रदिरोधापादनेन निराकरोति & संयोगो४पि तहि इति 0। न च॒ संयोगस्य 


भामती-बव्याढया 
वह शक्ति काय॑ के असत्‌ होने पर भी कारण में रहती है” तब के लिए कहा गया है--शक्तिश्र 
कारणस्य” । अर्थात्‌ वह शक्ति न तो कायँ और कारण से भिन्‍न हो सकती है और न कार्य 
के असत्‌ होने पर उपपन्न हो सकती है।“अपि च कार्यकारणयो!” | यद्यपि कार्य और 
कारण का तादात्म्य “भावाच्चोपलब्धेः”--इस पर्द्वहवें सूत्र में कहा जा चुका है, तथापि 
समवाय सम्बन्ध का निरास करने के लिए तादात्म्य का पुनः पुष्टीकरण कर दिया गया है। 
“अनभ्युपगम्पमाने च विच्छेंदप्रसज्भ”--इस भाष्य का आशय यह है कि समवाय सम्बन्ध 
का अपने सम्बन्धियों के साथ सम्बन्धान्तर मानने पर अनवस्था और सम्बन्धान्तर न मानने 
पर समवाय के अवयव-अवयवी और गुण-द्रव्याद संबंधियों का परस्पर विच्छेंद प्रसक्त होता है। 
[पट ओर तस्तु --इन दोनों के साथ एक समवाय का सम्बन्ध माना जाता है, तब समवाय के 
द्वारा सम्बन्धित पट और तन्‍्तुओं में 'पटवन्तः तन्तवः” या 'पटविशिष्टा! तन्‍्तव!--इस प्रकार 
विशिष्ट ज्ञान सम्पन्न हो जाता है. किन्तु समवाय का पटादि कार्य और तन्त्वादि .कारण से 
सम्बन्ध न मानने पर कार्य और कारण में विशिष्ट बुद्धि नहीं होगी, क्योंकि ] समवाय 


सम्बन्ध कर कार्य और कारणादिरूप सम्बन्धियों से असम्बद्ध होकर उनको परस्पर 
सम्बन्धित नहीं कर सकता । 


शज्ञा --समवाय स्वयं सम्बन्धरूप होने के कारण सम्बन्धान्तर की भ्रपेक्षा के बिना 
वैसे ही अपने सम्बन्धियों में विशिष्टता-ज्ञान का जनक हो जाता है, जैसे द्रव्य, गुण ओर कम 
में सत्ता जाति के सग्बन्ध से सत्त्व-बुद्धि होती है, किन्तु सत्ता में सत्तान्तर-सम्बन्ध के विना 
ही 'सत्‌' बुद्धि हो जाती है। 
समाधान--उक्त शद्भा का निराकरण भाष्यकार ने सिद्धास्तान्तर-विरोध की शैली पर 
किया है--“संयोगो४पि तहि” [ अर्थात्‌ नैयायिकों का यह भी कहना है कि संयोग सम्बस्ध 
अपने सम्बन्धियों में समवाय सम्बन्ध से रह कर अपने सम्बन्धियों को परस्पर सम्बन्धित 
करता हे। यहाँ सिद्धान्ती का कहना यह है कि यदि समवाय सम्बन्ध अपने सम्बन्धियों के 
साथ सम्बन्धान्तर की अपेक्षा के विना ही अपने सम्बन्धियों में परस्पर वेशिष्ट-ज्ञान का 
जनक हो जाता है, तब संयोग सम्बन्ध भी अपने सम्बन्धियों के साथ समवाय सम्बन्ध के 
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समवाय॑ संबध्येत । तादात्म्यप्रतीतेक्व द्वव्यगुणादीनां समवायकद्पनानथक्यम्‌। कर्थ 
च कार्यमयबदिद्व॒व्यं कारणेष्व्रयवद्रव्येषु च्तमानं वतते ? कि समस्तेष्ववयवेषु चर्तेत, 
भामती 
कार्येस्वात्‌ कार्यस्य च समवायिकारणाधोनजस्प्रत्वात्‌ असभव्राये च तदनुपपत्ते: सप्वायक्ल्पना संयोग 
इति वाच्पम्‌। अजसंयोगे तदभावप्रसज्भात्‌। अपि च सस्बन्ध्यधोननिरूपण: सम्वायों यथा सम्बन्धि- 
हयमेदे न भिद्यते तन्नाशे च न नह्यत्यपि तु नित्य एक एवं, एवं यदि संयोगो$पि भवेत्‌ ततः को दोषः ? 
अथेतत्प्रसज़ुभिया संयोगवश्सप्तायो$पि प्रतिसस्बन्धिमिथुन भिद्यते चानित्यश्वेत्यभ्युपेयते, तथा सति यथेक- 
स्मान्निमित्तकारणादेव जायत एवं संयोगो5पि तिमित्ततारणादेव जनिष्यत इति समानम्‌ । छतावात्म्यप्रती- 
तेश्व इति ७ । सम्बन्धावगमों हि. सम्बस्धकुल्पनाबीज ते तादात्म्यावगरधस्तस्प नानास्वेकाश्यसस्थस्ध- 
विरोधादिति । वृत्तिविकल्पेतावयवातिरिक्तमव्यावन दृषयति & कथश्ल कार्यम्‌ इति &। & समस्त 





भामती-व्याख्या 

विना हो अपने संबन्धियों को परस्पर संबन्धित कर सकता, फलत! समवाय की 
सिद्धि ही न हो सकेगी ]। यदि नेयाथिक यह कहता है कि पंग्रोग एक जन्य पदाथे है, 
जन्य पदार्थ सदैव अपने समवायिकारण के अधीन होता है. उसका समवाय सम्बन्ध न मानने 
पर समवायिकारण के विना संयोग की उपपत्ति क्योंकर होगी? इस शड्भुग का निरास 
करता हुआ सिद्धान्ती कहता है कि दो विभु पदार्थों का संयोग नित्य माना जाता है, जन्य 
नहीं, वह संयोग जैसे समवायिकरण के विना उपपन्न हो जाता है, वैसे ही सामान्य संयोग 
भी उपपन्न हो जायगा, समवाय मानने की आवश्यकता क्या ? 

दूसरी बात यह भी है कि “द्विष्ठसम्बन्धसंवित्तिनेंकुपप्रवेदनात्‌” (प्रज्ञाकरभा. पृ. ४) 
इस श्याय के आधार पर समवाय सम्बन्ध भी अपने दोनों सम्बन्धियों के स्वभाव पर निभेर 
है। दोनों सम्बन्धियों में परस्पर भेद है, कित्तु समवाय एक है, वह भिन्न नहीं होता। 
संबन्धियों के नष्ट हो जाने पर भी नष्ट नहीं होता, क्योंकि नित्य माना जाता है। इसी प्रकार 
यदि संयोग संबन्ध को मान लिया जाता है, तब क्या दोष ? यदि इस समान प्रसद्भ 
( प्रतिवन्दी ) के भय से संयोग के ही समान समवाय को भो सम्बन्धी के भेद से भिन्न और 
अनित्य मान लिया जाता है, तब अनवस्था-प्रसज्भ से बचने के लिए समवाय को समवायि- 
कारण के अधीन न मान कर केवल निमित्तकारण से ही उत्पन्न माना जा सकता हैं और 
उसी प्रकार संयोग भी केवल निमित्तकारण से उत्पन्न हो जायगा--इस प्रकार समान-प्रसज्ध 
का घेराव बना ही रहता है। 

“तादास्म्यप्रतीतेश्र द्रव्यगुणादीनाम्‌” - इस भाष्य का आशय यह दै कि दो पदार्थों 
में जब 'सम्बद्धी' इस प्रकार संबन्ध की प्रतीति होती है. तब उप्त प्रतीति के आधार पर 
संबन्ध की कल्पना की जाती है, किस्तु तादात्म्य की प्रतीति संबन्ध की साधिका नहीं, प्रत्युत 
पदार्थों में नानात्व और संबन्ध की विरोधिनी है, क्प्रोंकि तादात्म्यापन्न पदार्थ नाना नहीं, 
एक होता है और एक पदार्थ में संबन्ध होता नहीं, संबन्ध सदैव अनेक पदार्थों का ही होता 
है, फलतः तादात्म्य नानात्वसमानाधिकरणीभूत संबन्ध का विरोधी है। 

(जस अवयवी पदार्थ का अवयवों में समवाय माना जाता है, वह अवयवी प्रत्येक 
अवयव में रहता है ? अथवा अनेक अवयवों में ? इस प्रकार उसकी वृत्तिता का विकल्‍प छठा 
कर अवयवी का निरास किया जाता है--“कथ्थ च कार्यमवयविद्रव्यम्‌”” | समस्त अवयवों में 
रहनेवाले वृक्षादि अवयवी की उपलब्धि नहीं हो सकती, क्योंकि वृक्षादि के मध्य और पिछले 
भाग के अवयवों का द्रष्टा के इन्द्रिय से सम्बन्ध नहीं होता, क्योंकि वे अवयव साम्मुखीन 
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उत प्रत्यवयवम्‌ ? यदि तावत्समस्तेषु वर्तेत, ततोवयव्यनुपलब्धिः प्रसज्येत, 
समस्तावयवसंनिकर्षस्याशक्यत्वात्‌ । न हि बहुत्व॑ समस्तेष्वाश्रयेषु वरंमानं व्यस्ता- 
अयग्नहणेन गृह्मते । अथाययवशः समस्तेषु चतत, तदाष्यारस्मकावयवव्यतिरेकेणावय- 
विनो3वयवाः कल्प्येरन्‌ , येरारस्मकेष्ववयवेष्ववयवशो<ययवी चर्तेत, कोशावयवब्य- 
तिरिक्तेह्मंबयवेरसिः कोश व्याप्तोति । अनवस्था चेव॑ प्रसज्येत, तंथु तेष्यवयवेष 
चतंयितुमस्येषामन्येषामचयवानां कल्पनोयत्वात्‌ । अथ प्रत्यव्यव॑ बर्तेंत तदेकत्र 
व्यापारे<न्यत्राव्यापारः स्थात्‌। न हि देवद्त्तः ख्र॒प्ने संनिधोयमानस्तद्हरेव पाटलि 
पुत्रेउपि संनिधीयत । युगपदनेकत्र वृत्तावनेकत्वप्रसज्ञः स्यात्‌। देवदत्तयज्नवृत्तयोरिष 
स्रप्तपाटलिपुत्रनिवासिनोः । गोत्वादिवत्पत्येक॑ परिसमाप्त्न दोष इति चेत्‌ ,-न, तथा 
टिक | के लत ग्रतिज लता भागमती 

इति# । सध्यपरभागयो रवॉग्भरागव्यवहितत्वात्‌ । अथ समेस्‍्तावयवव्यासड्यपि कतिपयावयवस्थानों ग्रहोष्षत 
इत्यत आह & नहि बहुत्वम्‌ इति ७&। & अथावयवश: इति & | बहुत्वसंख्या हि. स्वरूपेणेब व्यासज्य 
संख्येयेषु वत्तंत इत्येकतमसंब्येयाग्रहणेडपि न गृह्मते, समस्तव्यासज़ित्वात्तदपस्थ । अवयवी तु न स्वरू- 
पेणावयबान्‌ व्याप्तोति, अपि त्ववयवद्यः, तेन यथा सूत्रमवयवेः कुसुमानि व्याप्नुवन्न समस्तकुसुमग्रह- 
णप्पेक्षेी! कतिपयकुसुमस्थानस्थापि तस्योपलूब्धे,, एवमवयव्यपीति भाव। निराकरोति & तदापषि 
इति ७ । शड्भुते ७ गोत्वादिवद्‌ इति ७ । निराकरोति &8 न इति ७। यद्यवि ग्रोत्वस्थ सामास्यस्य 


भामती-व्याख्या 

श्रवयवों से व्यवहित होते हैं। 'समस्त अवयवों में रहनेवाले अवयवी का ग्रहण कतिपय 
अवयवों में ही क्यों न माल लिया जाय ?? इस प्रश्न का उत्तर है--“न हि बहुत्वम्‌” । अर्थात्‌ 
जैसे ध्नेक आश्रय में रहनेवाले बहुत्व का ग्रहण किसी एक आश्रय के ग्रहण से नहीं होता, 
वैसे समस्त अवयवों में रहनेवाले अवयवी का ग्रहण कतिपय अवयवों में संभव नहीं । 

/अथावयवशः”--इस शद्भु-भाष्य का भाव यह है कि “बहुत्व” संख्या अखण्ड एक 
ओर व्यासज्यवृत्ति ( अनेक में रहनेवाछी ) है, अतः किसी एक आश्रय के ग्रहणमात्र से गृहीत 
नहीं होती, क्योंकि उसका स्वरूप अनेक आश्रयों में व्यासक्त ( व्याप्त ) होता है किन्तु 
कवयवी पदार्थ अखण्ड न होने के कारण स्वरूपत: समस्त अंबयवों में पूरा व्याप्त नहीं, अपितु 
अवयवश: रहता है, अर्थात्‌ पटादि का कुछ भाग स|म्मुखीन तस्तुओं में, कुछ भाग मध्याव- 
स्थित तन्तुओं में और कुछ भाग व्यवहित तस्तुओं में रहता है, अतः ज॑से फूलों में धागा 
अ्वयवश: रहता है, अतः वह समस्त फूलों के ग्रहण की क्षपेक्षा न करके कतिपय फूलों में 
अवस्थित गृह्दीत होता है, उसी प्रकार अवयवी पदार्थ भी समस्त अवयवों के ग्रहण की अपेक्षा 
न करके कतिपय अवयवों के ग्रहणमात्र से गृहीत क्‍यों नहीं होगा ? 

उक्त शद्भूत का निराकरण करते हैं-“तदापि”। अर्थात्‌ पट के जो अवयव भिन्‍्न- 
भिन्‍न तन्तुओं में रहते हैं, उन्हें तन्तुरूप आरम्भक अवयवों से भिन्न ही मानना होगा । उन 
अ्वयवों की भी अपने अवयवों में अवयवशः वृत्तिता माननी होगी--इस प्रकार अवयव-कल्पना 
अनवस्था-पग्रस्त हो जाती है । 

शंकावादी कहता है--“गोत्वादिवत्‌”। अर्थात्‌ जैसे गोत्व जाति समस्त गौओं में 
रहतो हुई भी अवयवशः नहीं रहती, अपितु प्रत्येक गो में पूर्णरूप से रहती है, अतः किसी 
एक गो के ग्रहणमात्र से गृहीत हो जाती है। वँसे ही अवयवी पदार्थ को भी प्रत्येक अवयव 
में पृर्णतया वृत्ति मानने पर कोई दोष प्रसक्त नहीं होता । उक्त शंका का निराकरण करते 
हैं--“न, तथा प्रतीत्यभावात्‌” | अर्थात्‌ जैसे गोत्व प्रत्येक गौ में अनुभूत होता है, व॑से प्रत्येक 
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प्रतीत्यमावात्‌। यदि गोत्वादिवत्पस्येक॑ परिसमाप्तोउ5वयवी स्थात्‌, यथा गोत्चं 
प्रतिव्यक्ति पत्यक्ष गृह्मत एवमवयव्यपि प्रत्यवयवं प्रत्यक्ष ग्रह्मत । नचेव॑ नियत गृहयते । 
प्रत्येकपरिसमाप्ती चावयचिनः कार्येणाधिकारात्तस्य चेकत्वाच्छज्ञेणापि स्तनकाय॑ 
कुर्यादुरसा च पृष्ठकायप््‌ । न चैच॑ दृश्यते । प्रागुत्पत्तेश्व कार्यस्थासत्व उत्पत्तिर कतुं का 
निरात्मिका च स्यात्‌। उत्पत्तिश्व नाम क्रिया, सा सकतूंकंच भवितुमहंति, गत्यावि- 
बत्‌ । क्रिया च नाम स्यादकरतंका चेति विप्रतिषिध्येत। घटस्य चोत्पत्तिरुच्यमाना 
भामती 
विशेषा अनिर्वाच्या न परमार्थसन्तस्तथा व क्वास्थ प्रत्येकपरिसमाप्तिरिति, तथाप्यभ्युपेस्येदमुदितमिति 
सम्तव्यम्‌ । अकत्तू'का यतो$तो निरात्मिका स्थात्‌ , कारणाभावे हि कार्यमुत्पन्नं कि नाम भवेत्‌ ? अतो 
निरात्मकश्वसित्यथ: । यद्युद्येत घटशब्दस्तदवयवेषु व्यापाराविश्तया पूर्वापरोभावमापस्तेषु घटोपजनना- 
भिमुखेषु तादण्य॑निमित्तादुपचारात्‌ भ्रयुज्यते, तेषाज्ल सिद्धत्वेन कत्तंत्वमस्तीत्युपपद्यत घटो भवतीति 
प्रयोग इृत्यत आह & घटस्य घोत्पत्तिरच्यमानः इति &। उत्पादना हि सिद्धानां कपालकुलालादीनां 
व्यापारो नोत्पत्ति: । न चोत्पादनबोस्पत्तिः, _ प्रयोज्यप्रयो जकव्यापारयोभेंदादभेदे वा घटमुत्पादपतोतिबदू 
भामती-ब्याख्या 

तस्तु में घट उपलब्ध नहीं होता । 

यद्यपि हमारे अद्वेतवेदान्त में एक ही ब्रह्महूप सत्ता पारमार्थिक तत्त्व है, वहीं गवादि 
पिण्डों में अभिव्यक्त होकर गोत्वादि पदों से अभिहित होती है, उससे भिन्न गोत्वादि विशेष 
जातियाँ अनिवंचनीयमात्र हैं, परमार्थतः हैं ही नहीं, फिर वह प्रत्येक व्यक्ति में परिसमाप्त 
क्योंकर होगी ? तथापि गोत्वादि विशेष जातियों को पृथक्‌ मान करके दोषान्तर का अभिधान 
किया गया है--“तथा प्रतीत्यभावात्‌” | 

[पटादि असत्‌ कार्यों की उत्पत्ति मान कर ही समवाय सम्बन्ध का उपपादन किया 
जाता है किन्तु वह उचित नहीं, क्योंकि यदि अपनी उत्पत्ति से पूर्व पटादि कार्य तन्त्वादि 
में नहीं रहता, तब 'पट: उत्पद्यते'- इत्यादि प्रयोगों के द्वारा जो उत्पत्ति क्रिया का कतृत्व 
(कतुंकारकत्व) प्रतीत होता है, वह क्योंकर उपपन्न होगा ? क्योंकि असत्‌ पदार्थ किसी भी 
क्रिया का कर्त्ता नहीं होता | इतना ही नहीं, अपितु “उत्पत्तिरकतुंका निरात्मिका स्थात्‌”। 
अर्थात्‌ ] कोई भी क्रिया कर्त्ता के बिना संपन्‍न नहीं हो सकती, अतः “उत्पत्ति! क्रिया अकतूंका 
( भपने कर्ता कारक के दिना ) आत्मलाभ (स्वरूप-छाभ ) न कर सकेगी, निरात्मिका 
( चिःस्वरूपा ) हो जायगी, क्योंकि जो किसी कर्ता के द्वारा की जाती है, उसे ही क्रिया कहते 
हैं, कर्त्ता के न होने पर क्रिया कैसे होगी? यदि कहा जाय कि 'घट उत्पद्यते--यहाँ घट! 
शब्द का गौण प्रयोग तादध्ये निर्मित को लेकर अपने अवयवरूप ( आधारभूत ) कपाल के 
लिए वैसे ही होता है, जैसे वीरण ( उशीर या खस ) के लिए 'कट' शब्द का प्रयोग, जैसा 
कि स्थाय-भाष्यकार कहते हैं “तादर््गात कटार्थेबु वोरणेषु व्यूह्ममानेषु कर्ट करोतीति 
भवति” (नया. सु. २९६१ ) ! कप!लादि पदाव् घटोत्पत्ति के समय सत्‌ या विद्यमान ही 
हैं, भतः उनमें उत्पत्ति क्रिया का क॒तुंत्व उपपन्न क्यों न होगा ? इस प्रश्न का उत्तर है-- 
“घटस्थ चोत्पत्तिरुच्यममाना न घटवतुँका, कि तहिं? अन्यकतूंका” | घट की उत्पत्ति वह्‌ 
व्यापार ( क्रिया ) है, जिसका कर्ता (आश्रय ) घट ही हो सकता है, कपालादि नहीं। 
कपालादि में उत्पादना ( उत्पत्ति की प्रयोजकतः या हेतुता ) रहती है। उत्पादना को ही 
उत्पत्ति नहीं कहा जा सकता, क्योंकि" प्रयोजक और प्रयोज्य का भेद लोक-प्रसिद्ध है। यदि 
उत्पादना और उत्पत्ति का अभेद माना जाता हैं, तब जैसे घट में उत्पादना की कमंता को 
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न घटकतृका, कि तहिं ! अन्यकतृकेति करुप्या स्थात्‌। तथा कपालादीनामप्युत्पत्ति- 


रुच्यमानाउन्यकर्तुकेव कलूयेत। तथा च सति घट उत्पद्यत इस्युक्त कुलालादीनि 
कारणान्युत्पच्यन्त इत्युक्त स्यात । न च लोके घटोर्पत्तिरित्युक्त कुलालादीनामप्युत्प- 
दमानता प्रतीयते, उत्पन्नताप्रतीतेश्व । अथ स्वकारणसत्त;संबन्ध एवोस्पत्तिरात्मला- 
भश्व कार्यस्येति चेत्‌, कथमलब्धात्मक॑ संबध्येतेति वक्तव्यम्‌ ? सतोहि द्वयो 
संबन्धः संभवति, न सदसतोरसतोवा, अभावस्य च निरुपाव्यस्वात्पायुत्पतेरिति | 
भामती 

घटमुत्पक्यत इत्यपिं प्रसज्भात्‌ । तस्मात्‌॒ करोतिकारयत्यो रिव घटगो बरयोभुंत्यस्वामितमवेतयोरत्पत्त्युत्पा- 
दनयोरधिष्ठानमेदोस्युपेतध्यः, तत्र कपालकुलालादोनां सिद्धानामुत्पादनाधिष्ठानामां नोत्पस्यषिष्ठानत्व- 
मस्तीति पारिश्षेष्यादू घट एवं साध्य उत्पत्तेरघिष्ठानमेषितव्यः। न चासावसब्नधिष्ठानं भवितुमहंतीति 
सत्त्वमस्थाभ्युपेयम्‌ । एवश्च घटो भवतीति घटब्यापारस्य घातुवात्तस्वात्‌ तत्रास्य कतुंस्वमुपपच्चते तण्डु- 
छलानामिव सतां विक्लित्तो विक्लिशन्ति तण्डुठा इति। दद्भुते & अथ स्वकारणसत्तासम्बन्ध एवोश्पत्ति3 
इति ७ । एतदुकक्‍तं भवति-- नोस्पत्ति्नाम कश्मिद्‌ -व्यापारों येनासिदधस्थ कथमत्र कतृंत्वसित्यनुयुज्येत, 
किस्तु स्वकारणसमवाय: स्वसत्ताससवायों वा, न चासतोष्प्यविरद्ध इति । सोध्प्यसतो$नुपपन्‍न इश्याह 
& कथमलश्धात्मकम्‌ इति ७&। अपि च॒ प्रागुस्प्तेरसत््वं॑ कार्यस्येति कार्याभावस्थ भावेन सर्यावाकरण- 
मनुपपन्नमित्याह्‌ & अभावस्य च इति ७ । स्यादेतत्‌-- अत्यन्ता भावस्य वन्ध्यासुतस्थ. मा भुस्सर्यावा 
व सततनतीतीतीीतीीनीणनत७तीत न द त दी तन तथततत-+--......... 


भामती-व्याख्या 

लेकर कुलालो घटप्रुत्पादयति'--ऐसा प्रयोग होता है, वैसे ही उत्पादना से अभिन्न उत्पत्ति 
की भी कमेता घट में मान कर “घटमुत्पद्चते”-ऐसा प्रयोग होना चाहिए, घट उत्लद्यते-« 
ऐसा नहीं । फलतः यह मानना होगा कि 'करोति” और “कारयतिः-- इन दोनों क्रियाओं के 
श्राश्य भिन्न होते हैं, जेसे कि 'स्वाप्ती घटं कारयतिः और 'भृत्यो घट करोति!-यहाँ 
घटविषयक ( घटकमंक ) स्वामी ( प्रयोजक ) की कारथितृता और भृत्य की कतूंता भिन्न- 
भिल्‍न आश्रय में रहनेवाले धमं हैं, वंसे ही उत्पादना और उत्पत्ति--इन क्रियाओं के भी 
आश्रय भिन्‍न हैं। इस प्रकार उत्पादना क्रिया के अधिष्ठानभुत कपाल-कुछालादि सिद्ध पदाथे 
उत्पत्ति क्रिया के आश्रय नहीं हो सकते । परिशेषतः घटरूप साध्य पदार्थ को ही उत्पत्ति 
क्रिया का आश्रय मानना चाहिए। घट असत्‌ होकर उत्पत्ति क्रिया का आधार कभी नहीं 
दो सकता, अतः घट का सत्त्व भी पहले मानना होगा। सत्त्व मान लेने पर 'घटो भवति'--- 
यहाँ घट का जो भवन (उत्पत्ति) भू” धातु से प्रतिप।दित है, उसका कतूंत्व घट में उपपस्न है। 

शद्भा की जाती है--“अथ स्वकारणसत्तासम्बन्ध एवोत्पत्ति:”। आशय यह है कि 
उत्पत्ति कोई व्यापार या क्रिपा नहीं, जिसकी आश्रयता अस॒त्‌ पदार्थों में अनुपपन्न होती। 
स्व-कारण-समवाय अथवा स्व-सत्ता-समवाय का नाम उत्पत्ति है। घट का स्वकीय कारणीभूत 
कपालों में जो स्व-समवाय अथवा स्व में जो सत्ता जाति का समवाथ सम्बन्ध है, वह ऐसा 
उत्पत्ति पदार्थ है, जो असत्‌ घट में भी रह सकता है, उसके लिए घट का सत्त्व पहले से 
मानने की आवश्यकता क्‍या ? 

उक्त शद्भा का निरास किया जाता है--“कथमलूब्धात्मक सम्बन्ध्येत ?” सारांश यह 
है कि स्वकीय कारण में कार्य का सम्बन्ध हो, चाहे स्व में सत्ता का सम्बन्ध हो । असद्भूत 
काये का स्वप्रतियोगिक या स्वानुग्रौगिक कोई भी सम्बन्ध सम्भव नहीं, क्योंकि दो सतत 
पदार्थों का ही परस्पर सम्बन्ध होता है!। दूसरी बात' यह है कि 'घट का असत्त्व घट की 
उत्पत्ति से पूर्व'--इस प्रकार का मर्यादा-करण ( सीमाइुन ) क्ष्त्त्व के लिए संग्रत नहीं, 





हि 
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भर्यादाकरणमन्ुपपन्नम्‌ । सतां हि लोके क्षेत्रग्रहादीनां मर्यादा दृष्ठा, नाभावस्थ। न 
हि वन्ध्यापुत्रो राजा बभूव प्राकपूर्णवमंणो भिषेकादिस्येबंजातीयकेन मर्यादाकरणेन, 
निरुपाल्यो यन्ध्यापुत्रो राजा बभूव भवति भविष्यतोति वा विशेष्यते। यदि च 
वन्ध्यापुजोडपि कारकव्यापारादुध्वेमभविष्यत्तत इद्मप्युपापत्स्थत-कार्योभावो5पि 
कारकव्यापारादृध्य भविष्यतीति । वयं तु॒ पश्यामो वन्ध्यापुञस्य कार्योभावस्य 
चाभावस्वाविशेषाद्यथा वन्ध्यापुत्रः कारकव्यापारादुध्य॑ न भविष्यत्येव॑ कायो भावोउपि 
कारकव्यापारादुध्व न भविष्यतीति । नन्‍्वें सति कारकव्यापारो5नथेकः प्रसज्येत | 
यर्थव हि प्राक्सिद्धत्वात्कारणस्वरूपसिद्धये न कश्िद्‌ व्याप्रियते, एवं प्राक्सिद्धत्वा- 
त्तद्नन्यत्वाच्च कार्यस्य स्वरूपसिद्धयेडपि न कश्चिद्धथ्ाप्रियेत, व्याप्रियतें च। अतः 
कारकव्यापारार्थवत्वाय मन्यामहे प्रागुत्पत्तरमावः कार्यस्येति। नेष दोषभ्, यतः 
कार्याकारेण कारण व्यवस्थापयतः कारकव्यापारस्याथेवत्त्वमुपपद्यते, कार्योकारो5पि 
भामती 
अनुपास्येयो हि सः, घटप्रागभावस्य तु भ्रविष्यता घटेनोपास्येयस्पास्ति मयदित्यत आह # यवि बन्ध्यापुत्र 
कारकव्यापाराद्‌ इति ७ । उक्तमेतदघल्ताद्यया न जातु घढः पटो भवत्येबससदषि सन्‍न भवतीति । 
तस्मान्मृत्पिण्डे घटस्यासस्वेप्त्यन्तासर्उमेवेति । अन्नासरकायंबादो चोदयति # नन्वेब॑सति इति ७ ॥ 
प्राकू प्रसिद्धमपि कार्य कदाचित्‌ कारणेन योजवितुं व्यापारो5थंवान्‌ भवेदित्यत आह & तदनन्यस्वाच्च 
इति &। परिहरति ७ त्ेष दंषः इति ७। उक्तमेतद्यथा भुजजभतर्व॑ न रज्जोभिद्यते, रज्जुरेव हि 
' भामती-ज्याब्या 

क्योंकि असत्त्व अभाव पदार्थ है, अभाव निरुपाख्य माना जाता है, अतः “अभाव पदार्थे इन 
देशिक और कालिक सीमाओं के बोच में रहता है”-ऐसी उपाख्या सम्भव नहीं । खेत और 
घर आदि भाव पदार्थों का हो सामादड्गुन हा सकता है, अभाव का नहीं--“अभावस्यथ च 
निरुपाख्यत्वातु 'प्रागुत्पत्तेः--इति मर्थादाकरणमनुपपत्नम्‌” । यदि कहा जाय कि अभावों 
में अन्यन्ताभाव और वन्ध्या-सुतादि अछीक पदा्थों का मर्यादा-करण अवश्य नहीं किया जा 
सकता, क्योंकि वे अनुपाख्य हैं किन्तु प्रागभाव घटादि के द्वारा उपाख्येय ( निरूपणीय ) 
ह्वोता है, अतः उसकी मर्यादा घटकी उत्पत्ति क्‍यों न हो सकेगी ? इस शद्भूुा का उत्तर दै-- 
“यदि च बस्ध्यापुत्र: कारकव्यापारादृध्व॑मभ्नविष्यत्‌” । इस तथ्य का स्पष्टीकरण पहले ही 
किया जा चुका है कि जंसे घट कभो पट नही हा सकता, वैसे हो असतु पदार्थ कभी सत्‌ नहीं 
हो सकता, प्रागभाव भी असतु और अनुपाख्य है, अठः उसका भी मर्यादा-करण सम्भव नहीं | 
फलतः मृत्पिण्ड में घट का अक्षत्ता मानने पर घट का अत्यन्त अश्षतु ही मानना होगा । 

शुझ्ला-नत्वेवं साति” इत्यादि भाष्य में अश्वत्क/यंवादी की ओर से यह शच्छूश प्रस्तुत 
की गई है कि यदि घटादि काये को पहले से ही सत्‌ ( सिद्ध ) माना जाता हैं, तब उ्षकी 
उत्पत्ति के लिए कुलालादि कोरक-चक्र का व्यापार निरवंक हो जाता है, क्योंकि उस समय 
जैसे सिद्ध तन्तुरूप कारण का स्वरूप-लछाथ करने के लिए काईं व्यापार नहीं किया जाता, 
वेसे ही सिद्ध घटादि की सिद्धि के लिए काई व्यापार क्‍यों कथा जायगा ? ज॑से दो सिद्ध 
पदार्थों का सम्बन्ध स्थापित करने क॑ लिए व्यापार किया जाता है, वस्े भो प्रकुृत में कोई 
व्यापार जपेक्षित नह, क्योक “तदनन्‍्यत्वातु” । सत्काय॑वाद में कार्य और कारण का अत्यन्त 
अभेद माना जाता है, जब [क सम्बन्ध का मेंद का अपक्षा होता है । 

समाधान--वक्त शद्धा का भाष्यकार परिहार करते ह--“नंव दोष:”। यह कहा 
जा चुका है क जैसे आरोपित सपं अपनी आधारभूत रज्जु से भिन्‍न नहीं, रज्जु ही सपं हैं, 
































५९६ ब्रह्मसज्शाह्लरभाष्यम्‌ [ अ. २ पा. १ खू. १८ 


कारणस्यात्मभूत पवानात्मभूतस्यानारभ्यत्वाद्त्यभाणि । न॒ च विशेषद्शनमात्रेण 
बस्त्वन्यत्वं भवति । नद्दि देववत्तः संकोचितहस्तपादः प्रसारितहस्तपादश्चव विशेषेण 
दृश्यमानो<5पि वस्त्वन्यत्वं गच्छति, स एबेति प्रत्यभिज्ञानात्‌। तथा प्रतिद्निमनेक- 
संस्थानानामपि पिन्रादीनां न वस्त्वन्यत्वं भवति, मम पिता मम श्राता मम पुत्र इति 
प्रत्यभिज्ानात्‌ । जन्मोच्छेदानन्तरितत्वाक्त्र युक्त नान्यत्रेति चेत्‌ , न; क्षीरादीनामपि 
दृध्याद्याकारसंस्थानस्य प्रत्यक्षत्वात्‌ । अदृश्यमानानामपि वटठधानादीनां समानजाती* 
यावयवान्तरोपचितानामझ्ुुराद्भिवेन दशनगोचरतापत्तो जन्मसंज्ञा । तेषामेबाबयवा- 
नामपचयचशाददशनापत्ताबुच्छेद्संज्ञा । तत्रेह्ग्जन्मोच्छेदान्तरितत्वाच्चेद्सतः सत्ता- 
पत्तिः, सतश्धासस्‍्वापतिः, तथा सति गर्भवासिन उत्तानशायिनश्व भेद्प्रसज्ः | तथा च 
बाल्ययौवनस्थाविरेष्वपि भेद्प्रसह्ृः, पित्रादिव्यवहारलोपप्रसन्ञश्व । एतेन क्षणमज्ञवादः 
प्रतिधद्तिव्यः । यस्य पुनः प्रागुत्पत्तरसत्काय तस्य निर्विषयः कारकब्यापारः स्यात्‌। 
अभावस्थ विषयत्वाज्॒पपत्तराकाशहननप्रयोजनखड्ग।द्यनेकायुधप्रयुक्तितत्‌ । समवा- 
यिकारणविषयः कारकव्यापारः स्यादिति चेत्‌ , न; अन्यंविषयेण कारकव्यापारेणान्य- 
निष्पत्तेरतिप्रसज्ञात्‌ू। समवायिकारणस्यैवात्मातिशयः कार्यमिति चेत्‌, न; सत्कार्यता- 
पत्तः । तस्मास्क्षीरादीन्येव द्वव्याणि दृध्यादिभावनावतिष्ठमानानि कार्या७झ्यां लभन्त 
इति न कारणादन्यत्काय वर्षशतेनापि शक्यं निश्चेतुम्‌। तथा मूलकारणमेवान्त्यात्का- 
याँत्तन तेन कार्याकारेण नटवस्सवेव्यवहारास्पद्त्व॑ प्रतिपद्यत। एवं युकतेः कार्यस्य 


भामती 
तत्‌ , कारपनिकस्तु भेद), एवं वस्तुतः कार्येतत््वं न कारणाडिद्ते, कारणस्वरूपमेब हि ततु, अनिर्वाच्यं 
तु कार्यरूपं भिश्नमिवाभिश्नसिव चावभासत इति । तदिदमुक्त ७ वस्त्वन्यत्वम्‌ इति ७॥ वस्तुतः परमार्थ- 
तोश्ल्यत्वं न विशेषवर्॑नमात्राउू बति, सांव्यावहारिके तु कथश्वित्तत्वान्यत्वे भवत एवेत्यथं।। अनयेव हि 
विशेष सम्दर्भो योज्य; । असश्कायंवादिनं प्रति दूषणान्तरमाह ७ यस्य पुन। इति ७ । कार्यस्थ कारणा- 
वसेदे सविषयत्वं कारकथ्यापारस्य स्पास्नास्यथेत्यथं: । ७ मूलकारणं ७ ब्रह्म । शब्दान्तराच्चेति । 
सुत्रावयवसवताय॑ व्याचष्ठे एवं युकक्‍ते; कार्यस्थ७ इति । अतिरोहिताथंम्‌ ॥ १८ ॥ 
भामती-व्यास्या 

उनका भेद काल्पनिकमात्र है। वैसे हो कार्यतत््व अपने कारणतत्त्व से परमार्थेतः भिश्न 
नहीं होता, वह कारण-स्वरूप ही होता है किन्तु 'क़निवंचनीय कार्य अपने कारण से भिस्न 
एवं अभिन्‍त जैसा प्रतोत होता है। यत्किज्चित्‌ विशेषता (भेद) देख लेनेमात्र से वस्तु अन्य 
नहीं हो जाती--“न च विशेषेण दृश्यमानो5पि वस्त्वन्यत्वं भवति” | यहाँ 'वस्तुत/ का धर्थे 
परमार्थतः है । थोड़ा-सा अन्तर दिख जाने मात्र से यदि वस्तु-मेद हो, तब एक देवदत्त अपने 
हाथ को संकुचित या विस्तारित कर लेनेमात्र से भिन्‍त हो जायगा और 'सोथयं देव- 
दत्तः-इस प्रकार को प्रत्यभिज्ञा निराधार हो जायगी । 'ये तन्तु हैं, पट नहीं'-इत्यादि व्यवहार 
तो कथंचित्‌ हो जाता है भौर पटाकारेण तन्तुओं को व्यवस्थित करने के लिए कारक-चक्र 


का व्यापार भी सार्थक हु । इसी प्रकार भाष्य के शेष सन्दर्भ की व्याख्या कर लेनी चाहिए । 
भसत्काय॑ंवाद में दूषणान्तर का उ.ड्रावन किया जाता है--'यस्य पुनः” । पटादि 


कार्यों का तन्त्वादि कारणों से अमेद मानने पर त्तुओं के आश्रित कारक-व्यापार उपपन्न 
हो जाता है, किन्तु कार्य को तन्तुओं से अन्य एवं असत्‌ मानने पर वह क्रिया किस द्रव्य पर 
होगी ? भाष्यकार ने जो कहा है--“मूलकारणमेवान्त्यात्‌ कार्यात”। यहाँ 'मूलकारण” पद 
से 'ब्रह्म' का ग्रहण किया गया है । इस अद्ठारहवें सूत्र के “शब्दास्तराच्च”--इस भाग का 
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प्रागुत्पत्तेः सत््वमनन्‍्यत्वं च कारणाद्वगम्यते. शब्दान्तराच्चेतद्वगम्यते । पूर्वसत्रेड. 
सद्धय्यपदेशिनः शब्दस्योदाहतत्वात्ततोउन्यः सद्थपदेशी शब्दः शब्दान्तरम्‌-' सदेच 
सोम्येदमञ्न आसीदेकमेवाद्वितीयम! इत्यादि । 'तद्धेक आहुरसदेवेदमञ्न आसीद? इति 
चासत्पक्षमुपक्षिप्य 'कथमसतः सज्जायेत' इत्याक्षिप्य 'सदेव सोम्येद्मग्र आसीद' 
( छा? ६।२।१ ) इत्यवधारंयति । तत्रेदंशब्द्वाच्यस्य कायस्य प्रागुत्पत्तः सच्छब्द 
वाच्येन कारणेन सामानाधिकरण्यस्य भ्रुयमाणत्वात्सस्वानन्यत्वे प्रसिध्यतः | यदि तु 
प्रागुत्पत्तरसत्काय स्यात्पश्चाच्चोत्पद्यमानं कारणे समवेयात्तदा<न्यस्कारणात्स्यात्‌ , 
तन्न 'येनाश्र॒तं श्र॒तं भवति! (छा० ६।१।३ ) इतीयं प्रतिज्ञा पीडथत | सर्तवानन्यत्वाच 
गतेस्त्विय॑ प्रतिज्ञा समथ्यते ॥ १८ ॥ 
पटवच्च ॥ १९ ॥ 
यथा च॒ संवेध्टितः पटो न व्यक्त ग्रह्मते- किमय॑ पटः ? कि चानन्यद्‌ द्वव्यभिति । 
स एच प्रसारितो यत्संबेशित॑ द्रब्यं तत्पट एवेति प्रसारणेनाभिव्यक्तो गह्यते । यथा च 
संबष्टनसमय्रे पट इति ग्रह्ममाणो5पि न घिशिष्टायामचिस्तारो ग्रूह्मयते, स एवं प्रसारण- 
समये विशिश्टायामविस्तारो ग्रुह्यते- न संवष्टितरूपादन्यो3यं भिन्‍नः पट इति। एवं 
तन्त्वादिकारणावस्थं पटाविकायमस्पर्ट सत्‌ तुरीवमकुविन्दादिकारकव्यापाराद्भि: 
व्यक्त स्पष्ट ग्रह्मते । अतः संबे शितप्रसारितपटन्यायेनेवानन्यत्कारणात्काय मित्यथे/। १९॥ 
यथा च आणाद ॥ २० ॥ 
यथा च लोके प्राणापानादिषु प्राणभेदेषु प्राणायामेन निरुद्धेषु कारणमात्रेण 
रूपेण वतमानेषु जीवनमाज्र कार्य निव्च॑त्यंते, नाकुअश्चनप्रसारणादिक कार्यान्‍्तरम्‌। 
तेष्बेच प्राणभेदेषु पुनः प्रवृत्तपु जीवनाद्घिकमाकुश्चनप्रसारणादिकमपि कार्यान्‍्तरं 
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“वटबच्च'”, “यथा च॒ प्राणावि” इति व सूत्रे निगदव्यास्यातेन भाष्येण ध्याख्याते ॥ १९-२० ॥ 
ए-0$की)+त 
भामती-व्यास्या 
अवतरणपूर्वक व्याख्यान किया जाता है--एवं युक्तेः कार्यस्य प्रागुत्तत्तेः सत्त्वमनन्यत्वं 
कारणादवगम्पते शब्दान्तराच्चेतदवगम्यते ” । पूब॑यूत्र में जो “धर्मान्तरेण”-- ऐसा कह कर 
अव्याकृतत्व” धर्म के द्वारा असत्त्व का उपपादन कर काय॑-सत्त्व की स्थापना की गई है, 
वहाँ शब्दान्त र! को अभ्युच्चय के रूप में प्रस्तुत किया गया है। 'शब्दान्तर' का अथे है-- 
पूव॑सूत्र में उदाहत 'असत्‌' शब्द से भिन्‍त 'सत्‌” शब्द के द्वारा भी सत्कायंवाद की सिद्धि 
होती है -“सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌” ( छां* ६।२।१ )।' १८ ॥ 
“पटवच्च”- इस सूत्र के द्वारा यह कहा गया है कि जैसे वेश्िित ( लिपटे हुए ) वस्त्र 
का हम्बा-चौड़ा आकार दिखाई नहीं देता और प्रसारित (फंलाएं हुए ) वस्त्र का आकार 
प्रकट हो जाता है । वैसे ही कारणावस्था में कार्य सत्‌ होने पर भी अव्यक्त और बुने जाने 


पर सुव्यक्त हो जाता दहै॥ १९ ॥ 
“यथा च॒ प्राणादि”--रह सूत्र अथक्रिया-मेद में असत्कायं की साधकता को ४ + 


कर देता है। जेसे निरुद्ध ( समाधिस्थ ) प्राण अपने शरीर में आवुरचन-प्रसारण 
क्रियाएँ नहीं कर सकता, वेसे ही कारणावस्था में पटादि कार्य भी प्रावरणादि काये नहीं 
करता--एतावता असत्‌ नहीं हो सकता ॥ २० ॥ 

-+पककप09-+ 
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निवेत्यते। नच प्राणमेदानां प्रभेदवतः प्राणादन्यस्वं, समीरणस्वभांवाविशेषात्‌ । 
एवं कार्यस्य कारणादनन्यत्वम्‌ । अतश्च हृत्स्तस्थ जगतो प्रह्मकार्यत्वात्तद्न- 
। न्यत्वाच्च सिद्धेषा औतो प्रतिज्ञा-येनाश्रुतं श्र॒तं भवत्यमतं मतमविज्ञातं विज्ञातमः 
(छा० ६११ ) इति ॥ २०॥ 
खा ग 
( ७ इतरव्यपदेशाधिकरणम्‌ । छू० २१-२३ ) 
इतरव्यपरदेशाद्विताकरणादिदोपप्रसक्ति! ॥ २१ ॥ 
अन्यथा पुनश्चेतनकारणवाद आशक्षिप्यते | चेतनाद्धि जगत्परक्रियायामाश्रीयमाणायां 
- दिताकरणादयो दोषाः प्रसज्यन्ते | कुतः? इतरव्यपदेशात्‌। इतरस्यथ शारीरस्थ 
ब्रह्मात्मत्वं व्यपद्शिति भ्रुतिः--'स आत्मा तत्त्वमसि श्वेतकेतो? ( छा० ६॥८।७ ) इति 
प्रतिबोधनात्‌। यद्धा इतरस्य च॒ ब्रह्मणः शारीरात्मत्वं ब्यपदिशति 'तत्सुष्टबा तदे- 
चाज॒प्राविशत्‌' ( ते० २६ ) इति खष्टुरेचाविकृतस्थ श्रह्मणः कार्योलुप्रवेशेन शारीरा- 
स्मत्वप्रद्शनात्‌ । 'अनेन जीवेनात्मनालुप्रविश्य नामरूपे व्याकरधाणि? (छा० ६।३।२) 
इति च परा देवता जीवमात्मशब्देन व्यपद्शिन्तो न ब्रह्मणो भिन्‍नः शारीर इति 
दृशेयति । तस्माद्द्‌ ब्रह्मणः स्रष्टरत्वं तच्छारीरस्यैवेति । अतः स स्व॒तन्त्रः कर्ता सन्‌ 
हितमेवात्मनः सोमनस्यकर कुर्यान्नाद्वितं जन्ममरणजरारोगादनेकानर्थजालम्‌ | नहि 
कहब्निद्परतन्त्रों बन्धनागारमात्मनः छृत्वाउ्ुप्रविशति । न च स्वयमत्यन्तनिर्मलः 
भामिती 
यद्यपि शारीरातू परमास्मनो भेदमाहुः श्रुतयस्तथाप्यभेदममपि दर्शयन्ति श्रुतयों बहण/ । न च॑ 
भेवाभेदावेकत्र समवेतो, विरोधात्‌ । ग च भेदस्तार्विक इत्युक्तम्‌ । तस्मात्‌ परसात्मनः सर्वज्ञान्न शारीर- 
स्तस्वतो भिद्यते। स एवं त्वविद्योपधानभेदाद्‌ घटकरकाद्याकाशबड्धदेन प्रथते । उपहितं चास्य रूप 
शारीरस्तेन मा नाम जीवाः परमात्मतामात्मनो5नुभूवन्‌ , परमात्मा तु तानात्मनो5भिस्ताननुभवत्यननु भवे 
सा्वज्पव्याघात१। तथा चाय जीवान्‌ बध्तस्तात्मानमेव बध्नीयात्‌ । तत्नेदमुक्त॑ ७ नहि कश्चिदपरतस्त्रो 
भामती “व्याख्या 
संगति--यदि तन्तु ही पट है, तब वह्‌ प्रावरणरूप कार्य नहीं कर सकता, वैसे ही 
सृष्टि-कर्ता ब्रह्म ही यदि जीव है, तब वह अपने अहित ( दुःखा।दि आनिष्ट ) पदार्थों की उर्त्पत्ति 
नहीं कर सकता--इस प्रकार के आक्षेप का समाघान इस अधिकरण में है । 
सन्देद्द--उक्त आक्षेप की समानता से यहाँ यह सन्देह किया जाता है कि जीव और 
ब्रह्म का अभेद-प्रतिपादन युक्ति-संगत नहीं ? अथवा है ? 
पूर्वेपक्ष-यद्यपि शारीर आत्मा (जीव ) से परमात्मा ( ब्रह्म ) का भेद बहुत-सी 
श्रुतियाँ कहती हैं, तथापि कतिपय श्रुतियां अभेद का भी प्रतिपादन करती हैं। भेद और 
अभेद--दोनों परस्पर विरुद्ध होने करे कारण एकत्र रह नहीं सकते, अत! केवल भेद माना 
जाता है। भेद भी तात्तिक नहीं-यह कहा जा चुका है। फर्त: सववज्ञ स्॑-स्रष् ब्रह्म से ॥ 

















जीव वस्तुत: भिन्न नहीं, एक हो ब्रह्म शरीररूप उपाधियों के भेद से घटाकाश करकाकाशादि 
के समान भिन्‍न रूपों में अवभासित होत। है, शरीररूय उपादि से उपहित ( विशिष्ट ) हंने 
के कारण ब्रह्म ही शारीर कहलाता है, अतः जोवगण भले ही ऋह्म को अपना रूप न समझें 
किन्तु ब्रह्म उन जीवों को अपना ही रूप समझता है, अन्यथा उसको सर्वज्ञता बकुप्ण नहीं 
रह सकती। इस प्रका९ ब्रह्म जीवों को बन्धनागार में डालता हुआ अपने को हो। बन्धन-प्रस्त 
करता है। भाष्यकार यही कहते हैं--“नाह कश्निदपरतन्त्रो बन्धनागारमात्मत कुत्वाधनु- 





| 
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सन्नत्यन्तमलिनं देहमात्मत्वेनोपेयात्‌ु। कृतमपि कर्थचिद्यद्‌ दुःखकरं तदिच्छया 
जद्यात्‌। खुल्ककरं चोपाददोत । स्मरेच्च मयेदं ज़गद्विम्ब॑ विचित्र विशवितमिति | सर्चों 
हि लोकः स्पष्ट कार्य छृत्वा स्मरति मयेदं कृतमिति | यथा च मायावी स्वयं प्रसा- 
रितां मायामिच्छया5नायासेनैवोपसंहरति, एवं शारीरो5पीमां खश्मिपसंदरेत। 
स्वमपि तावच्छरीरं शारीरो न शक्‍नोत्यनाय[सेनोपसंहर्तुम । एवं द्वितक्रियाद्यदर्शना- 
दन्‍्याय्या चेतनाज्जगत्प्रक्रियेति गम्यते ॥ २१॥ 
अधिक तु भेदनिर्देशात्‌ ॥ २२ ॥ 

तु शब्दः पक्ष व्यावतंयति | यत्सवेज्ञ सर्वेशक्ति ब्रह्म नित्यशुद्धचरुद्ययुक्तस्वभाष॑ 
शारीराद्धिकमन्यत््‌ , तद्धयं जगतः स्प्रष्ट ब्रमः। न तस्मिन्दिताकरणादयों दोषाः 
प्रसज्यन्ते | न हि तस्य हित किचित्कतंव्यमस्त्यद्िितं वा परिहतेव्यम्‌ , नित्यमुक्तस्व- 
भावत्वात्‌। न च॒ तस्य ज्लानप्रतिबन्धः शक्तिप्रतिबन्धो या क्वचिदृष्यस्ति, सर्वश्नत्वात्‌ 
सर्वशक्तित्वाच्च । शारीरस्त्वनेयंचिधः। तस्समिस्प्रसज्यस्ते हिताकरणादयो दोषाः, न 
तु तं बयं जगतः स्रष्टारं ब्रमः | कुत एतत्‌ ? भेदनिर्देशात्‌। “आत्मा वा भरे द्रष्टव्यः 
ओतव्यो मन्‍्तव्यो निद्ध्यासितव्य.? ( बर० २४५ ), 'सोडन्वेश्व्यः स विजिज्ञासि- 
तब्यः' (छा० ८।७।१), 'सता सोम्य तदा संपन्‍नो भवति' ( छा० ६।५।. ), 'शारीर 
आत्मा प्राज्षेतात्मनान्वारुढ: [ बृ० ४३३५ ) इत्येवंजातीयकः करतृंकर्मादिभेद्निदेंशो 
जीवादधिक ब्रह्म द्शयति । नन्वम्ेेदनिर्देशो<पि दर्शितः-'तत्त्यमसि! इत्येवंजातीयकः । 
कर्थ भेदाभेदी विरुद्ो संभवेयाताम्‌? नेष दोष), आकाशघटाकाशन्यायनोभयसंभ- 
-नस्थ तन्न तत्न प्रतिष्ठापितत्वात्‌। अपि च यदा तच्वमसं:त्येबंजातीयकेनाभेद्निंदेशेना- 


बन्धनागारमात्सनः क्ृत्वानुप्र विशति इत्यादि & २३३ के चेतनकारणं जगविति पूव॑ पक्ष: ॥२१॥ 
सत्यप्तयं परमास्मा सर्वज्ञत्वाद्यथा जीवान्‌ वश्तुत आत्मनो$मिन्नान्‌ पश्यति, पश्यत्येवं न भावत 

एषां सुखदुःखादिवेदनासज््ो5स्ति, अविद्यावशान््वेषां तददभिमान इति) तथा च॒तेषां सुखदुःखादिवेद- 

नायासप्यहमुदासीन इति न तेषां बन्धनागारनिवेशेः्प्यस्ति क्षतिः का्िन्मम्रेति न हिताकरणादिदोधा- 

पत्तिरिति राद्धान्तस्तदिवमुक्तम्‌ & अपि च यदा तत्‌ स्वमसि इति &। अपि चेति चः पृर्वोषपत्तिसाहित्य॑ 

चोतयति, नोपपत्यन्तरताम्‌ ॥ २२ ॥ 
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भामती-व्याब्या 

प्रविशति ।” किन्तु ब्रह्मात्मक जीव स्वयं अत्यन्त निमंल होकर नितान्त मलिन शरीर को 
अपना रूप समझने की भूल क्योंकर करेगा ? क्षतः चेतन तत्त्व के द्वारा जगतु की रचना 
सम्भव नहीं--गह पूर्व॑पक्ष है ॥ २१ ॥ ० 

सिद्धान्त-यह सत्य है कि परमात्मा सर्वज्ञ होने के कारण जैसे जीवों को अपना 
रूप समझता हैं और.यह भी जानता है कि जीवों को वस्तुतः दुःखादिर्प अहित ( अनिष्ट ) 
उपभोग नहीं करना पड़ता, केवल अविद्या के चंगुल में फेस कर जीव अपने को बँधा हुआ 
मानते हैं किन्तु मैं असज्भ उदासीन है । जीवों को वैसा अभिमान होने पर भी मेरी (ब्रह्म की) 
कोई क्षति नहीं, फलत: पूर्वपक्षोक्त हिताकरणादि दोषों की प्रसक्ति नहीं होती । भाष्यकार 
यही कह रहे है --“अपि च प्रदा तत्त्वमसि”। 'अपि च'-यहाँ चकार के द्वारा पूर्वोक्त युक्ति 
की केवल अज्ता इस युक्ति में सूचित की गई है, युवत्यध्तरता नहीं अर्थात्‌ अभेद-साक्षात्कार 
के पहले जीव अपने से भिन्‍न परमेश्वर को प्रपच्च का रचयिता मानता है और अभेद- 
साक्षात्कार के अन्तर किसी को भी स्रष्टा नहीं मानता ॥ २२॥ 























































































































































द्र्ण्ण ब्रह्मचत्रशाइरभाधष्यम्‌ [ क्र १पा. १ स्‌ २४ 


भैदः प्रतिबोधितो भवति, अपगतं भवति तद जीवस्य संखसारित्व॑ त्रह्मणश्व॒ स्रषटत्वम्‌ , 
समस्तस्य मिथ्याज्ञानविजुम्मितस्य भेद्व्यवद्दारस्य सम्यग्ज्ञानेन बाधितत्वात्‌। तत्र 
कुत पव खष्टि ? कुतो वा हदिताकरणादयो दोषाः? अविद्याप्रत्युपस्थापितनामरूप- 
कृतकार्यकरणसंघातोप/ध्यचिवेककता हि आन्तिद्विताकरणादिलक्षणः संसारो न तु 
परमार्थतो 3स्तीत्यसकद्वोचाम । जन्ममरणच्छेदनसेद्नाधभिमानवत्‌ ! अबाधिते तु 
भेदव्यवहारे 'सोडन्वेष्वव्यः स चिजिज्ञासितव्यः? इत्येवंजातीयकेन भेदनिर्देशेनावगम्य- 
मान॑ ब्रह्मणो डघिकस्व॑ं हिताकरणादिदोषप्रर्साक्त निरुणद्धि ॥ २२ | 
अश्मादिवच्व तदनु4पत्ति। ॥ २३ ॥ 

यथा च लोके पृथिवीत्वसामान्यान्वितानामप्यश्मनां केचिन्महाईा मणयो बचज्ध- 
चैंडूयोदयोउन्ये मध्यमवीयोः सूर्यकान्तादयोउन्ये प्रहीणाः इबवायसप्रक्षेपणाहाः 
पाषागा इत्यनेकविधं वेचित्यं दस्यते, यथा चेकपृथिवीब्यपाअ्रयाणामपि बीजानां 
बहुविध॑ पत्रपुंष्पफलगन्धरसादिवेचित्रयं चन्द्नकिपाकर्चंपकादिषूपलक्ष्यते, यथा 
चैकस्याप्यन्नरसस्य लोहितादीनि केशलोमादीनि च विचित्राणि कार्याणि भवन्ति, 
एचमेकस्यापि ब्रह्मणो जीवप्र/क्षपृथक्त्वं कार्यवैच्ित्यं चोपपद्यत इत्यतस्तदजुपर्पत्ति:, 
परपरिकल्पितदोषानुपपत्तिरित्यथेः । अ्रुतेश्व प्रामाण्याद्धिकारस्थ च वाचारमस्भमण- 
मात्रत्वात्स्वप्नटद्यभावव चित्यवच्चेत्यभ्युद्चयः ॥ २३ | 

+>धाइकाया२क--- 
( ८ उपसंहारदर्शनाधिकरणम्‌ । छू० २४-२५ ) 
उपसंहारदशनाननेति चेन्न क्षीर्वद्धि ॥ २४ ॥ 
चेतन ब्रहोकमद्धितीयं जगतः कारणमिति यदुक्तं; तन्नोपपद्यते। कस्मात्‌ ! 
भामती 

स्थादेततू--यदि ब्रक्मविवर्त्तों जगत्‌ , हन्त सर्व॑स्येव जीवबच्चेतस्यप्रसज्ः इत्यत आहू & भश्मा- 

बिवच्च तबनुपपत्तिः ६8 । अतिरोहितार्थेन भाष्येण व्याल्यातम्‌ ॥ २३ ॥ 


अमन” > (_्शम>>-नमभम---+. 
ब्रह्म खल्वेकमद्वितीयतया परानपेक्क क्रमेणोत्पद्यमावस्य जगतो विविधविचित्ररूपस्योपाद।नमुपेयते, 
तबनुपपन्नम्‌ । नह्मोकरूपात्कारणात्‌ कार्यभेदो भवितुमहंति तस्याकस्मिकस्वप्रसजजात्‌ । कारणभेवो हि कार्ये- 
भेवहेतुः। क्षीरबीजा दिभेदादुदध्यधू रादिकायं भेददर्शन।त्‌ । न चाक्रसात्‌ कारणास्कायंक्रमो युज्यते । सम्रथंस्य 











भामती -ब्याख्या 

यदि समस्त ( जड़ाजडात्मक ) जगत्‌ ब्रह्म का ही विवतं ( कार्य ) है, तब जीव के 
ही समान जड़ात्मक जगत्‌ भी चेतनरूप होना चाहिए--इस क्षाक्षेप का निराकरण सूत्रकार 
ने किया है--“अश्मादिवच्च तदनुपपत्ति: ।” अर्थात्‌ लोक में जैसे एक ही प्रृथिवीतत्त्व के 
पाषाणादि काय सभी एक समान नहीं द्वोते, अपितु कुछ ही रा-बैडूय (विदुरदेशोत्पन्न बेदूय॑ 
या छहसुदिया ) आदि के समान उत्तम ( बहुमूल्य ), कोई ( सुयेकास्तादि ) मध्यम और 
कोई निक्ृष्ट ( कुकर, सूकरादि को मार भगाने के काम के ) होते हैं। इसी प्रकार जगतु 
में वेचित्य उपपन्त हो जाता है, अतः एकरूपापत्ति का दोष प्रसक्त नहीं होता ॥ २३ ॥ 


संशय--सूष्टि-प्रतिपादक वेदान्त-वाक्‍्यों का जो अकेले, ( सद्गायक-सामग्री-निरपेक्ष 
ब्रह्म में समन्वय किया गया, वह युक्ति-विरुद्ध है ? अथवा नहीं ? 
पूर्वेपक्ष-एक, अद्वितीय, परानपेक्ष ब्रह्म को जो आकाशादि-क्रम से उत्पद्यमान 


+- स्रषृत्वम्‌ ] हिन्दीसद्दितभामतीसंचलितम्‌ ६०९ 


डपसंदारद्शनात्‌। इह हि लोके कुलालादयो घटपटादीनां कर्तारो सदण्डचक्रस- 
ब्रसलिलाइ्यनेककारकसाधनोपसंदारेण संग्रहीतसाधनाः सन्तस्तत्तत्काय कुर्वाणा 
दृश्यन्ते | ब्रह्म चासहाय॑ तथाभिप्रेतं, तस्य साधनान्तराजुपसंग्रह्े सति कर्थ स्रष्टृत्व- 
मुपपच्चत ? तस्मान्न ब्रहा जगत्कारणमिति चेत्‌, नेष दोषः, यतः क्षीरवद्‌ द्वव्यस्थ- 
भावविशेषाडुपपद्चते | यथा हि लोके क्षीरं जलूं वा स्वयमेव दधिहििमकरकादिभावेन 
परिणमतेउनपेक्ष्य बाह्मयं साधनं, तथेह्मापि भविष्यति | नज्ञु क्षोराच्रपि दृष्यादिभावेन 
परिणममानमपेक्षत एव बाह्य॑ साधनमौष्ण्यादिकं, कथप्ुच्यते क्षीरवद्धीति ? नेष 
दोषः, स्वयमपि हि क्षीरं यां च यावतीं च परिणाममात्रामचुभवति तावत्येव त्वयंते 
स्वोष्ण्यादिना दृधिभावाय | यवि्‌ च॒ स्वयं दधिभावशीलता न स्थाज्नैवोष्ण्यादिनापि 
बलाइघिभावमापद्चेत । नहि. वायुराकाशो वोष्ण्यादिना बलाइथचिभावमापच्चतते। 
साधनसामग्रथा च॒ तस्य पूर्णता संपायते | परिपूर्ण शक्तिकं तु ब्रह्म । न तस्यान्येन 
केनचित्पूणंता संपादयितव्या। श्रुतिश्ध भवति'--न तस्थ कार्य करणं च विद्यते 
है 7: कलर लनोहत2 7 पर 

क्षेपायोगावृ द्वितीयतया च क्रम्वत्तत्सहकारिसमवधानानुपफ्तेः । तदिदमुक्तम & इह हि लोके इति &। 
एकेक मृदादि कारक॑, तेषां तु सामग्रच॑ साधनम्‌ , ततो हि कार्य' साधयत्थेव, तस्माश्नाद्वितीय॑ ब्रह्म 
जगदुपादानमिति प्राप्ते, उच्पते--''क्षीरवद्धि” । इदं तावड्भूवान्‌ एथर व्याचष्टां, कि तात्विकमस्य 
रूपसपेच्येवमुच्यते उतानादिनामरूपबीजसहितं कारुपनिक सारवश्यं सवंशक्तित्वम्‌ ? तन्न पूर्व स्मिनु कल्पे कि 
नाम ततो$द्वितोयादरसहायादुपजायते ? नहिं तस्य छुद्धुद्धमुक्तस्वभावस्य वस्तुसत्कायंम्ल्ति, तथा व 
श्रुतिः--“ग तस्य कार्य' करणजब्नञ बिद्यते” इति । उत्तर्रास्मस्तु कल्पे यवि कुलालादिवदत्यन्तव्यतिरिक्त- 


भामती-व्याख्या 

विचित्र प्रपञ>च का उपादान कारण माना गया है, वह युक्ति-सज़्त नहीं, क्योंकि विचित्र 
कारण से ही विचित्र काय॑ की उत्पत्ति देखी जाती है; एकरूप ( अविचित्र ) कारण से 
नानारूप कार्य को उत्पत्ति नहीं हो सकती। यदि होगी, तब उसमें आकस्मिकत्व ( अकारण- 
कत्व ) प्रसक्त होगा, क्योंकि कारण का भेद ही कार्य के भेद का हेतु है, जँसे दूध और 
बीजरूप विभिन्‍न कारणों से उत्पन्न होने के ही कारण दध्ि और अंकुररूप कार्यो का भेद 
देखा जाता है । आकाश की उत्पत्ति के समय वायु आदि की उत्पत्ति क्यों नहीं हुई? इस 
प्रश्न का समुचित उत्तर विभिन्‍न क्रारणवादी ही दे सकता है कि “उनके कारण भिन्‍न-भिन्‍न 
हैं, जिस क्रम से कारण उपस्थित होते गए, उसी क्रम से कार्य उत्पस्न होते गये'। किस्तु 
एक, अद्वितीय ब्रह्म को समस्त कार्य-सक्षम माननेवाला उस प्रश्न का उत्तर क्या देगा ? एक 
काल में ही समस्त कार्य उत्पस्न होना चाहिए, क्योंकि सर्व-सक्षम कारणतत्त्व की क्षमता का 
न तो अवरोध या विलम्बन किया जा सकता है ओर न एक कारण में क्रम बिठाया जा 
सकता हैं, भाष्यकार यही कह रहे हैं--“इह हि लोके कुलालादयो घटादीनां कर्त्तार!।" 
भाष्यकार ने प्रत्येक मृदादि को 'कारक' एवं मृत्‌, दण्ड, चक्र, कुलालादि के समुच्चय को 
'साधनः पद से निदिष्ट किया है, क्योंकि कर्त्ता आदि कारकों का समुच्चय होने पर काये 
की सिद्धि हो हो जाती है। फलतः अद्वितीय ब्रह्म जगत्‌ का उपादान नहीं हो सकता । 

सिद्धान्त -सूत्रकार ने 'क्षीर्वद्धि” ऐसा कह कर सिद्धान्त स्थापित किया है। 
सारांश यह है कि पूर्वपक्षी से यह पूछा जा सकता है कि उसने क्या तात्त्विक ( शुद्ध ) ब्रह्म 
में अनुपादानत्व की प्रसक्ति की है? अथवा अनादि नाम-रूप-बीज-सहित ( विशिष्ट ) ब्रह्म 
में ? प्रथम कल्प में तो इष्ठापत्ति है, क्योंकि शुद्ध-बुद्ध-मुक्तस्वरूप ब्रह्म का वस्तुतः कोई कार्य 

दे 





























६०२ ब्रह्मसूत्रशाह्लरंसाष्यम्‌ [ भर. २ पा. १ ख्‌. २५ । 


न तत्समश्राभ्यधिकश्च दृश्यते | पराउस्थ शक्तिविंविधैव भ्रयते स्थाभाविकों शान- 
बलक्रिया च।! ( श्वे० ६८) इति। तस्मादेकस्यापि ब्रह्मणो विचिन्नशक्तियोगात्क्षी- 
राविद्विचित्रपरिणाम उपपच्यते ॥ २७ ॥ 
देवादिवदपि लोके ॥ २५ ॥ | 

स्यादेतत्‌ - उपपद्यते क्षीरादीनामचेतनानामनपेक्ष्यापि बाह्मं साधन दृध्यादि- 
भाषः, दृष्टत्वात्‌। चेतनाः पुनः कुलालादयः साधनसामग्रीमपेक्ष्यैेय तस्में तस्में 
कार्याय प्रवर्तमाना दृश्यन्ते | कथ॑ं ब्रह्म चेतनं सदसहायं प्रचर्तेतेति ? देवादियदिति 

भामती 

सहकारिकारणाभावादनुपादानत्व॑ साध्यते, ततः क्षोरादिभिव्यंभिचार:, तेईपि हि. वाह्मचेतनाविकारणान- 
पेक्षा एए कालपरिवासवह्ोन स्वत एवं परिणामान्तरमासादयन्ति । अथान्तरकारणानपेक्षस्वं हेतुक्रियते, 
तबसिद्धमनिर्वाच्यनामरूपबी जसहायत्वातू । तथा च श्रुतिः--'मायान्तु प्रकृति विद्यात्‌ सायिनन्तु महेश्व- 
रम्‌” इति। कार्यक्रमेण तत्परिपाको४पि क्रमवानुस्नेयः । एकस्मादपि ञ्व विचित्रशक्ते: कारणादनेक- 
कार्योत्पादों दृश्यते । यथेकस्मावह्लेर्दाहपाकावेकस्माद्वा कमंणः संयोगविभागसंस्काराः ॥ २४ ॥। 

यदि तु चेतनत्वे सतीति विशेषणास्त क्षीरादिभिष्यंभिचारः, दृष्टा हि कुलालावयो बाह्ममुदाद्य- 
पैक्षाश्रेतनन्न ब्रह्मेति, तत्नेदमृपतिष्ठते #देवाविबद्‌ इति& लोवयतेःरेनेति लोकः शब्द एव तस्मिन्‌ ॥२४॥ 

भामती-व्यास्या 

माना ही नहीं जाता, जैसा कि श्रुति कहती है--“न तस्य कार्य करण॑ च विद्यते” ( श्वेता० 
६।८ ) | ह्वितीय कल्प में यदि कुलालादि के समान अत्यन्त भिन्‍त सहकारी कारण का अभाव 
होने से ब्रह्म में अनुपादानत्व सिद्ध किया जाता है--'ब्रह्म जगतोथ्नुपादानम्‌, कुछालाद- 
वत्सहायकाभावात्‌ । तब तो दुग्धादि में व्यभिचार है, क्योंकि चेतनादि बाह्य सामग्री के 
अभाव में भी दुग्धादि दध्यादिरूप कार्य के उपादान होते हैं। ब्रह्म जगतो$्नुपादानम्‌, 
भान्तरिकका रणानपेक्षत्वातु!र--इस प्रकार यदि आन्तर कारण ( सहायक ) के अभाव को 
हेतु बनाया जाता है, तब वह स्वहपाधिद्धिरूप दोष से युक्त होकर हेत्वाभास हो जाता है, 
हेत्वाभास से साध्य की सिद्धि नहीं हो सकती। ब्रह्म की आन्तरिक सहायक सामग्री का 
प्रतिपादन श्रुति करती है-“मायां तु प्रकृति विद्यात्‌' मायिन॑ तु महेश्वरम्‌”” (एबेता, ४॥१०) । 
यद्यपि माया में स्वंकार्योत्यादन का सामथ्यं है, तथापि मायागत संस्काररूप बीजों का 
परिपाक ( कार्यंकरणोन्मुखत्व ) जिस-क्रम से होता है, उसी क्रम से कार्यों की क्रमशः उत्पत्ति 
होती दै। यह जो कहा गया कि एकरस ( अविचित्र ) कारण से विचित्र कार्यों की उत्पत्ति 
नहीं होती । वह क ;ना भी संगत नहीं, क्योंकि विचित्र शक्ति-सम्पन्त एक कारणठत्त्व से भी 
अनेक और विचित्र काय॑ द्वोते देखे जाते हैं, जंसे कि एक ही अग्नि से दाह, पाक और प्रकाशादि 
एक ही क्रिया से संयोग, विभाग और संस्कारादि अनेक कार्य उत्पन्न होते हैं॥ २४॥ 

यदि 'ब्रह्म न जगतोहुपादानम्‌, चेतनत्वे सत्यसहायत्वात्‌'--इस प्रकार हेतु का 
'चेतनत्व” विशेषण लगाया जाता है, तब क्षीरादि जड़ पदार्थों में व्यभिचार न होने पर भी 
देवों, पितरों ओर ऋषियों में व्यभिचार होता है--"देवादिवदपि लोके” । लोकयते प्रकाश्यते5- 
तेन!- इस व्युत्पत्ति के द्वारा 'लोक” पद से शब्द विवक्षित है, भर्थात्‌ मन्त्र, अथंवाद, इतिहास 
और पुराणादिरूप शब्दों में देवादि का ऐसा ऐश्वयं वर्णित है कि वे किसी बाह्य सामग्री के 
विना ही अनेक शरीर, महल और रथादि का निर्माण कर देते हैं ॥ २५॥ 





- स्र्त्वम हिन्दीसद्दितमामतोसंवलितम ६०३ 
ब्रमः | यथा 'लोके देवा! पितर ऋषय इत्येबमादयों महाप्रभावाश्येतना अपि सन्‍्तो5- 


नपेश्येव किचिद्वाह्म साधनमैश्वरयविशेषयोगादशिध्यानमाजेण स्वत पथ बहुनि 
नानासंस्थानानि शरीराणि प्रासादादीति च रथादीनि च निर्मिमाणा उपलमभ्यन्ते, 
मन्त्रार्थवादेतिहासपुराणप्रामाण्यात्‌। तन्‍्तुनाभश्व स्वत एवं तन्तून्सजति बलाका 
चान्तरेणैव शुक्र गर्म घत्ते, पद्मिनी चानपेक्ष्य किचित्प्रस्थानसाधन सरोड5न्तरात्स- 
रोउन्तरं प्रतिष्ठते, एवं चेतनमपि ब्रह्मानपेक्ष्य बाह्यं साथनं स्वत पव जगरत्स्नक्ष्यति, 
स॒ यदि ब्र॒यात्‌-य एते देवादयो ब्रह्मणो दृष्टान्ता उपात्तास्ते दाष्टौन्तिकेन ब्रह्मणा 
न समाना भवन्ति, शरीरमेव हावेतन देवादीनां शरीरान्तरादिविभूत्युत्पादन उपा- 
दानम्‌, नतु चेतन आत्मा, तन्तुनाभस्य च॒ क्षुद्ग॒तरजन्तुभक्षणाल्लाला कठिनतामा- 
पद्ममाना तृन्तुभेवति. बलाका च स्तनयित्लुर्वश्रवणाद्र॒र्भ घत्ते पच्चिनी च चेतनप्रयुक्ता 
सत्यचेतनेनव शरीरेण सरोडन्तरात्सरो3न्तरमु पसपंति, वल्लीच दुक्षं, नतु स्वयमे- 
चाचेतना खरो<न्तरोपसपंणे व्याभ्रियते । तस्मास्नेते ब्रहणो दृष्टान्ता इति।तं प्रति 
ब्रुयात्‌-नायं दोपः, कुलालाविद्श्टान्तवेलक्षण्यमात्रस्थ विवक्षितत्वादिति। यथा 
दि कुलालादोनां देवादीनां च समाने चेतनत्वे कुलालादयः कार्यारम्भ बाह्यं साध- 
नमपेक्षन्ते न देखादयः, तथा ब्रह्म चेतनमपि न बाह्य साधनमपेक्षिष्यंत इत्येताव- 
दरयं देवाद्युदाहणेन विवक्षामः। तस्माद्यथेकस्प सामरथ्य दृ्टं तथा सर्वेषामेब भवि- 
तुमहेतोति नास्त्येकान्त इत्यमिप्रायः ॥ २५॥ 
ीिख्च्च्स्ट ६__-_-_-_--- 
(९ कृत्स्नप्रसक्त्यधिकरणम्‌ । ख्ू० २६-२९ ) 
कुत्स्नप्रसक्तिनिरवयवत्वशब्दकोपो वा ॥ २६ ॥ 
चेतनमेकमद्वितीयं ब्रह्म क्षोरादिवदवादिवश्चानपेध्य बाह्मसाधनं स्वयं परि- 
भामती 
ननु न ब्रह्मणस्तत्वतः परिणामों येन कात्स्न्यंभागविकस्पेनाक्षिप्येत, अविद्याफल्पितित तु झ्ाम- 


रूपलक्षणेन रूपभेदेन व्याकृताव्याकृतात्मना तत्त्वान्यस्वाभ्यायनिवंचनीयेन परिणामादिष्यवहारास्पटश्य॑ं 
ब्रह्म प्रतिपद्यते । न च फल्पितं रूपं बस्तु स्पृशति, न हि. चन्द्रसमसि तेमिरिकस्य द्वित्वकल्पना चन्द्रमसो 
द्वित्वमावहति, तवनुपपत्या वा चन्द्रमसोधनुपपत्ति,, तस्मादवास्तवी परिणासकल्पनानुपपश्चणानापि न 
परमाथंसतो ब्रह्मणोःनुपर्पत्तिमावहुति, तस्मात्यूबंपक्ञाभावादनारभ्यसिदमधिकरणमिन्यत आह & चेतम- 


भामती-ब्याख्या 

संशय--ननिरवयव ब्रह्म में जगत्‌ की उपादानता क्या असम्भव है ? अथवा सम्भव ? 

पूर्वपक्ष-निरवग् ब्रह्म का परिणाम सम्भव नहीं । 

शह्ला-यहाँ कत्स्नशः या अवयवश: परिणाम का विकल्प तब कर सकते थे, जब कि 
जगत्‌ को वस्तुतः ब्रह्म का परिणाम माना जाता। वेदान्त-पिद्धान्त में ब्रह्म का तत्त्वतः 
परिणाम माना नहीं जाता, केवल अ्रविद्या-कल्पित नाम-रूपांत्मक अनिर्वेचनीय प्रपच्च की 
अव्याकृतता ( अनभिव्यक्ति ) और व्याकृतता ( अभिव्यक्ति ) को लेकर ब्रह्म में परिणामिद्दा 
का व्यवहारमात्र हो जाता है। कल्पित पदार्थ का अपनो आधार वस्तु से कोई लगाव नहीं 
होता, जैसे कि एक चन्द्रमा में तैमिरिक (तिमिररोगाक्रान्त) व्यक्ति के द्वारा कल्पित द्वित्व एक 
चंद्रमा को न तो दो कर देता है और न द्वित्व की अनुपपत्ति से चंद्रमा की अनुपपत्ति होती है । 
फलत? भ्वास्तवी परिणाम-कल्पना स्वयं कथित विकल्पों के द्वारा अनुपपद्यमान होकर ब्रह्म 
को अनुपपन्न नहीं कर सकती । इस प्रकार उक्त विकल्प-संवलित पूवक्ष उठाया ही नहीं जा 























६०७ प्रझचूजशाइरभाध्यम्‌ [अग.श२पा. श्खू २७ 


णम्मानं जगतः कारणम्िति स्थितम्‌। शास्रार्थपरिशुद्धये तु पुनराक्षिपति | कृत्स- 
प्रसक्तिः छृत्स्तस्य ब्रह्मणः कार्यरूपेण परिणामः प्राप्नोति निरवयचत्वात्‌ । यदि ब्रह्म 
पृथिव्यादिवत्सावयवमभविष्यत्‌ ततो<स्येकदेशः 'पर्यणंस्यदेकदेशश्ावास्थास्यत । 
निरवयचं तु ब्रह्म भ्रुतिभ्योवगस्यते - निष्क ल॑ निष्क्रियं शास्तं निरवयं निरक्षनम! 
( श्वे० ६१९ ), 'दिव्यो छामूतः पुरुषः सबाह्याभ्यन्तरों हाज? , मसु० २।१२ ), 'इदं 
महतदूभूतमनन्तमपारं विज्ञानघन, एवं (बू० २४१९ ), 'स पष नेति नेत्यात्मा' 
( बु० ३।९।२६ ), 'अस्थूलमनणु? ( बृ० ३८८ ) इत्याद्याभ्यः सर्वेविशेपप्रतिषेधिनोभ्यः । 
ततश्चेकदेशपरिणामासंभवास्कृत्स्तपरिणामप्रसक्ती सत्यां मूलोच्छेदः प्रसज्येत । 
द्रष्टन्यतोपदेशानथथंक्प॑ चापद्यंत, अयत्न दर एत्वात्कायस्थ, तदथतिरिक्तस्थ च ब्रह्मणो.3- 
संभवात्‌, अजत्वादिशब्दको पश्च । अथैतद्दोषपरिजिहीषया सावयचमेव ब्रह्माभ्युपगम्येत, 
तथापि ये निरबयवत्वस्य प्रतिपादकाः शब्दा उदाहतास्ते प्रकुष्येयुः। सावयवत्वे 
चानित्यत्वप्रसज्ञ इति । सर्वथाय॑ पक्षो न घटयितु शक््यत इत्याक्षिपति ॥ २६॥ 
श्रुतेस्तु शब्दमूलत्तात्‌ ॥ २७ ॥ 
तुशब्देनाक्षेपं परिहरति । न खल्वस्मत्पक्षे कश्मिद्पि दोषो5स्ति । न तावत्क- 


भागत। 
प्रेकम्‌७ । यद्यपि श्रतिशतादेकाम्तिकादेतप्रतिवादनपरा परिणामों वस्तुतो निषिद्धस्तथापि क्षौरादिदेव- 
ताह्टाम्तेन पुनस्तद्वास्तवश्वप्रसजं पुवंबक्षोपपत्वा सर्वंधाइयं पक्षो न घटयितुं शक्यत इत्यपवाध्य “'श्रुतेस्तु 
शब्दमुलत्वात्‌', “आत्मनि चेव॑बविचित्राश् हि” इति सुत्राभ्यां विवत्तंदृढीकरणेनेकान्तिकाहयलक्षण 
शुत्थर्थं। परिशोध्यत इत्यथं: । # तस्म्तादस्त्वविक्ृृतं ब्रह्म ७ तत्त्वतः। ७ ननु दाब्देनायि ७ इति 
चोद्यमविद्याक ल्पितत्वोदूघाठनाय । नहि निरवयबत्वसावयवत्वाध्यां विधान्तरभमस्त्येकनिषेधस्येतरविधान- 
नास्तरोयकत्वात्‌ । तेन अ्रकारान्तराभावान्तिरवयवत्वसावयवत्वयोश्व प्रका रयोरनुपपत्ते््रविप्लवनादयथर्थंवा- 
दवदप्रमाणं शब्द; स्थादिति चोह्ाय: । परिहार: सुगम: ॥ २६-२७ ॥ 
.. भामती-व्याख्या 
सकता, अतः इस अधिकरण का आरम्भ सम्भव नहीं । 
समाधान -उत्त शद्ध का निराकरण करने के लिए भाष्यकार ने कहा है--' चेतन- 
मेकमद्वितोयम्‌' । यद्यपि ऐकान्तिकाह्वतपरक अनेक श्रुतिथों के द्वारा परिणाम की वास्तविकता 
निराकृत की गई है। तथापि क्षीर और देवादि दृष्ठान्तों के द्वारा परिणाम की वास्तविकता 
सिद्ध करके पू्व॑पक्षो ने यह आक्षेप किया कि निरवयव ब्रह्म का परिणाम सवंधा असद्भत है-- 
ऐसा कह कर “श्रुतेर्तु शब्दमूलत्वात्‌” ( ब्र, सू. २।१।२७ ) और “बात्मनि चव॑ विचित्राश्व” 
( भ्र. सू, २१२८ ) इस दो मृत्रों के द्वारा विवतेवाद का हृढीकरण करते हुए ऐकान्तिक 
बद्वंतवाद को परिशुद्ध किया जाता है। 
“तस्मादस्ति अविक्ृतं ब्रह्म”--इस भाष्य का आशय यह हैं कि माय/मय ( विशिष्ट ) 

ब्रह्म विकारी होने पर भी तात्विक ( विशुद्ध ) ब्रह्म अविकारी ही है। “तनु शब्देनापि न 
- शक्यते विरुद्धो5थ॑: प्रतिपादयितुघ्‌”-इस आतक्षेप का उद्देश्य ब्रह्मगत परिणामित्व या 
सावयवत्व में अविद्या-कल्पितत्व प्रकट करना है, क्योंकि आक्षेपवादो का आशय यह है कि 
निरवयत्व और सावयवत्व--इन दो विध्ाओं को छोड़ कर कोई तीसरी विधा है नहीं, अतः 
उक्त दोनों विधाओं में से एक का निषेध करने पर दूसरी विधा का विधान अवश्यंभावी है । 
निरवयत्व और सावयत्व--इन दोनों प्रकारों की अनुपपत्ति होने पर उभय-प्रकार-प्रतिपादक 
भागम प्रमाण वैसे ही भ्रश्रमाण है, ज॑सते “ग्रावाण: प्लवन्ते”--यह्‌ वाक्य । परिहार-भाष्य 





मशीन शी कक लकी पलक 


। स्रशटत्वम्‌ ] हिन्दीसद्दितमामतीसंविलतम्‌ ६०५ 


स्स्नप्रसक्तिरस्ति | कुतः ? श्रुतेः ययैव हि त्रह्मणो जगड़त्पत्तिः भ्रयत, एवं विकारब्य- 
तिरेकेणापि ब्रह्मणो3वस्थानं भ्रुयते, प्रकृतिविकारयोमेंदेन व्यपदेशात, 'सेयं देवतेक्षत 
हन्ताहमिमास्तिस्लो देवता अनेन जीवेनात्मनाउलुप्रविध्य नामरूपे व्याकरवाणि/ 
( छा० ६३३।२ ) इति, 'तावानस्य महिमा ततो ज्यायांश्य पूरुषः । पादो<स्यथ सर्वो 
भूतानि ज़िपादस्णख॒तं॑ विवि! (छा०३।१९६) इति चेबंजातीयकात, तथा 
हृदयायतनत्ववचनात्‌ सत्संपत्तिबचनाज्य । यदि च॒ छृर्स्नं ब्रह्म कार्यभावेनोपयुक्त 
स्यात्‌, 'सता सोम्य तदा संपन्नो भवति? ( छा: ६।८॥१ ) इति छुषुप्तिगत विशेषणम- 
जुपपन्‍्न स्यात्ू, विक्ृतेन ब्रह्मणा नित्यसंपन्‍्नत्वादविकृतस्थ च॒ ब्रह्मणो3भाषात्‌। 
तथेन्द्रियगोच रत्वप्रतिषेधाद्‌ श्रह्मणो विक्कारस्थ चेन्द्रियगोचरत्वोषपत्तेः तस्माद्रूय- 
चिकृतं ब्रह्म । नच निरवथवत्वशब्दब्याकोपोडस्ति, अ्रुयमाणत्वादेव निरवयवत्व- 
स्पाप्यभ्युपगम्यमानत्वात्‌ | शब्दसूल च॒ ब्रह्म शब्दप्रमाणक नेनद्रयादिप्रमाणक॑ तद्यथा- 
शब्दमभ्यु पगन्‍्तव्यम्‌ । शब्दश्बो मयमपि ब्रह्मणः प्रतिपादयत्यकृत्स्नप्र्साक्त निरवयचत्व॑ 
च। लोकिकानामपि मणिमन्त्रोषधिप्रशुतीनां देशकालनिमित्तवेचित्र्यवशाच्छक्तयो 
विरुद्धानेककार्य विषया दृश्यन्ते | ता अपि तावन्नोपदेशमन्तरेण केवलेन तकेंणाबगन्तु 
शक्यन्ते-अस्थ घस्तुन पतावत्य एतत्सद्वाया एतद्विषया एतत्प्रयोजनाश्व शक्तय इति । 
किप्तुताचिन्त्यस्वसाथस्य ब्रह्मणो रूपं घिना शब्देन न निरुष्येत । तथा चाहुः पौरा- 
णिका।--अचिन्त्या: खलु ये भावा न तांस्तकेण योजयेत्‌ प्रकृतिभ्यः पर यच्च 
तद्चिन्त्यस्य लक्षणम्‌ ॥! इति । तस्माच्छब्द्सूल एवातीन्द्रियाथेयाथात्म्याधिगमः । 

नज्ञु शब्देनापि न शक्यते विरुद्धो थेः प्रत्याययितं निरवयवं च॒ ब्रह्म परिणमते, 
न घ॒ छृत्स्नमिति | यवि निरवयवं ब्रह्म स्थान्नैव परिणमेत । छृत्स्नमेव वा परिणमेत । 
अथ केनचिद्रपेण परिणमेत केनचिच्चःर्वातष्ठेतेति रूपभेदकल्पनात्सावयवमेव प्रस- 
ज्येत । क्रियाचिषये द्वि 'अतिरात्रे घोडशिनं गह्माति', 'नातिरात्रे षोडशिनं गृह्माति' 
इत्येचंजातोयकायां विरोधप्रतीतावषि विकल्पाध्रय्णं विरोधपरिहारकारणं भवर्ति, 
पुरुषतन्त्त्वाच्चाजुष्ठानस्थ । इद तु विकव्पाश्रयणेनापि न विरोधपरिदार* संभवरति, 
अपुरुषतन्त्रत्वाहवस्तुनः । तस्माद्‌ दुर्घेटमेतदिति । नेष दोषः, अविद्याकल्पितरूपभेदा- 
भ्युपगमात्‌ | नहाविद्याकल्पितिन रूपभेदेन सावयचं चस्तु संपद्यते । नहि तिमिरोपह- 
तनयनेनानेक इच चन्द्रमा दृश्यमानोउनेक एवं भवति । अविद्याकल्पितिन च नामरूप- 
लक्षणेन रूपभेद्‌न व्याकृताव्याकृतात्मकेन तस्वान्यत्वाभ्यामनिवेचनीयेन ब्रह्म परिणा- 
मादिसवेव्यवद्ारास्पद॒त्व॑ प्रतिपय्यते । . पररसार्थिकन च रूपेण सर्वेब्यवद्दारातीतम- 
परिणतमवतिष्ठते । बाचारम्भणमात्रत्थाउ्वाविद्याकल्पितस्थनामरूपभेद्स्येति न 
निरवयवस्वं ब्रहणः कुप्यति । न चेयं परिणामर्भातः परिणामप्रतिपादनाथों, तत्प्रति- 
पत्ती फलानवगमात्‌ | सर्वव्यवहारहीनब्रह्मात्मभावप्रतिपादनाथों त्वेषा, तत्प्रतिपत्तो 
फलावगमात्‌ | 'स एप नेति नेत्यात्मा' इत्युपक्रम्याह -अभयं थे उनक प्रात्तोड्सि! 
( बृ० ७४२७ ) इति । तस्मादस्मत्पक्षे न कश्चिद्पि दोषप्रसज्ञोडस्ति ॥ २७॥ 








भामती-अ्याख्या 
में आगम-प्रामाण्य का सामज्जस्यथ ब्रह्मगत सावयत्व को अविद्या-कल्पित मानकर ही किया 
गया है--“अविद्याकल्पितरूपभेदाभ्युपगमात्‌ । न ह्मविद्याकल्पितेन रूपभेदेन सावयवत्व॑ 
वस्तु सम्पद्यति” ॥ २६-२७॥ 























दैण्दे जज [ञ. २ पा. १ खू्‌. २९ 


अःत्मनि चेव॑ विचित्राश्व हि॥ २८ ॥ 

अपि च॒ नेवात्र विवद्तिव्यं-कथमेकस्मिन्त्रह्मणि स्वरुपाजुपमददे ने वानेकाकारा 
सृष्टि: स्यादिति। यत आत्मन्यप्येकस्मिन्स्वप्नदशि स्वरूपानुपमद नेबानेकाकारा 
सृष्टि: पठय्तेः-न तत्न रथा न रथयोगा न॒पन्थानो भवन्त्यथ रथान्‌ रथयोगान्‌ पथः 
रजते' | बृ० ४।३।१० ) इत्यादिना । लोके5षि देवादिषु मायाव्यादिु चल स्वरुपाजु- 
प््देनव विचित्रा दस्त्यदवादिसृष्टयो दृश्यन्ते । तथेकस्मिन्नपि ब्रह्मणि स्वरूपानुमद- 
नवानेकाकारा खष्टिभविष्यतीति ॥ २८॥ 

स्वपक्षदोप/च ॥ २९ ॥ 

परेषामप्येष समानः स्वपक्षे दोषः | प्रधानवादिनो<पि द्वि निरवयधमपरिच्छित्न॑ 
शब्दादिद्दोनं प्रधानं सावयवस्य परिच्छिन्नस्थ शब्दादिमतः कार्यस्य कारणमिति 
स्वपक्षः। तन्नापि कृत्स्नप्रसक्तिनिरवयबत्वास्प्रधानस्य प्राप्नोति, निरवयवत्वाभ्युप- 
गमकोपो वा। नज्लु नेव तैर्निरचयचं प्रधानमश्युपगम्यते, सर्वरजस्तमांसि त्रयो 
गुणा: तेषां सास्यावस्था प्रधान तरेवावयवैस्तरसावयवमिति । नैवंजातीयफैन 
सावयवत्वेन प्रकृतो दोषः परिद्ृ्तं' पायंते । यतः सत्त्वरजस्तमसामप्येकैकस्य 
समान निरवयवत्वम्‌। एकेकमेव चेतरद्वयाजुग्रहीत॑ सजातोयस्य प्रपश्चस्यों पादा- 
नमिति समानत्वात्स्वपक्षदोषप्रसजस्थ । तर्काप्रतिष्ठानास्सावयवस्वमेवैति चेत्‌ , 
पएचमप्यनित्यत्वादिदोषप्रसज्.। अथ शक्तय पय कार्यवैचिब्यसूचिता अबयबा 

' भामती 

अनैन स्फुटितों मायाबादः । स्वप्तवृगात्मा हि मनसेव स्वरूपानुपसर्देन रथादोन्‌ सुजति ॥२८॥ 

चोबयति ७ ननु नेब इति &। परिहरति ७ नेबज्ञातीयकेन इति &। यद्यपि समुदाय: 
सावयवस्तथापि प्रत्येक सरवादयों तिरवयवा।। नहास्ति सम्भव: सस्वमात्र॑ परिणमते न रजस्तबसी 
इति । सर्वेषां सम्भूयपरिणामाभ्युपगमात्‌ । प्रत्येक चानवयवानां क्रत्स्नपरिणामे सुलोच्छेवप्र पज़ः, एकवेश- 


* भामती-न्याख्या 
“आत्मनि चैव॑ं विचित्राश्न हि” -इस सृत्र के द्वारा सूत्रकार ने वेदान्त का मुख्य 
सिद्धान्त 'मायावाद' स्फुटित किया है । सूत्रस्थ आत्मा स्वप्न-द्रष्ठा विवक्षित है, क्योंकि वहाँ 
अपने स्वरूप को ज॑से-का-त॑सा अक्षुण्ण रख कर रथापिरूप विचित्र प्रपश्न का सन कर 


लेता है ॥ २८॥ 20222: 8 
भाक्षेपवादी कहता है--“ननु नैव तेनिरवयवम्‌” । अर्थात्‌ सूत्रकार ने जो “स्वपक्ष- 


दोषाच्च” कह कर दोष दिया, वह सांख्य-पक्ष में तभी लागू हो सकता है, जब कि प्रधान 
( प्रकृति ) निरवयव हो, किन्तु सत्त्व, रज और तम- इन तीन लड़ियाँ से बटी हुई प्रक्ृतिरूप 
रज्जु निश्चितरूप से सावयव है, सांख्याचायों ने भी कहा है--“सावयवं परतस्त्रम्‌” 
|० का० १० )। 
५ उक्त 2 ३ का परिह्वार है-' नेवं जातीयकेन सावयवत्वेन” । अर्थात्‌ सत््व रज और 
तम का समूह यद्यपि सावय है, तथापि प्रत्येक गुण निरवयव है, अव्यक्त है। “तद्रिपरीतमव्यक्तम्‌” 
(सां. का. १०) ऐसा कर कर उसमें सावयवत्व का विपय॑य ( निरवयवत्व ) सिद्ध किया गया 
है । ऐसा कभी सम्भव नहीं कि अकेला निरवयव सत्त्व गुण परिणत हो, रजो गुण और तमो 
गुण परिणत न हों । तीनों गुण मिल कर ही किसी काय॑ के रूप में परिणत होते हैं, जेसा कि 
ईएवर कृष्ण ने कहा है-- अस्योध्त्यजननमिथुनवृत्तयश्र गुणाः” ( सां. का. १२ )। प्रत्येक 
निरवयव गुण यदि समग्रतया परिणत होता है, तब गुणरूप मूल तत्त्व का उच्छेंद हो जायगा 











निरधयवस्य स्रधृ॒त्वम्‌ ] हिन्दीसह्दितमामतीसंवरलितम्‌ 


इत्यभिप्रायः, _तास्तु ब्रह्मचादिनो-5प्यविशिष्टाः । तथाणुवादिनो5प्यणुरण्वन्तरेण 
प्॑युज्यमानो निरवयवत्वाद्यदि कार्स्न्पेन संयुजोत, ततः प्रथिमाजुपपत्तेरणुमात्रत्व- 
प्रसक्। अयैकदेशेन संयुज्येत, तथापि निरबयस्थाभ्युपगमकोप इति स्वपक्षेडपि 
समान एव दोषः । समानत्वाच्य नान्‍्यतरस्मिन्नेव पक्ष उपक्षेप्तव्यों भवति | परिहतस्तु 
ब्रह्मवादिना स्वपक्षे दोषः ॥ २९ || 


६-१० 
भामती 

परिणामे वा सावयवस्वमनिष्ठ॑ प्रसज्येत । & तथाणुवादिनो४पि इति ७ । वेश्षेषिकाणां द्लणुभ्यां संयुज्य 
दृचणुकमेकसारस्थते, तेस्त्रिभिद्नधंणुकेस्त्रथणुकमेकसारभ्यत इति प्रक्रिया । तत्र हयोरण्वोरनवयबयोंः 
संयोगस्तावणू व्याप्नुयादव्याप्नुवन्बा तत्न त वरत्तेत । नह्ास्ति सम्भव: स एव तवानों तन्न बत्तंते न वत्तंते 
चेति। तथा चोपयंघःपाइवंस्थाः षडपि परसाणव: समानदेज्ा इति प्रधिसानुपपत्तेरणुसात्र: पिण्ड? 
प्रसज्येत । अब्यापने वा घडबयवः परमाणुः स्थादित्यनवयवस्वव्याकोपः । अशक्यश्न सावयवत्वमुपेतुं, 
तथा सत्यनन्तावयवस्वेन सुमेरुराजसघंपयोः ससानपरिणामत्वप्रसज्भर:, तस्मात्‌ सम्ानों बोषः ॥ आपा- 
तमान्नेण साम्यमुक्त परमाथंतस्तु भात्रिकं परिणाम वा कार्यकारणभाव॑ वेच्छतामेष दुर्वारों दोषो न 
पुनरश्साक॑सायावादिनामित्याह ७ परिहृतस्तु इति ७ ॥ २९६॥ 


भामती-व्याब्या 
और यदि उसका अवयवशः परिणाम माना जाता है, तब सावयवत्व की भार्पत्त होती है, 
जो कि अनिष्ट है । 

“तथा5णुवादिनो5पि”-- इस भाष्य के द्वारा वैशेषिक-पक्ष में भी समानदोषता की 
प्रसक्ति की गई है, क्योंकि उनके मत की प्रक्रिया यह हैं. कि दो परमाणु परस्पर संयुक्त होकर 
एक हृचणुक और तीन द्वच्रणुक संयुक्त होकर एक व्र्यणुक आरम्भ करते हैं। वहाँ निरवयव- 
भूत दो परमाणुओं का संयोग दोनों परमाणुओं एवं एक परमाणु का अपनी ( पूर्व, पश्चिम, 
उत्तर, दक्षिण, ऊपर और नीचे की ) छहों दिशाओं में विद्यमान 8: परमाणुओं के साथ 
संयोग सभी परमाणुओं को व्याप्त करेगा। व्याप्त किए विना संयोग सम्भव नहीं, क्योंकि 
व्याप्त न करने का अर्थ है- सम्बन्धित न होना और संयुक्त होने का अथे-- सम्बन्धित होना 
है । दोनों विरुद्ध घटनाएँ एक साथ घटित नहीं हो सकतीं । विभिन्‍न देशों ( छः दिशाओं ) 
में विद्यमान परमाणुओं से संयुक्त परमाणु के छः अवयव मानने होगे । इस सावयवत्वार्पत्ति 
से बचने के लिए यह मानना होगा कि दृच्णुक-निर्माणार्थ जिन दो परमाणुओं एवं व्यणुक- 
रचनार्थ जिन छ: परमाणुओं या तीन द्चणुकों का संयोग माना जाता है, वे सभी परमाणु 
एक ही देश में विद्यमान हैं। तब दचरणुक और त््यणुकादि सभी विण्ड अणु परिमाण के ही 
रहेंगे. उनका मध्यम या महत्परिमाण न हो सकेगा, जैसा कि आचाये॑ वसुबन्धु कहते हैं-- 

घट्केन युगपद्‌ योगात्‌ परमाणो: षडंशता। 

षण्णां समानदेशत्वे पिण्डः स्थादणुमात्रकः॥ ( विशति० १२ ) 
इस प्रकार वैशेषिकों के पक्ष में परमाणु को सावय मानना सम्भव नहीं, निरवयव परमाशु 
का समग्रतया संयोग मानने पर प्रथिमा ( महत्यरिमाण ) उपपन्न नहीं होती और अवयवशः? 
संयोग मानने पर सावयव॒त्वापत्तिऱप सगान दोष प्रसक्त होता दै। अनन्त अवयव-परम्परा 
मानने पर सुमेरु पव॑त और सरसों के एक दाने का समान परिमाण का प्रसद्भ दिखाया जा 
चुका है। भाष्यकार ने यहाँ पर सिद्धान्तों में दोष-साम्य का अभिधान आपाततः ही कर 
दिया है, वस्तुतः जो छोग परिणामवाद और आरम्भवाद को पारमार्थिक मानते हैं, उन्हीं 
































ब्रह्मसत्रशाह्रभाष्यम्‌ [अ.२पा. श्खू देश | 


( १० स्वोपेताधिकरणम्‌ । छू० ३०-३१ ) 

सर्वोपेता च तहशेनात्‌ ॥ ३० )॥ | 

एकस्थापि ब्रह्मणो विचित्रशक्तियोगाडुपक््यत विचित्रों विकारप्रपश्च इत्युक्तम्‌। 

तत्पुनः कथमवम्यते विचित्रशक्तियुक्त परं ब्रह्मति ? तदुच्यत -सर्वोपेता च 

परा देचतेत्यभ्युपगन्तव्यम्‌। कुतः ? तदृशनात्‌। तथा हि दशेयति श्रतिः सर्च 

शक्तियोगं परस्या देवतायाः-'सर्वेकामा सर्वंगन्धः सर्वरसः सर्वमिदमभ्यात्तोड 

चाक्यनादर” (छा० ३॥१४।४ ) 'सत्यकामः सत्यसंकल्प” ( छा० ८।9१ ) 

सर्वेकश सर्वचित ( मुण्ढ> ११९ ), 'एतस्थ वा अक्षरस्य प्रशासने गागि सर्याचन्द्र- | 
मसो विध्वुती तिष्ठतः ( बु० ३।८।९ ) इत्येवंज।तीयका ॥ ३० ॥ 
विकरणल्वान्नेति चेत्तदुक्तम्‌ ।| ३१ ॥ 

स्यादेतत्‌,-विकरणां परां दृवतां शास्ति शाख्रम्‌ू-अचछ्षुष्कमश्रोत्रमवागमनः 

( बु० ३॥८।८ ) इत्येचंजातीयकम्‌ | कर्थ सा सर्वेशक्तियुक्तापि सती कारयाय प्रभवेत्‌? | 

देवादयो हि चेतनाः सर्वशक्तियुक्ता अपि सन्त आध्यात्मिककायकरणसंपन्‍्ना एवं 

तस्मे तस्में कार्याय प्रभवन्तो विज्ञायन्त । कथं च 'नेति नेति' (बु०३।॥९,२६) इति प्रति: 

बिद्धसवेविशेषायाः सर्वंशक्तियोगः संभवेदिति चेत्‌-यदत्र वक्तव्यं तत्पुरस्तादवोक्तम्‌। 


भागमती 
विचित्रशक्तित्वमुक्तं अह्मणस्तत्र श्रुत्युपन्यासपरं सूत्रमु--“सर्वोपेता व तहृशंनात्‌”' ॥ ३० ॥ 
एतदाक्षेपसमाघानपरं सुत्रम--'विकरणत्वास्नेति चेत्तदृक्तम्‌” । 
कुलालादिभ्पस्तावद्‌ बाह्यकरणापेक्षेम्यों वेबादीनां बाह्यानपेक्षाणामान्तरकरणापेक्षसुष्टीनां प्रमाणेन 
बृष्टो पया बिशेषों नापह्वोतूं शक्ष्यः | यथा तु॒जाग्रश्सुष्ठे्बाह्मकरणापैक्षायास्तदनपेक्षास्तरकरणमात्रसाध्या 
वृष्ठा स्वप्ने रथाविसूष्टिरशक्यापत्नोतुमेव॑ सर्वेशक्तेः परस्था देवताया आन्तरकरणानपेक्षाया जगत्सज॑नं 
भ्रूषमाणं न साम्तान्यतोवृष्टमात्रेणापक्नवमहंतीति ॥ ३१ ॥ 


भामती-ब्याख्या 
के मत में कथित दोष प्रग्क्त होते हैं, हम मायावादी वेदान्तियों के मत में नहीं, यही 
भाष्यकार ने कहा है--“परिहतस्तु ब्रह्मवादिना स्वपक्षे दोष:'?॥ २९॥ 


संशय-समन्वयाध्याय में माया शक्ति-प्मन्वित ब्रह्म से जगत्‌ की सृष्टि प्रतिपादित 
है, वह युक्ति-विरुद्ध है ? अथवा नहीं ? 

पूर्व पक्ष-लोक में सभी मायाकार ( जादूगर ) शरीरधारी ही होते हैं, शरीर-रहित 
ब्रह्म का भायावी होना सम्भव नहीं, अतः “मायी सृजते विश्वम्‌” ( श्वेता. ४९ ) इत्यादि 
बेदान्त-वाक्‍्यों का ब्रह्म में समन्वय युक्ति-विरुद्ध है । 

सिद्धान्त-मायारूप विचित्र शक्ति से सम्पन्न ब्रह्म के प्रतिपादक श्रति-वाक्यों का 
निदर्शक सृत्र दै--“सर्वोपेता च तहृशेनात्‌” । इससे उक्त पूर्व॑ंपक्ष का सम्यक्‌ समाधान हो | 
जाता है। सूत्रकार का कहना है कि जंसे दण्ड, चक्रादि बाह्य सामग्री-सापेक्ष कुलालादि की 
क्पेक्षा बाह्य सामग्री-निरपेक्ष देव, पितर और ऋष्यादि की जिस विशेषता का दर्शन किया 
जाता है, उसका अपलाप नहीं किया जा सकता जाग्रत्सृष्टि की क्षपेक्षा स्वाप्न सृष्टि की हृष्ट 
विशेषता भी नकारी नहीं जा सकती । वेसे ही शरीरादि बाह्य एवं भान्तर साधन-निरपेक्ष 
सर्वेशक्ति-सम्पन्न ब्रह्म की श्रूयमाण जगत्कतूंता केवल सामान्यतो इष्ट अनुमान के द्वारा निरस्त 





ज ख्ष्टिः ] हिन्दीसद्दितमामतीसंचलितम्‌ ६०९, 


श्रत्यवगाह्यमेवेदमतिगस्‍भीरं ब्रह्म न तकौवगाह्मम्‌। नच यथैकरय सामथ्य दृ्डं तथाउ- 
न्‍्यस्थापि सामथ्येन भवितव्यमिति नियमो<स्तीति। प्रतिषिद्धस्वेविशेषस्यथातवि 
' ब्रह्मणः स्वंशक्तियोगः संभवतीत्यतद॒प्यविद्याकल्पितरूपभेदोपन्यासेनोक्तमेव । तथा 
च शास््रम्‌ू-“अपाणिपादो जबनो ग्रहीता पह्यत्यचक्षुः स श्टणोत्यकणः' (श्वे० ३१०) 
इत्यकरणस्यापि ब्रह्मणः सर्वेसामथ्ययोगं दशेयति ॥ ३६ ॥ 
+० व 


( ११ नप्रयोजनवचाधिरणम्‌ । सू० ३२--३३ ) 
न प्रयोजनवच्ात्‌ ॥ ३२ ॥ 
अन्यथा पुनइचेतनकतुत्वं जगत आक्षिपति । न खलु चेतनः परम/त्मेदं जगछ्विग्बं 
विरचयितुमहंति कुतः ? प्रयोजनवस्वात्मवृत्तीनाम्‌! चेतनो दि लोके बुद्धिपू्वकारी 
पुरुषः प्रवर्तेमानो न मन्दोपक्रमामपि तावत्पवृत्तिमात्मप्रयोजनानुपयोगिनीमासरभमाणो 
दृ्), किसुत गुरुतरसंरम्भाम्‌ ? भवति च लोकप्रसिद्धयज्ञवादिनी भ्रुतिः--'न वा 
भरे सर्वस्य कामाय सर्च॑ प्रियं भवत्यात्मनस्तु कामाय सर्वे प्रियं सव॒ति? (बृूह० २४५) 
इति। गुरुतरसंरम्भा चेय॑ प्रवृत्तियेदुच्यावचप्रपड्य॑ जगद्धिम्ब॑ विरचयितव्यप्त्‌ । 
यदीयमपि प्रवृत्तिश्वेतनस्य परमात्मन आत्मप्रयोजनोपयोगिनी परिकल्ष्येत परितृप्तस्व॑ 
भामती 
न तावदुन्मत्तवदस्य मतिविश्रमाज्जगत्प्रक्रिया, अ्रान्तस्य सर्वज्ञत्वानुपपत्तेः । तस्मात्‌ प्रेक्षावतानेत 
जगत्‌ कर्तंव्यम्‌ । प्रेक्षावतश्न प्रवृत्तिः स्वपरहिताहितप्राप्तिपरिहारप्रयोजना सती नाप्रयोजनाल्‍पायासापि 
सम्भवति, कि पुतरपरिमेयानेकविधोच्चावचप्रपद्चजगद्धिश्रमविरचना महाप्रयथासा। अत एवं छोलापि 
परास्ता | अल्पायाससाध्या हि सा न चेयमप्यप्रयोजना, तस्या अपि सुखप्रयोजनवत्त्वात्तादण्येंन वा प्रवृत्तो 





भामती-अ्याख्या 
नहीं की जा सकती । [ न्यायसूत्रकार ने अनुमानों के तीन भेद बताए हैं--“पृवंवत्‌, शेषवत्‌, 
सामास्यतोहृष्टं च” ( नया. सू. ११५१ ) | इनमें किन्हीं दो विशेष धर्मों का कहीं सहचार देख 
कर सामान्य धरम के द्वारा अतुमान करना सामान्यतोदृष्ट अनुमान कहलाता है, जेसे भोतिक 
प्राणियों में स्रष्ट्त्व और शरीरित्व का सहचार देख कर 'स्रष्टृत्व' हेतु के द्वारा शरीरित्व का 
अनुमान--ईश्वर: शरी री, जगत्ख्रष्ट्त्वात्‌ , कुलालादिवत्‌'। यह अनुमान ज्लागम प्रमाण से 
बाधित है--“अशररीरं शरीरेषु” (कठो. १२।२१) ]॥ ३०-३१॥ 


संशय--सर्वंथा परितृप्त और निष्काम स्रष्टा का जगत्स्जन युक्ति-विरुद्ध है? 
अथवा नहीं ? 

पूर्वेपक्ष-निष्काम ब्रह्म जगतु की रचना यदि वेसे ही करता है, जैसे कोई उन्मत्त 
( विक्षिप्त ) व्यक्ति अपने मति.विश्रम से कुछ बना डालता है, तब वह सर्वज्ञ नहीं हो सकता 
क्षतः ईश्वर को वैसे ही जगत्‌ का सर्जन करना चाहिए, जेसे प्रेक्षावान्‌ ( प्रज्ञावान्‌ ) पुरुष 
कार्य करता है । प्रज्ञाणील पुरुष की प्रवृत्ति सर्देव सभी के द्वित की प्राप्ति एवं बहित की 
निवृत्ति को ध्यान में रख कर ही होती हैं, उसकी प्रवृत्ति का लेशमात्र भी निष्भ्रयोजन नहीं 
होता । जगद्गचना-जेसी महनीय एवं अनन्त उच्चावच विविधताओं और विषमताओं से 
परिपूर्ण रचना निष्प्रयोजन नहीं हो सकती । अत एवं इसे किसी की लीला या क्रीड़ा भी नहीं 
कहा जा सकता, क्योंकि क्रीड़ा के लिए इतने बड़े आपास ( प्रयत्न ) की अपेक्षा नहीं होती । 
दूसरी बात यह भी है कि क्रीड़ा भी निरथंक नहीं होती, उसका मनोरञ्जनादि-जनित सुख- 
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६१० ब्रद्यसूत्शाह्रभाष्यम्‌ [ अ. २ पा. १ खू. ३२ 


परमात्मनः श्रयमार्ण बाध्येत। प्रयोज़नाभावे वा प्रवृत्यभावोउपि स्यात्‌ । अथ 
चेतनो5पि सन्‍्नुन्मत्तो बुद्थपराधादन्तरेणेवात्मप्रयोजनं प्रयर्तमानो दृष्टस्तथा परमा- 
त्मापि प्रचतिष्यत इत्युज्येत, तथा सति सर्वज्ञत्वं परमात्मनः श्रयमाण वाध्येत । 
तस्मादश्लिष्टा चेतनात्सष्टिरेति ॥ ३२ ॥ 
लोकःचु लीलाकेवल्यम ॥ ३३ ॥ 
तुशब्देनाक्षेपं परिहरति | यथा लोके कस्यचिदाप्तेषणस्य राज्नो राजामात्यस्य 
वा व्यतिरिक्त किचित्पयोजनमनभिसंघाय केवर्ल लीलारूपाः श्रवृत्तयः क्रीडाचिहारेषु 
भवन्ति, यथा चोच्छूसप्रइवासादयोनभिसंघाय बांह्यं किचित्प्रयोजनं स्वभावादेव 
सम्भर्वन्ति, एबमीइटरस्याप्यनपेक्ष्य किचित्प्रयोजनान्तरं स्वभावादेव केवर्ल लोला- 
रूपा प्रवृत्तिभेविष्यति । न हीश्चरस्थ प्रयोजनान्तरं निरूप्यमाण न्यायतः श्रुतितो वा 
सम्भवति। न च स्वभावः पर्येजुयोक्‍्तु शक्यते । यद्यप्यस्माकमियं जगहिम्बविरचना 
भामती 
तदभावे क्ुतायंत्वानुपपत्तें; परेषां डोपकार्याणामभावेन _तदुपकाराया अपि प्रधृत्तेरयोगात्‌ । तस्मात्‌ 
प्रक्षावत्प्रवृत्ति: प्रयोजनवत्तया व्याप्त तदभावेध्नुपपन्ञा ब्रह्मोपादानतां जगतः प्रतिक्षिपतीति प्राप्तम ॥ -२॥ 
एवं प्राप्तेईमिधोयते- लोकवत्तु ली हा्केबल्यम्‌ । 
भवेदेतदेवं यवि प्रेक्षाबत्प्रवृत्तिः प्रयोजनवत्तया व्याप्त भवेत्ततस्तन्निवृत्तो निवर्तेत, शिक्षपात्वभिव 
बुच्चतानिवृत्तो, न त्वेतदस्ति प्रज्ञावतामननुसंहितप्रयोजनानामपि यादृच्छिकीषु क्रियासु प्रवृत्तिदर्शनात्‌ । 
अन्यथा “न कुर्वीत वृथा चेष्टाम्‌' इति धम्मसृत्रकृतां प्रतिषेधो निविषयः प्रसज्येत । न चोन्मत्तान्‌ प्रत्येतत्‌ 
सूत्रमथंवत्तेषां तदर्थबोधतदनुष्ठानानुपप्ते3 । अपि चादृश्हेतुकोत्पत्तिकी श्वासप्रश्वासलक्षणा प्रेक्षावत्तां 
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मामती-व्याख्या 

प्राप्ति प्रयोजन होता है । जगद्गचना का सुख प्राप्ति भी प्रयोजन नहीं हो सकता, क्योंकि जगत्‌ 
को उत्पत्ति से पहले सुख का भी अभाव होता है । जिन प्राणियों का हित-साधन करने के 
लिए जगद्गचना अभिलषित है, उनका भी पहले अभाव होता है, क्षतः परोपकारार्थ भी 
प्रपद्च-रचना सम्भव नहीं। फलत: प्रज्ञाशील पुरुष की प्रवृत्ति प्रयोजनवत्ता से व्याप्त होती 
है, अतः प्रयोजन के अभाव में प्रवृत्ति उपपन्न नहीं हो सकती। इस प्रकार जगद्गचना की 
प्रवृत्ति अनुपपन्न होकर ब्रह्मगत जगदुपादानत्व का निराकरण कर देती है।॥। ३२॥ 

सिद्धान्त--सूत्रकार ने 'लोकवत्तु छीलाकंवल्यम्‌” कह कर सिद्धास्त की स्थापना 
करते हुए यह स्पष्ट कर दिया है कि यदि प्रेक्षावान्‌ पुरुष की प्रवृत्ति प्रयोजनवत्ता से व्याप्त 
होती, तब अवश्य ब्रह्मगत जगत्कतुंत्व पर आघात आ सकता था कि व्यापकीभूत प्रयोजन- 
वत्ता की निवृत्ति से ब्रह्म निष्ठ जगदुपादानता की निवृत्ति वैसे ही हो जाती, जैसे वृक्षत्व की 
निवृत्ति हो जाने से शिशपात्व की निवृत्ति हो जातो है, किस्तु प्रज्ञावान्‌ पुरुषों की भी कुछ 
प्रवृत्तियाँ विना उद्देश्य एवं बिना प्रश्रोजत की देखी जाती हैं। यदि ऐसा न हो, तब 
निष्प्रयोजन प्रवृत्ति पर धम-आस्त्रकार ऐसा अंकुश न लगाते --“न कुर्वीत वृथा चेष्टाम्‌” 
(मनु. ४६३) । उन्मत्त' व्यक्तियों की प्रवृत्ति को रोकने के लिए उक्त मनु-बचन की 
साथंकता नहीं मानी जा सकती, क्योंकि इस वचन के द्वारा भी उन्हें व्यर्थ चेष्ठा से छपरत 
नहीं किया जा सकता, उन्हें न तो इस वचन का अर्थ-बोध होगा और न वे इस आाज्ञा का 
पालन ही करेंगे । 

दूसरी बात यह भी है कि प्रेक्षावात्‌ व्यक्तियों की भी श्वास-प्रश्वास क्रिया ऐसी है, 
जो विना किसी प्रयोजन के केवल अद्ृश्नुप्राणित हो स्वाभावत: ही सच्चारित है। 'चेतनात्मा 
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गुरुतरसंरस्भेचाभाति, तथापि परमेभ्वरस्य लीलेव केवलेयम्‌ , अपरिमितशक्तित्वात्‌। 
यदि नाम लोके लीलास्वपि किचित्सृक्ष्मं प्रयोजनमुत्पक्ष्येत, तथापि नेवात्र किचित्‌ 
प्रयोजनसुत्प्रक्षितु शक्यते, आप्तकामश्नतेः । नाप्यप्रवृत्तिस्न्मत्तप्रचृत्तिर्बा; खश्श्नितेः, 
सर्वक्षश्नतेश्व । न चेयं परमाथ्थविषेया सृश्टिधृति,, अविद्याकदिपतनामरूपव्यवहारणो- 
भामती 
क्रिया ध्योजनानुसन्धानमन्तरेण दृष्ट न धास्‍्यां चेतनस्थापि चेतन्यमनुपयोगि, सम्प्रसादेईषषि भावादिति 
युक्त प्राज्स्पापि चेतस्पाप्रच्युतेरन्‍्थथा मृतशरीरे४पि इवाप्रप्रइवासभ्रवृत्तिप्रसज़ातू । यथा च॒स्वार्थंपराय॑- 
सम्पदासावितसमस्तकामानां. क्रृतक्ृ॒त्यतयाइनाकुलमनसामकासानामेव लोलामात्रात्सत्यव्यनुनिष्पादिति 
प्रयोजने नेव तदुद्देशेन प्रवृत्तिरेबं ब्रह्मणोईपि जगत्स्जने प्रवृत्तिनानुपपन्‍ना । वृष्श्च यदल्पबलवीयंबुद्धी- 
नामदकक्‍्यमतिदुष्करं वा तदस्येघासनक्पवलबोयंतुद्धीनां सुशकमीषत्करं बा न हि वानरेमासतिप्रभृतिभि- 
नंगे बढ़ो तौरतिधिरगाघों महासत्वानाम्‌ । न चेष पार्थेन शिलोमुद्षेनं बद्धो न चायं न पीत: संक्षिप्य 
चुलुकेन हेलयेव कलशयोनिना महामुनिना । न चाह्यापि न दृश्यन्ते छोलामाजविनिश्चितानि महाप्रासाव- 
प्रभवबनानि ओोमस्नृगनरेख्वाणासस्येषां सनसाषि दुष्कराणि नरेश्वराणाम्‌ । तस्मादुपपन्‍्न यवृच्छया वा 
ध्वभावाद्वा लीलया वा जगत्सर्जन भगवतो महेश्वरस्पेति | अप घ नेयं॑ पारमाथिकी सृष्टियेनानुयुज्येत 
प्रवोजनम्‌, अपि त्वनाश्यविद्यानिबन्धना, अविद्या च स्वभावत एव कार्योन्मुखो न प्रयोजनमपेक्षते, नहिं 
दिचखालातबक्रगन्धबंनगराविविभ्रमाः समुहिष्टपयोजना भवन्ति ।न च तश्कार्या विस्मयभयकस्पादय। 
स्वोत्पत्तों प्रयोजनमपेक्षन्ते । सा च चेंतन्यविच्छुरिता जगदुत्पादहेतुरिति चेतनों जगद्योनिरास्यापंत इत्याह्‌ 
& न चेयं परमाथंविषया इति ७। अपि च न ब्रह्म जगत्कारणमपि तत्तथा विवक्षन्त्यागमा अपि तु 
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भामती-व्यास्या 
का चैतस्थ भी उस क्रिया में उपयोगी नहीं, क्योंकि सुधुप्त ( प्राज्ञ ) आत्मा में चैतन्य न होने 
पर भी श्वास-प्रश्वास क्रिया प्रवाहित रहती है--ऐसा कहना युक्ति-युक्त नहीं, क्‍योंकि 
प्राज्ञात्मा में भी चेतन्य अक्षुण्ण रहता है, भन्‍्यथा मृत शरीर में भी श्वासादि क्रिया 
होनी चाहिए । 
जिन व्यक्तियों के सभी स्वायं और पराथ सिद्ध हो चुके हैं, ऐसे कृत-छत्थ प्रशान्तमनस्क 
ओर निष्काम पुरुषों की भी लीलामात्र से जब सभी प्रयाजन अपने-आप निष्पन्न हो जाते 
हैं, भतः उनकी प्रवृत्ति जैसे सवंधा निष्प्रयोजन होती है, वंसे ही ब्रह्म की जगद्गचनारूप 
प्रवृत्ति उपपन्न हो जाती है। लोक में तो यह देखा हो जाता है कि जा कार्य अल्प बलवीये* 
वाले व्यक्ति के लिए अत्यन्त भशक्य या दुष्कर होता है, बही कार्य महाशक्ति-सम्पन्न पुरुषों 
के लिए सुकर या ईषत्कर हीता है। विशालकाय प्राणियों कं लिए भी अग्राध और अपार 
समुद्र में भी हनुमान्‌-ज॑से वानरपुज्भवों ने क्या महाप्वेतों द्वारा सेतु बन्ध का निर्माण नहीं 
कर दिया था ? महाधनुधर अर्जुन ने क्या बाणों की अद्भुत वर्षासे सागर को पाट नहीं 
दिया था ? मह॒षि अगस्त ने क्या महासागर को एक चुल्लू में भर की पी. नहीं लिया था। 
नृग नरेश के सद्धूल्पमात्र से निमित गगत-चुम्बी क्षद्ालकाएँ और मोहक प्रमद-दन क्या भाज 
भी नहीं देखे जाते हैं? फलतः ब्रह्म की जगद्रचना को चाहे याहच्छिक, चाहे स्वाभाविक या 
लीलामात्र कहा जाय, सवंथा उपपन्न और युक्ति-एंयत है । 
दूसरी बात यह भी है कि यह सृष्टि पाःमाथिकी सहीं भानी जाती कि जिसके 
प्रयोजन का प्रश्न उठता । अनादि श्वविद्या की देन यह सृष्टि है, अविद्या स्वभावतः विश्रम 
कार्य को जत्म दे डालती है, किसी प्रयोजन की अपेक्षा नहीं करती, जंसे कि न तो द्विचन्द्र, 
अलातचक़, गन्धव॑नगरादि विश्रम किसी प्रयोजन को उद्देश्य करके उत्पन्न होते हैं और 
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चरत्वात्‌  ब्रह्मात्मभावप्रतिपादनपरत्वाच्वेत्येतद्पि नेव विस्मतंव्यम्‌॥ ३३॥ 
_+3+र्कीए ० 


( १३ वेषम्यने्ण्याधिकरणम्‌ । छू० ३४-३६ ) 
वेषम्यनेध्व्॑ये न सापेक्षत्वात्रथा हि दर्शयति ॥ ३४ ॥ 
पुनश्च जगजन्मादिद्देतुत्वमीश्वरस्याक्षिप्यते, स्थूणानिख्तननन्यायेन प्रतिज्ञात- 
स्यार्थस्य दृढीकरणाय । नेश्वरो जगतः कारणमुपपथते । कुतः? वैषम्यनधुण्यप्रस- 
ज्ञात्‌। कांश्रिद्त्यन्तखुखभाजः करोति देवादीन्‌ , कांथ्विदत्यन्तदुःखभाजः पश्वादीन्‌ , 
कांख्रिन्मध्यमभोगभाजो मजुष्यादीनित्येवं विषमां स्ष्ट निर्मिमाणस्येश्वरस्य पृथरज- ! 
नस्पेव रागद्वेषोपपत्तेः । भ्रुतिस्स॒त्यवधारितस्वच्छत्थादीशबरस्थभावविलोपः ५ अखः 
ज्येत | तथा खलजनैरपि जुग॒ुप्सितं निघ्रं णत्वमतिऋरस्व॑ ढुःखयोगविधानात्सवैप्रजो- | 
पसंदाराच्च प्रसज्येत । तस्माह्देषम्यनैश् प्यप्रसज्ञान्नेश्वरः फारणमिस्येव॑ प्राप्ते ब्रमः-- | 
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भामती 
जगति ब्रह्मास्मभावं, तथा च सुष्टेरबिवद्धायां तवाभ्रयो दोषो निविषय एवेत्याधयेनाह ७ ब्रह्माश्मभाव | 
इति & ॥ ३३ ॥ 


अतिरोहितोघ्त्र पृ) पक्ष), उत्तरस्तृच्यते । उच्चावचमध्यमसुल्दुःखमेदवल्प्राणभुष्प्रपण्च व. 
सुखदुःखकारणं सुधाविषादि चानेकविधं विरचयतः प्राणभूड्धेदोपात्तपापपुष्यकर्मातिशयसहायस्यात्र भवत; ) 
परमरेश्वरस्य न वेषम्पनेघृंण्ये प्रसज्येते । न हि सभ्य: सभायां नियुक्तो युक्तवादिनं युक्तवाद्यसीति चायु- है 
'कवादिनमयुक्तवाच्सीति ब्रुवाण/ सभापतिर्वा युक्तवादिनमनुगृहस्नयुक्तवादिनक् निगहस्ननुरक्तो द्विशे | 

भामती-ब्याब््या 
ते उनसे जनित विस्मय, भय और कम्पादि कांये हो किसी प्रयोजन को अपेक्षा करते हैं। 
वह अविद्या चिदात्मा से तादात्म्य स्थापित करके ही जगत्‌ की रचना करती है, अत! चेतन 
तत््त जगत्‌ का उपादान कहा जाता है। भाष्यकार भी यही कह रहे हैं--“न चेयं परमाथ्थ- 
विषया” | वस्तुतः सृष्टि-प्रतिपादक वेदान्त-वाक्यों का परम तात्पये ब्रह्मात्मभाव के प्रदर्शन 
में है । सृष्टि अविवक्षित होने के कारण सृष्टिवेषयक दोष निविषयक हैं -ब्रह्मात्मभ्नावप्रति- 
पादनपरत्वात्‌” ॥ ३३॥ 


७०“ “0 
संशय--निदोंष ब्रह्म में सृष्टिअ्रतिपादक वेदान्त-वाक्‍्यों का जो समन्वय किया गया, 
वह न्याय-विरुद्ध है ? अथवा नहीं ? 
पूर्वेपक्ष-ब्रह्म को यदि जग़त्‌ का रचयिता माना जाता है, तब उसमें वैषम्य और 


नेघृण्य ( क्ररभाव ) प्रसक्त होता है, क्यों कि देवादिरूप सात्त्विक और सुखी सृष्टि के प्रति राग, 
मनुष्यादिरूप राजस एवं दुःखाक्ान्त प्राणियों से हेष, पशु-पक्ष्यादि तामस जगत्‌ के निर्माण 
एवं प्रल्याथं अतिक्र रत्व भपेक्षित है । 

खिद्धान्त -यद्यपि भगवान्‌ ने उच्च-नीचादि-मेद-भिन्‍न विश्व का निर्माण किया, 
जिसमें कोई सुखी ओर कोई ढुःखी है, अमृत और विष-जैसी विषमताएँ हैं। तथापि उसमें 
किसी प्रकार का राग, देष और क्ररत्व नहीं, क्योंकि प्राणियों की अनादि करम-वासनाओं 
को अपने उदर में समेठे महाअविद्या विविधताओं और विषमताओं को जन्म देती जा रद्दी 
है, भगवान्‌ का क्या दोष ? जेसे किसी सभा में नियुक्त साक्षी या अध्यक्ष युक्तवादी का 
अनुमोदन और अयुक्तवादी का प्रतारण करता हुआ भी राग-द्वेषपूर्ण या पक्षपाती नहीं होता, 





। सूष्टिः ] हिन्दी सद्दितमामतीसंवलितम्‌ श्र 


वेषस्यनेघ ण्ये नेश्वरस्य प्रसज्येते । कस्मात्‌ ? सापेक्षत्वात्‌। यदि द्वि निरपेक्षः केवल 
ईश्वरो विषमां सर्टि निर्मिमीते, स्थातामेतो दोषो--वेषम्यं निश्चृण्यं च, न तु निरपे- 
क्षस्य निर्मातृत्वमस्ति । सापेक्षो हीश्वरो विषमां स्व॒ष्टि निर्मिमोते। किमपेक्षत इति. 
चेत्‌ , धर्माधर्माचपेक्षत इति बदामः। अतः सृज्यमानप्राणिधर्माधर्मापेक्षा विषमा 
खष्टिरेति नायमीश्वरस्यापराधः | ईंइवरस्तु पजेन्यबद्‌ द्रृश्व्यः। यथा हि. पजेन्यो 
घीडियवादिसष्टी साधारणं कारणं भवति, श्रीहियवादिविषस्य तु ॒तत्तद्वीजगतान्येवा- 
साधारणानि सामथ्यानि कारणानि भवन्ति, एवमोश्वरो देवमनुष्यादिसुष्टाौ साधारणं 
कारणं भवति । देवमलुष्यादिविषस्ये तु तत्तजीचगतान्येबासाधारणानि कर्माणि 
कारणानि भवन्ति, एवमीश्वरः सापेक्षस्वान्न वेषस्यनघ्॑ ण्याभ्यां दुष्यति | कथं पुनरध- 
गम्यते सापेक्ष ईश्वरो नीचमध्यमोत्तमं॑ संसारं निमिमीत इति? तथा हि द्शयति 
भ्रुतिः एव होव साधु कर्म कारयति त॑ यमेभ्यो लोकेम्य उन्निनीषत! एप एवा* 
साधु कर्म कारयति त॑ यम्घो निनीषते! ( को० ब्रा० ३८ ) इति।. “पुण्यो वे पुण्येन 
छुकडाआरराउमकलजबबलल रू “+ पल ननचित ते 

वा भवत्यपि तु मध्यस्थ इति बीतरागद्वेष इति चार्यायते, तद्॒दीश्वर। पुण्यकर्माणमनुगृह्लन्तपुण्पकर्माणन्न 
निगुह्लस्मध्यस्थ एवं नामध्यस्थ: । एवं छासावमध्यस्थः स्पाद्यद्यकल्पाणकारिणमनुगुह्लीयात्कल्याणकारि- 
णजञ्न निगृह्लीयास्त स्वेतवस्ति । तस्मास्त वेषस्थदोषो5त एबं न नेधुंण्यमप संहरत॥ समस्तान्‌ प्राणभृतः । 
स हि प्राणभुत्कर्माशयानां वृत्तिनिरोधसमयस्तमतिलद्भयन्तयमयुक्तकारी स्थात्‌। न च कर्मपिक्षायामी- 
इवरस्य ऐश्वर्यव्याघ/तः । न हिं. सेवादिफर्मभेदापेक्षः फलभेदश्रदः प्रभुरप्रभुभंवति न व “एब होव साधु 
कप्तं कारयति यमेभ्यो छोकेभ्य उन्निनीषते एप एवासाधु कर कारयति त॑ यमधों निनोषते” इति ध्रुते- 
रीश्वर एव द्वेषपक्षपाताभ्यां साध्वसाधुनी कप्नंणी कारयित्वा स्वर्ग नरक वा लोक॑ नयति ॥ तस्माद्देषम्य- 
बोषप्रसज्भास्नेश्वर: कारणसिति वाच्यस्‌ ; विरोधातू । यस्‍्सात्‌ कर्म कारयिस्वेश्वर; प्राणिन: सुखदु/खिना 





भामती-व्याख्या 

अपितु तटस्थ ओर वीतराग ही माना जाता है.। वैसे ही परमेश्वर भी पुण्यवान्‌ पर अनुग्रह 
ओर पापी का निग्नह करता हुआ भी मध्यस्थ ही सिद्ध होता है । हाँ, वह तब अमध्यस्थ या 
पक्षपाती कहा जा सकता था, जब कि अकल्याणकारी पर अनुग्रह और कल्याणकारी का 
निग्रह करता, किन्तु ऐसा नहीं, अतः उसमें वंषम्प दोष नहीं। इसी प्रकार समस्त प्राणियों 
का संहार कर देने पर भी वह निर्घुण ( क्रूर ) नहीं कहा जा सकता, क्योंकि वह प्ररूय 
भ्रवस्था है, जिसमें सभी प्राणियों के कमं-बीज अवगु।ण्ठत एवं कार्याक्षम हो जाते हैं, अद्दष्टों 
की इस कुब्ज मर्यादा का उल्लद्भूव करके यदि ईश्वर संसृति-सजन करने लग जाता, तब 
अवश्य छसे भयुत्तकारी कहा जा सकता था। अपनी सृष्टिनक्रया में उन अद्ृष्ठों की भपेक्षा 
करने मात्र से ईश्वर का ऐश्वयं वैसे ही व्याहृत नहीं होता, जैसे भृत्यों की सेवा के अनुरूप 
पुरस्कार या भृति प्रदान करनेवाले गृहस्वामी का स्वातन्त्र्य समाप्त नहीं होता । 

शुज्ला-- एप होव साधु कम कारयति तं॑ यमेभ्यो लोकेश्य उन्निनोषते । एप एव|साघु 
कर्म कारयति, त॑ं यमधो निनीषते” ( कौ. ब्रा. ३८ ) यह श्रुति स्पष्ट कहतों है कि ईश्वर 
ही जिस जीव को देव-लोक में ले जाना चाहता है, उससे साधु ( पुण्य-प्रद ) कर्म एवं ।जसकों 
नरक लोक में ले जाना चाहता दै, उससे असाधु ( पाप-प्रद ) कर्म कराता है। इस प्रकार 
ईश्वर में स्वयं अपनी राग-ह्वेष-युक्तता सिद्ध ह्वोती है-ईश्वरो रागादिमानु, जिषमस्नष्टत्वात्‌' । 

समाधान--ईश्वर में स्वतः विषम-स्रष्ट्त्व का अनुमान करना आगम भ्रमाण से : 
सवंथा विरुद्ध है, क्योंकि उक्त आगमने ईश्वर में स्वत) विषम-स्रष्ट्त्व का निराकरण करने के 























दै१४ श्रह्मसत्रशाइ्रभाष्यम्‌ [ भः २ पा. १ ख्‌. ३५ 
कर्मणा भचति पापः पापेन! ( बृ० ३२।१३ ) . लि च। स्थृतिरपि प्राणिकमविशेषा- 
पेक्षमेवेश्वरस्याज्ुअहीद॒त्व॑ निम्रद्दीतृत्वं च द्शयति-“ये यथा मां प्रपचन्ते तांस्तथेव 
भजाम्यहम्‌! ( भ० गो० ४११) इत्यबंजातीयका ॥ ३४॥ 

न कर्माविभागादिति चेन्नानादित्वात्‌ ॥ ३५ ॥ 


भामती 

सुज्ञति इति श्रुतेरवगम्यते । तस्मास्न सूृजतीति विरुद्धमभ्िधोयते । न च वेषम्यमाज्नमत्र ब्रमो न 
त्वीइवरकारणत्वं व्यासेधाम इति वक्तव्यं किमतो यद्येवं, तस्मादीश्वरस्य सवासनक्लेक्ञापरामशंमभि- 
बदन्तीनां भूयसीनां श्रुतीनामनुग्रहायोन्निनोषतेड्घो निमीषत इत्येदवि तज्जातोयपूव॑कर्मास्यासवल्ात्‌ 
प्राणित इत्येवं नेयम्‌ , यथाहु:-- ह प 

जन्मजन्मयदमभ्यस्तं दानमध्यपनं तपः ॥ 

: तेनेबाभ्यासयोगेन तच्चेवाभ्यसते नर:॥ 
इत्यभ्युपेत्य च सृष्टेस्तास्विकस्वमिदमुक्तसनिर्वाच्या तु सृष्टिरिति न प्रस्ततंव्यमन्नापि तथा च 
सायाका रस्येवाज़ूसाकस्यवेकल्यभेदेन विचित्रान्‌ प्राणिनों दर्शयतो ले वेषम्यदोषः, सहसा संहरतो बा न 
नेघुंण्पमेवमस्थापि भगवतो विविधविचित्रप्रपद्नमनिर्वाच्यं विश्व॑ वर्शयतः संहरतश्न स्वभावाद्वा लोलया 
या न कश्चित्‌ दोष: ॥ ३४ ॥। 
इति स्थिते शद्भ[परिहारपरं सूत्रम--न कर्माविभागादिति चेम्तानाबित्वात्‌ शद्घोत्तरे अतिरोहि- 
भामती-ब्याख्या पर 

लिए 'कम कारपित्वा सृजतिः--ऐसा कहा है, अर्थात्‌ प्राणियों के अहृष्ों का अनादि प्रवाह 
माना जाता है, ईश्वर जीवों से उनके पूर्व-पू्व॑ अहृष्ट के अनुसार ही शुभ्च या अशुभ कम कराता 
हैं, अपने-आप किसी से कुछ नहीं कराता। जीवों के शुपाशुभ कर्मों से जनित अह्ृष्ठों के 
अनुरूप हो ईश्वर सृष्टि और प्रलय करता है, फिर वह दोषी क्यों होगा ? यदि कहा जाय 
कि जतत्‌ में ईश्वरकारणकत्व का निषेध नहीं किया जात ॥, केवल वेषम्य की सिद्धि की जाती 
है । तब प्रश्न उठता है कि इससे क्या होगा ? ईएवर सर्वथा अविद्यादि क्लेश और उनकी 
वासनाओं ( संस्कारों ) से रहित है, जैसा कि महषि पतञ्ञलि कहते हैं--“बलेशकर्मविपाकाश- 
यैरपरामृष्ठ: पुरुषविशेष ईश्वर:” (यो. सू. ११२४ )। इस प्रकार के रागादि-रहित ईश्वर 
की प्रतिपादिका अनन्त श्रुतियों के अनुरोध पर यह मना होगा कि ईश्वर में कतिपय 
प्राणियों की जो उन्निनीषा या अधोनिनीषा उत्वन्न होती है, बह उन प्राणियों के ही पूर्वकर्म॑ 
की प्रेरणा से ही होती है, स्वतः नहीं जैसा कि कहा गया है--- 

जन्मजन्मयदभ्यस्तं दानमध्ययनं तप:। 

तेनेवाध्यासंयोगेन तच्चैवाभ्यसते नर: ॥ 

: अर्थात्‌ जीव ने जो अपने पूर्व जन्म में दान, अध्ययन और तप किया है, उसी के संस्कारों 
का पाथेय लेकर वह इस जन्म में आया है, अतः वैसा ही अभ्यास ( पुनरावर्तन ) करता 
रहता है। ईश्वर तो केवल प्राणियों के सामूहिक अहृष्टों के आधार जगत का सर्जन कर' देता 
है, उसकी विषमता में तो कर्मों के संस्कार ही प्रयोजक होते हैं। 7ह समाधान तो सृष्टि को 
तात्त्विक मान कर किया गया है । वस्तुत! सृक्ति मायामयी अनिव॑चनीया है, अतः मायाकार 
( जादूगर ) के समान सकल ( सर्वाज्ल पूर्ण) और विकल ( अपूर्ण ) प्राणियों की रचना 
करने पर भी ईश्वर में न तो किसी प्रकार की विषमता सिद्ध होती है और न समग्र प्राणियों 
का संहार कर देने पर नैर्घृण्य ( निष्ठुरत्व ) ॥ ३४॥ 

पूरव॑ सूत्र में “कं छोकवेचित्रयम्‌” ( अधि, को. ४१ ) की जो स्थापना की गई, उस 


रु संसारः हिन्दीसद्दितसामतीसंवलितम्‌ ध्१५ 


'सदेव सोस्येदमप्न आसोदेकमेवाद्धितोयम! (छा० ६२१) इति प्राक्सृष्टेर- 
विभागावधारणान्नास्ति कमे, यदपेक्ष्य विषमा सृष्टिः स्थात्‌। सृश्थ्रत्तरकाल दि 
शरीरादिविभागाफेक्षं कर्म, कर्मापेक्षश्न शरीरादिविभाग इतीतरेतराश्रयत्वं प्रसज्येत । 
अतो विभागादूध्य॑ कर्मापेक्ष ईश्वरः प्रवतेतां नाम। भ्राग्विभागाद्वंचित्यनिमित्तस्थ 
कर्मणो 5भावात्तल्येवाद्या सृष्टि: प्राप्नोतीति चेत्‌ , नेष दोषः, अनादित्वात्संसारस्य | 
भवेदेव दोषो यद्यादिमान्‌ संसारः स्यात्‌। अनादौ तु संसारे बीजाहुर्वद्धेतुद्देतुमद्भावेन 
कमंणः सर्गवेषस्यस्य च प्रवृत्तिर्न विरुध्यले । ३५ ॥ 

कर्थ पुनरवगम्यते5नाव्रिष संसार इति ? अत उत्तरं पठति- 

उपपच्चते चाप्युपह्म्यते च ॥ ३९६ ॥ 

उपपद्यते च संसारस्यानादिस्वम्‌। आदिमस्वे हि संसारस्याकस्मादुद्भूतेमुक्ता- 
नामपि पुनः संसारोद्भूतिप्रसज्ग, अकृताभ्यागमप्रसन्नश्च, खुखडुःखादिवंषस्यस्य 
निर्निमित्तत्वात्‌ । न चेश्वरो गेषम्यहेतुरित्युक्तम्‌। न चाविद्या केवला थैषम्यस्य कार- 

भामती 
तार्थेन भाष्यप्रस्थेन व्याख्याते ॥। ३५ ॥ 

अनादित्वादिति सिद्धवदुक्तं तत्साधनाथं' सूत्रम्‌ --'उपपच्ते चाप्युपल्भ्यत्े च'” ॥ ३६ ॥ 

अकृते कर्मणि पुण्ये पापे वा तत्फल भोक्तारमध्यागच्छेत्‌ तथा च विधिनिषेषश्ञास्त्रमनर्थक भवेत्‌ 
प्रवृत्तिनिवृत्त्यभावादिति सोच्षज्ञ[स्त्रस्य चोक्तमानर्थव्यम्‌ । न॒चाविद्या केवलेति लयाभिप्रायम्‌ । विक्षेप- 
लक्षणाविद्यासंस्कारस्तु क्रायं्वात्‌ स्वोत्पत्तो पूर्व विक्षेपमपेक्षते, विक्षेपश्व मिथ्याप्रत्ययो मोहापरनामा 
&5--जड उप कनलाहलअक 
पर शद्भा उठाई गई कि द्वितीयादि सृष्टियों में पूर्व कमं-जन्यत्व सम्भव होने पर भी प्रथम 
सृष्टि में कमंअ्रयुक्तत्व क्योंकर सम्भावित होगा ? क्योंकि “सदेव सोस्येदंमग्र आसीतु” ( छा० 
६।२।१ ) यह श्रुति प्रथम सृष्टि से पूर्व कर्त्ता, कम और करण।दि-विभाग का निषेध करती 
है। इस शद्भू का समाधान है -“अनादित्वात्‌” । अर्थात्‌ संसार अनादि है, इसकी कभी आदि 


( प्रथम ) सृष्टि मानी ही तहीं जाती, अतः पूर्व-पू॑ कर्मों के आघार पर उत्तरोत्तर सृष्टि का 
उच्चावचभांव सम्पन्न हो जाता है॥ ३५॥ 


अनादित्व' हेतु को सिद्ध समझ कर उद्धृत कर दिया गया, वस्तुतः वह सिद्ध नहीं 
किया गया, अत: उसकी प्िद्धि करने के लिए कहा गया है--“उपपद्यते चाप्युपलभ्यते च”। 
यदि संसार को अनादि न मानकर आदिसमान्‌ माना जाता है, तब प्रथम सृष्टि के पहले पुण्य- 
पापादि रूप कर्मों के न रहने पर इस जन्म में जीव को सुख-दुःखादि रूप फल का छाभ जो 
मिलता दै, वह अक्ृुताभ्यागम ( कम किए बिता ही फल की प्राप्ति ) है । कर्म किए बिना हो 
जब उनका फल मिल जाता है, तब विधि-निषेधात्मक शास्त्र निरर्थंक और अप्रमाण हो जाते 
हैं, क्योंकि शास्त्रों के हवरा न किसी की प्रवृत्ति होती है और न निवृत्ति । केवल विधि-निषेधा- 
त्मक कमंकाण्ड का ही आनर्थक् नहीं होता, अपि तु मोक्ष-शास्त्र ( वेदान्त शास्त्र ) भी व्यथ॑ 
हो जाता है, क्योंकि कर्मों के बिना ही यदि संसार होता है, तब मुक्त पुरुषों को भी संसरण 
( जल्म-मरणादिरूप बन्धन ) प्राप्त हो जायगा, यही भाष्यकार ने कहा है--“मुक्तानामपि 
संसारोद्भूतिप्रसड्भ:” । भाष्यकार ने जो कहा है--“न चाविद्या केवला वैषम्यस्य कारणम्‌ ।” 
वह प्रलूय-प्रयोजिका अविद्या को ध्यान में रखकर कह है, क्योंकि विक्षेप ( सृष्टि ) की प्रयो- 
जिका अविद्या काये ( जन्य ) होने के कारण अपनी उत्पत्ति में नियमतः अपने पूर्व संसाररूप 
विक्षेप की अपेक्षा करती हैं। विक्षेप नाम है--मिथ्या ज्ञान का, जिसकी दूसरी संज्ञा है-- 





कक .......__.._.....___________€₹_॒_॒_३उ३+<_॒_॒_॒_॒_॒_॒_॒_॒_॒_॒____ई >> अकीमीलिशीशिशशशिशिशिश शी शशि शशि शक कक 


द्श्दे ब्रह्मसअशाइ्रभाष्यम्‌ [अ. २ पा. १ खू्‌. ३६ 


णम्‌ , एकरूपत्वात्‌ | रागादिक्लेशवासनाक्षिप्तकर्मापक्षा त्वविद्या गैषम्यकरी स्यात्‌। 
न च कर्मान्तरेण शरीरं सम्भवति, न च शरीरमन्तरेण कर्म सम्भवतीतीतरेतराश्रय- 
त्वप्रसज्ञः | अनादित्वे तु बीजाह्डुरन्यायनोपपत्तर्म कश्चिदोषो भवति। उपलब्यते च - 
संखारस्यानादित्वं श्रुतिस्ट॒त्योः । श्रुती तावत्‌ 'अनेन जीवैनात्मना? ( छा० दै।श२ ) 
इति सर्गप्रश्नुखे शारीरमात्मानं जीचशब्देन प्राणघारणनिमित्तनाभिलपन्ननादिः संसार 
इति दर्शयति। आदिमस्वे तु प्रागनवधारितप्राणः सन्‌ कथ॑ं प्राणधारणनिमित्तन 
जीवशब्दन सर्गप्रमुखेडमिलप्यत ? न च धारयिष्यतीत्यतोउभिल्प्येत; अनागताद्धि 
सम्बन्धादतीतः सम्बन्धो बलवान भवति, अभिनिष्पन्नत्वात्‌। 'सूर्याचन्द्रमसो घाता 
भामती 
पुष्यापुष्पप्रवृत्तिहेतुभूतरागद्वेषनिदानं, स च रागादिभि: सहितः त्त्वकार्येन धारीरं सुल्दुःखभोगायतन- 
मन्तरेण सम्भवति । न च रागद्वेघावन्तरेण कमं, त च भोगसहित मोहमन्तरेण रागद्वेषो, न व पु॑- 
धरीरमन्तरेण मोहािरिति पूव॑पृबंशरी रापेक्षो मोहाविरेवं पूव॑परव॑भोहाचपेक्ष पुबंपुवंश रो रमित्यनावितेवात्र 
भगवतो चित्तमनाकुलयन्ति । तदेतदाह & रागादिक्लेशवासनाक्षिप्तकर्मपेक्षा ध्वविद्या वेषस्पकरी स्पाव्‌ 
इति&.। रागद्वेषमोहा रागादयस्त एवं हि पुरुष संसारदु:खमनुभाव्य क्लेशयन्तीति बलेशास्तेषाँ वासना: 
कर्मप्रवृत््यनुगुणास्ताभिराक्तिप्तानि प्रवत्तितानि कर्माणि तदपेज्ञा लयलक्षणाइविद्या । स्पादेततू-भविष्यता४पि 
व्यपदेशो दृष्टो यथा पुरोडाशकपालेन तुषानुपवपतीत्यत आह & न च घारयिष्यतीत्यतः इति & । तदेव- 























भामती-व्यास्या 
मोह ।. मोह सदैव पुण्य-पापरूप प्रवृत्ति के हेतुभुत राग और द्वेष का कारण होता है। रागादि 
कार्यों से युक्त मोह सुल-दुःखरूप भोग के आयतनभुत शरीर के बिना नहीं हो सकता। 
राग-द्वष के बिना पुण्य-पापात्मक कम, कर्मों ( अदृ्ों ) के बिना शरीर, राग-द्वेष और 
पूर्व शरीर के बिना मोहादि उत्पन्न नहीं हो सकते, अतः पू्व-पृव॑ शरीर की अपेक्षा उत्तरोत्तर 
मोहादि एवं पूर्व-पृव॑ मोह की अपेक्षा उत्तरोत्तर शरीर का छाभ--इस प्रकार बौद्ध सम्मत 
ध्विद्यादि बारह पदार्थों के समान अनादि भाव-परम्परा का अनुसरण करना आवश्यक है 
. [ जैसा कि वसुबन्धु ने भी कहा है--“क्लेशकर्मं हेतुक॑ जन्म, तद्धेतुकानि पुन: क्लेशकर्मणि, 
तेभ्यः पुनर्जस्मेत्यनादि भवचक्रक वेदितव्यम्‌” ( अभि. को. भा. पृ. १३० ], भाष्यकार यही 
कह रहे हैं--“'रागादिक्लेशवासनाक्षिप्तकमपिक्षा त्वविद्या वैषम्यकरी स्थात्‌” । भाष्यध्य 
रागादि पद से राग, द्वेष और मोह का ग्रहण किया गया है, क्योंकि वे ही जीव को संसार- 
रूपी दुःख का अनुभव कराकर क्लेशित ( दु:खी ) करने के कारण क्लेश कहे जाते हैं। उच्च 
बलेशों की जो वासनाएँ ( संस्कार ) हैं, उनके द्वारा आक्षिप्त ( प्रवर्तित ) कर्मों से युक्त होकर 
ही लयात्मिका अविद्या विश्व की विषमताओं को जन्म देती है। “अनेन जीवेनात्मना” ( छा. 
६॥३।२ ) इस श्रुति में जीव प्राणधारणे” धातु से निष्पन्त 'जीव” पद के द्वारा जो आत्मा 
का व्यवहार किया गया है, वह अतीत सृष्टि-कालीन प्राण-धारण के निमित्त से ? अथवः भावी 
सगे के प्राण-धारण को दृष्टि में रखकर ? ऐसा सन्देह होने पर पू्व॑पक्षी कहता है| कि अतीत 
सृष्टि मानने की आवश्यकता नहीं, भावी प्राण-धारण को वैसे ही निमित्त बनाया जा सक्रता 
दे, जेसे “पुरोडाशकपालेन तुषानुपवर्पत्ति”- यहाँ पर भावी पुरोडाश-पाकादिरूप सम्बन्ध को 
लेकर 'पुरोडाशकपाल' शब्द का व्यवहार है, जेसा कि महर्षि जैमिनि कहते हैं-/अर्थाभिधान- 
कर्म च भविष्यता संयोगस्य तस्निमित्तत्वात्‌ तदर्थों हि विधीयते” ( जे. सू. ४१२६ )। 
उक्त पूर्वपक्ष का खण्डन करते हुए भाष्यकार ने कहा है--“अनागताद्धि सम्बन्धादतीतः 
सम्बन्धी बलवोन्‌”। 














रु ६१७ 





._ निंगुणस्य स्रशटत्वम्‌ ] 


यथापूर्वमकल्पयत्‌' ( ऋ ' सं० १०१०-।३ ) इति च मन्त्रवर्णः पूर्वकल्पसद्भावं दल 
। थति | स्घृतावष्यनादित्वं संसारस्योपलभ्पतं-- न रूपमस्यह तथोपलभ्यतते नान्‍तो न 
_ चादिन च सम्प्रतिष्ठा! ! गी० १५।३ | इति पुराणे चातीतानागतानां चर कढ्पानां न 
परिमाणमस्तीति स्थापितम्‌ | ३६ || 


मत 3-9 “5 ०-०» 


( १३ सर्वाधमों पपल्यधिकरणंस्‌ । स्ू० ३७ ) 
स्वधमों पपत्तेथ ॥ ३७ ॥ 
चेतन ब्रह्म जगतः कारणं प्रकृतिश्चेत्यस्मिन्नवधारिते वेदार्थे परेरुपक्षिप्तान्चि- 
लक्षणत्वादीन्दोषान्पयद्ारषीदाचायेः । इदानीं परपक्षप्रतिषेधप्रधानं प्रकरणं प्रारिष्स- 
माणः स्वपक्षपरिश्रहप्रधानं प्रकरणमुपसंहरति । यस्मादस्मिन्‌ ब्रह्मणि कारणे परिणगृद्य- 
माणे प्रदर्शितन प्रकारेण सर्मे कारणधर्मा उपपद्यन्त 'सर्वेज्ञ सर्वशक्ति महामाय॑ च॒ ब्रह्म' 
भामती 
मनादित्वे सिद्धे सदेव सोम्येदसग्र आसोदेकमेवाहिलोयभिति प्राक्‌ सूृष्टेरविभागावधारणं समुदाचरद्रप- 
रागादिनिषेधपरं न पुनरेतान्‌ प्रसुप्तातष्यपाफ्रोतीति सर्वंभवदातम ॥३६॥ 
3न्‍न्‍न्‍न्‍न्‍ाह- 23 एँ. >पााा»५>>०- 
अन्न ७सर्वज्ञमिति& दृदयते स्वस्थ चेतनाधिष्ठितस्थेव लोके प्रवृत्तिरिति लोकानुसारो दरशितः। 
& सर्वश्क्ति इति स्वस्थ जगत उपादानकारणं निमित्तकारणं चेस्युपपादितम्‌। #महामायम्‌ इति& 
जाना; बल 


भामती-व्याख्या 

कर्म ओर सृष्टि का बीज-वृक्ष के समान अनादि हेतु-हेतुम-द्राव सिद्ध हो जाने पर जो 
“सदेव सोम्येदमग्र आसोत्‌”--इस श्रुति के बल पर कर्माई के विभाग का निराकरण किया 
गया है, वह केवल प्रवतेमान ( स्थूल या सक्रिय ) कर्मादि का ही निषेध है, प्रसुप्त ( सूक्ष्म या 
संस्काररूपेण अवस्थित ) कर्मादि का नहीं ॥ ३६॥ 

+->८(०७४$0०- 

संशय--निगुण ब्रह्म में जगदुपादानत्व युक्तिविरुद्ध है ? अथवा नहीं ? 

पूर्वपक्ष-लोक में मृत्तिकादि सगुण पदार्थ ही घटादि पदार्थों के उपादान कारण देखे 
नाते हैं, रसादि निर्गुण पदाथे किसी के भी उपादात नहीं होते, अतः ब्रह्म न जगत्‌ उपा- 
दानम्‌, निर्गुणत्वाद, रसादिवत्‌'--इस अनुमान के द्वारा निर्गुण ब्रह्म में उपादानत्व का सम- 
स्वय बाधित हो जाता है। 

सिद्धान्त -[ ब्रह्म में परिणामित्वरूप उपादानत्व अवश्य युक्ति-विरुद्ध है, विवर्तोपा- 
दानत्व नहीं, क्योंकि ज्वरित व्यक्ति को मधुर रसरूप निर्गुण पदाथ में भी कदुत्वादि का 
भ्रम हो जाता है, अतः कटुत्वादि की विवर्तोपादनता रसादि में सम्भव हो जाती है । ब्रह्म में 
अभिन्‍ननिमित्तोपादानत्व छिद्ध किया जा चुका है, उसकी पूर्ण योग्यता श्रुति-प्रतिपादित हैं, 
क्योंकि वह सर्वत्ष सवंशक्तिक और महामाया का आश्रय है ] यहाँ 'सर्वज्” शब्द के द्वारा 
निमित्त कारणता प्रदर्शित की है, क्योंकि लोक में कुलालादिख्प विज्ञ ( चेतन ) व्यक्तियों से 
अधिषछित मृदादि पदाथे ही घटादि निर्माणा्थ प्रवृत्त होते हैं, अत: कुलालादि के समान ही 
ब्रह्म जगत्‌ का निमित्त कारण मानता जाता है। 'सवंशक्ति/ पद के द्वारा 'शक्तस्प शक्यकार- 
णात्‌'--इस न्याय के अनुसार ब्रह्म में जगत्‌ की उपादानता प्रदर्शित हैं। 'महामायम्‌ः--इस 
पद के द्वारा समस्त अनुपपत्तियाँ परास्त की गई है, क्योंकि माया के द्वारा ब्रह्म में सभी धर्म 


८ 


















पम्म् ब्रह्मखत्रशा क्डरभाष्यम्‌ [भ.२पा. श खू 
इति, तस्मादनतिशट्डनीयमिदमौपनिषद्‌ं द्शनमिति || ३७ || 
इति श्रीगोविन्दभगवत्पूज्य पादृशिष्यशंकरभगवत्पूज्यपादकृतो शारीरिक- 


मीमांसाभाष्य द्वितीयाध्यायस्य सांख्यादिश्रयुक्ततकेंश्व बेदान्त- 
'समन्वयविरोधपरिद्ाराख्यः प्रथमः पादः समाप्त: ॥ १॥ 





भामती 
सर्वानुपपत्तिशद्भधा परास्ता । तस्माज्जगत्कारणं ब्रहोति सिद्धम्‌ ॥ ३७ ॥ 
इति ओवाचस्पतिमिभ्रविरचिते भगवत्पादश[रीरकभाष्यविभागे भामत्यां 
द्वितीयस्याष्यायत्य प्रथमः पाव: समाप्त: ॥ 


॥ +ककनकृत- 









































भामती-ब्याल्या 

उपपन्न हो जाता है--'न ह्विं मायायां काचिदनुपपत्ति:” ( ब्र. सि. पृ. २० )। आचार्य गौड- 
पाद भी कहते हैं-- 

“स्वप्नमाये यथा हृष्टे गन्धर्वंनंगरं यथा । 

तथा विश्वमिद॑ हुष्ट देदान्तेषु विचक्षणं।॥” ( आगम, २३२ ) 

स्वामियोगीन्द्रानन्दोद[सीनविरचितायां भामतीव्याख्यायां 

अविरोधास्यध्य द्वितोयाध्यायस्य 
प्रथम: पाद: समाप्त: । 

+क+३००- 






































